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जिन्होंने इत पावर पर अपार उपकार किया है, जिनकी 
सम्रयसारझा यह अनुवाद तैयार हुआ . 


निश्चप-व्यवहारकी  संधिपृवक जिनका 
उन परमपूझ्य परम- 
उपकारी सदृगुरुदेव ( श्री कानज्ी- 
स्वामी ) को यह अलुवाद- पृष्प 


--हिम्मतलाल जे० शाह 
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जिनजी द वाणी 


सीमंधर मुखसे फुलवा खिरें। 
जींकी कुन्दकुन्द गूथे माल रे, 
जिनजीकी वाणी भली रे । 
वाणी प्रभू मन लागे भली, 
जिसमें सार-समय शिरताज रे, 
जिनजीकी वाणी भली रे। 
गूथा पाहुइ भ्ररु गयूथा पचास्ति, 
गूथा जो प्रवचनसार रें, 
जिनजीकी वाणी भली रे, 
गृथा नियमसार, गृथा रयणसार, 
गूथा समयका सार रे, 
जिनजीकी वाणी भली रे । 
स्याद्गादरूपी सुग्ंधी भरा जा, 
जिनजीका ग्रोंकारनाद डर 
जिनजीकी वाणी भली र। 
वंदू जिनेश्वर, वंदू मैं कुन्दकुन्द, 
वदू यह ओंकारनाद रे, 
जिनजीकी वाणी भली रे । 
हृदय रहो मेरे भावों रहो, 
मेरे ध्यान रहो जिनवाण रे, 
जिनजीकी वाणी भनत्री रे। 
जिनेश्वरदेवकी वाणीकी गज, 
मेरें गुजती रहो दिन रात रे, 


जिनजीकी वाणी भली रे | 
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प्रथमावत्ति के प्रकाशकीय निवेदन में से 
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हम सब मुमुक्षुझओंका महा भाग्य है जो ऐसा महान ग्रन्थराज आज हमको 
प्राप्त हो रहा है श्रतः उन महान्‌ महान्‌ उपकारी श्री कुन्दकुन्दाचार्यका हमारे ऊपर 
बड़ा भारी उपकार है । श्रीमद्‌ भ्रमृतचन्द्राचा्यं का भी परम उपकार है जो उन्होंने गाथा 
में भरे हुवे मूल भावोंका दोहन करके उनके भावोंकों टीकारूप स्पष्ट प्रकाशित कर 
दिया है और उनपर कलश काव्यरूप रचना भी की है । वर्तमान में तो उनसे भी महान 
उपकार हमारे ऊपर तो पू० कानजी स्वामी का है कि जिनने श्रगर पूज्य भ्रमृतचन्द्रा- 
चार्यकी टीकाकों इतना विस्तृत और स्पष्ट करके नहीं समभाया होता तो इस महान 
ग्रन्थाधिराजके मर्मको समझ सकनेका भी महा सौभाग्य हम सबको कंसे प्राप्त होता ? 
अ्रभीसे २००० वर्ष पूर्व भगवान श्री कुन्दकुन्द झ्राचार्य द्वारा समयसाररूपी मूलसूत्रोंकी 
रचना हुई, उनके १००० वर्ष उपरान्त ही आचार श्री श्रमृतचन्द्रदेवके द्वारा उन सूत्ररूप 
गाथाओं पर गाथाओंके गुप्त भावोंको प्रकाशमें ला देनेवाली आ्रात्मह्याति नामकी टीका 
की रचना हुई और ग्राज उस रचनाके १००० वर्ष उपरान्त ही पूज्य श्री कानजी स्वामी 
के द्वारा उस टीका पर विस्तृत विशद व्याख्या हो रही है, यह सब परम्परा इस बातकी 
द्योतक है कि ज॑से २ जीवोंकी बुद्धि न्यून होती जा रही है बसे ही बसे पात्र जीवोंको 
यथार्थ तत्त्व समभने योग्य स्पष्टता होती चली जा रही है। यह वतंमानके श्रापके 
प्रवचन आगामी १००० वर्ष तक, पात्र जीवोंकी परम्परा बनाये रखनेके लिए निश्चय 
पू्वेक कारण होंगे । 

इस ग्रन्थराजकी रचनाके सम्बन्धमें, ग्रन्थके विषयके बाबतमें गुजराती 
भाषामें भ्रनुवाद करनेका कारण एवं अनुवादमें कौन २ ग्रन्थोंका आधार आ्रादि लिया 
गया आ्रादि अनेक विषयोंको श्री हिमतलाल भाई ने अपने उपोदधातमें सुन्दर रीतिसे 
स्पष्ट किया है वह पाठकोंको जरूर पढ़ने योग्य है । 

इस समयसारके गुजराती भाषामें अ्नुवादकर्ता तथा भुजरातीमें हरिगीतिका 
छन्दकी रचना करनेवाले तथा हिन्दी हरिगीतिका छनन्‍्द जो इस प्रकाशनमें दिये गये 
हैं उनका संपूर्णतया संशोधन करनेवाले भाई श्री हिमतलालभाई 8. 8०. हैं उनकी प्रशंसा 
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जितनी भी की जावे कम है। उनके विषयमें श्री भाई श्री रामजीभाई मार्णकचन्दजी 
दोशी प्रमुख श्री दि० जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट ने निम्न शब्दोंमें प्रशंसा की है :-- 

“बाई श्री हिमतलालभाई, ग्रध्यात्मरसिक, शांत, विवेकी, गम्भीर और 
बराग्यशाली संज्जन हैं इसके अ्रलावा उच्च शिक्षाप्राप्त और संस्क्ृतमें प्रवीण हैं । ग्रन्था- 
धिराज श्री समयसारजी, प्रवचनसार, नियमसार तथा पंचास्तिकायका गुजराती अनुवाद 
भी उन्होंने. ही किया है। इसप्रकार श्रीमद्‌ कुन्दकुन्दभगवानके सर्वोत्कृष्ट परमागम शास्त्रों 
के अनुवाद करनेका परम सौभाग्य उन्हींको मिला है इसलिए वे यथार्थरूपसे धन्यवाद 
के पात्र हैं।' 

समयसार गुजराती टीका परसे हिन्दी अनुवाद करनेका कार्य भी कटिन 
परिश्रम साध्य था, उसको पूरा करनेवाले श्री पं. परमेष्ठीदासजी न्यायतीर्थ धन्यवादके 
पात्र हैं । 

इस अनुवादके त॑यार हो जाने पर इसको अक्षरशः मिलान करके जाँचनेका 
कार्य श्रौर भी कठिन था, उसमें अ्रपना ग्रमूल्य समय देनेवाले श्रीयुत्‌ माननीय भाई श्री 
रामजीभाई माणेकचन्द दोशी, श्रीयुत्‌ भाई श्री खीमचन्द भाई, श्री ब्र. चन्दूभाई, श्री 
ब्र. ग्रमृतलालभाई और श्री ब्र. गुलाबचन्दभाईको बहुत २ धन्यवाद है । 

इसकी गाथाओं पर हिन्दी छन्‍्द रचना करनेका मुझे भ्रवसर मिला, यह मेरा 
: सौभाग्य है। इस रचनाके समय गाथाके भाव; पूणंरीत्या छन्दमें आजावें इसी ही 
बातका मुख्य उद्द श्य रक्‍्खा गया है | छन्दरचनाकी हृष्टि गौण रक्‍्खी गई ग्रत: इस 
सम्बन्धकी कमीके लिये पाठक क्षमा करें । 

सबके अन्तमें परम उपकारी ग्रध्यात्ममूरति श्री कानजीस्वामीके प्रति ग्रत्यन्त 
भक्तिपूर्वक नमस्कार है कि जिनकी यथार्थ तत्वप्रूपणासे श्रनन्त काल नहीं प्राप्त किया 
ऐसे यथार्थ मोक्षमार्गको समझनेका अवसर प्राप्त हुआ है तथा इस ओरकी रुचि प्रगटी 
है । अब आन्तरिक हृदयसे यह भावना है कि आपका उपदेशित हितमार्ग मेरे अन्त रमें 
जयवंत रहे तथा उसपर गप्रतिहत भावसे चलनेका बल मेरेमें प्राप्त हो । 


वीर निर्वाण सं० २४७६ -- नेमी बन्द पानी 


के 


प्रकाशकीय निवेदन 
( पंचमाबूत्ति ) 


ग्रात्मकल्याणका स्पष्ट मार्ग बतलानेवाला परमागम श्री समयसारजी शास्त्र 
अद्वितीय जगतचक्षु है जिसकी महिमा अपार है। वर्तमान धर्मक्रान्ति युगमें इस शास्त्रका 
श्रवण, मनन और निदिध्यासन द्वारा सत्य समभनेका उत्साह प्रतिदिन बढ़ता ही 
जा रहा है । ' 

समयसारजी दंवीशास्त्र-भागवत शास्त्र है इसलिये उसका पारायण ( पठन- 
पाठन ) करना तत्वजिज्ञासुप्रोंके लिये नित्य कतंव्य है। श्री अ्रमृतचंद्राचायंकत टीका 
सर्वोत्तम श्रध्यात्मटीका है। उसमें श्री कुन्दकुन्दाचायंका हाद विशदरूपसे खोला गया 
है | अनादि मोहरूप अज्ञानके कारण जो जीव भश्रत्यन्त पअ्प्रतिबुद्ध हो वह भी ज्ञानीका 
झ्भिप्राय समभनेमें भ्रत्यन्त सावधान हो जावे ऐसी भ्रनुपम शैली है। पवित्र रसमय 
शान्तिदायक अपूर्व जीवन कंसे प्राप्त हो ग्रह बात समयसार द्वारा समभनेका प्रयत्न 
करनेवालोंकी संख्या दिन प्रतिदिन बढ़ती जारही है यह इसका सूचक है और यही सच्ची 
धर्मप्रभावना है । 

परमोपकारी पृज्य सत्पुरुष श्री कानजीस्वामीके इस शास्त्रके ऊपर अत्यन्त 
सुस्पष्ट और सुबोध प्रवचन द्वारा धर्म जिज्ञासुओंको अपूर्व यथार्थ समाधान प्राप्त हो रहा 
है । जो चीज पूर्वमें भ्रनंत कालमें दुलंभ थी वही चीज स्वामीजीने जिज्नासु पात्र जीबोंके 
लिये सुगम-सुलभ कर दी है। जो मध्यस्थ होकर प्रत्यक्ष समागम द्वारा यथार्थंता, 
स्वतंत्रता और वीतरागता ग्रहण करनेका प्रयत्न करेगा उसके लिये आत्मकल्याण करने 
का यह उत्तम अवसर है । 


श्री परमागम मंदिर में संगमरमर में जो मूल गाथाए उत्कीर्ण की गई हैं 
उनके अनुसार इस श्रावृत्ति में मूल गायाश्रों में संशोधन किया गया है ! चतुर्थ आवृत्ति 
के श्रनुसार संस्कृत इलोकों का हिन्दी श्रर्थ देते हुए बीच-बीचमें वे संस्कृत शब्द भी 
कौंस में! दिये गये हैं जिनका वह गर्थ है । 


ध्ड 


इन दोनों कार्योमें ब्र. श्री चन्दुलालजी ने अत्यन्त सावधानी पूर्वक परिश्रम 
किया है प्रतः हम उनका आभार मानते हैं । 

श्री नेमीचन्दजी बाकलीवाल (मालिक -कमल प्रिन्टर्स, मदनगंज-किशनगढ़ ) 
ने उत्तम ढंग से यह ग्रन्थ छाप दिया है, इसके लिये हम उनका भी आभार 
मानते हैं । ु 

पाठकों से प्राथेना है कि इस शास्त्रका नयविभाग द्वारा सुचारुरूपसे अ्रभ्यास 
कर त्रेकालिक ज्ञायक स्वभावी निजात्माके आश्रयसे ही शुद्धताकी प्राप्ति का सतत्‌ 
प्रयत्न करें । 
साहित्य प्रकाशन कमेटी 


श्री दि जेंन स्वाध्याय मन्दिर 


क्षी जर निर्वाराा सं० । 
सोनगढ ( सोराष्ट्र 


२५०१ 





के 3& 88 


-- श्री बीतरागगुरवे नमः ॥!-- 


*> उपोद्घधात <*« 


नाल) सका: 


भगवान्‌ श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेवप्रणोत यह “समयप्राभूत” श्रथवा समयसार' 
नामका शास्त्र द्वितीय श्र्‌ तस्कंध' में का सर्वोत्कृष्ट आगम है । ु 

द्वितीय श्र्‌ तस्कंधकी उत्पत्ति किस प्रकार हुई यह पहले श्रपन पद्टावलिश्रोंके: 
आधारसे संक्षेपमें देख लेवें । 

आज से २४६६ वर्ष पहले इस भरत क्षेत्रकी पुण्य-भूमिमें मोक्षमार्गका प्रकाश 
करनेके लिये जगत्पूज्य परम भट्टारक भगवान्‌ श्री महावीरस्वामी भ्रपनी सातिशय 
दिव्यध्वनि द्वारा समस्त पदार्थोका स्वरूप प्रगट कर रहे थे । उनके निर्वाणके पदचात्‌ 
पाँच श्र तकेवली हुए, उनमेंसे श्रन्तिम श्र्‌ तकेवली श्री भद्रबाहुस्वामी हुबे । वहाँ तक तो 
द्वादशा ज्भ शास्त्रके प्ररूषणसे व्यवहारनिश्चयात्मक मोक्षमागं यथार्थ प्रवलंता रहा। 
तत्पश्चात्‌ कालदोषसे क्रमक्रमसे श्र गोंके ज्ञानकी व्युच्छित्ति होती गईं | इसप्रकार अ्रपार 
ज्ञान-सिंधुका बहु भाग धिच्छेद हो जानेके पदचात्‌ दूसरे श्री भद्रबाहुस्वामी आचार्य 
की परिपाटीमें दो महा समर्थ मुनि हुए-एक का नाम श्री धरसेन श्राचार्य तथा दूसरों- . 
का नाम श्री गुणघधर आचार्य था। उनसे मिले हुए ज्ञानके द्वारा उनकी परम्परामें होने - 
वाले आचार्योने शास्त्रोंकी रचनाएं कीं और श्री वीरभगवानके उपदेशका प्रवाह 
प्रवाहित रखा । 

श्री धरसेन आचार्य को अग्रायणी पूर्वका पाँचवाँ वस्तु श्रधिकार उसके महा- 
कमंप्रकृति नाम चौथे प्राभृतका ज्ञान था। उस ज्ञानामृतमेंसे अनुक्रमसे उनके पीछेके 
श्राचार्यों द्वारा पट्खंडागम, धवल, महाधघवल, जयधवल, गोम्मटसार, लब्धिसार, क्षप- 
णसार, आदि शास्त्रों की रचना हुई । इसप्रकार प्रथम श्र्‌ तस्कंघकी उत्पत्ति है। उसमें 


है 


जीव और कमंके संयोगसे हुए आत्माकी संसार-पर्यायका--ग्रुणस्थान, मार्गणा आ्रादि 
का--संक्षिप्त वर्णन है, पर्यायाथिकनयको प्रधान करके कथन है। इस नयको अशुद्ध 
द्रव्याथिक भी कहते हैं और अध्यात्मभाषासे अशुद्ध निश्चयनय अथवा व्यवहार कहते हैं । 


श्री गुणधर आ्राचार्यको ज्ञानप्रवादपूर्वकी दसवीं वस्तुके तृतीय प्राभुतका ज्ञान 
था । उस ज्ञानमेंसे उनके पीछेके आचार्योने अनुक्रमसे सिद्धान्त रचे। इस प्रकार 
सर्वज्ञ भगवान्‌ महावी रसे प्रवाहित होता हुवा ज्ञान, श्राचार्यों की परम्परासे भगवान्‌ 
कुन्दकुन्दाचार्यदेवको प्राप्त हुआ । उन्होंने पंचास्तिकाय, प्रवचनसार, समयसार, नियम- 
सार, अष्टपाहुड़ आदि शास्त्र रचे इसप्रकार द्वितीय श्रुतस्कंधकी उत्पत्ति हुई | इसमें 
ज्ञानको प्रधान करके शुद्ध द्रव्याथिक नयसे कथन है । आत्माके शुद्ध स्वरूपका वर्णन है । 


भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेव विक्रम संवत्‌के प्रारम्भमें होगये हैं । दिगम्बर जेन 
परम्परामें भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचायदेवका स्थान सर्वोत्करष्ट है। 


मंगल भगवान्‌ बीरो मंगल गोतमों गणी । 
मंगल ढुन्दकुन्दायों जेनधर्मोस्तु मंगल ।॥ 
प्रत्येक दिगम्बर जेन, इस इलोकको, शास्त्राध्ययन प्रारम्भ करते समय मंगला- 
चरणरूप बोलते हैं । इससे यह सिद्ध होता है कि सर्वेज्ञ भगवान्‌ श्री महावीर स्वामी 
और गणधर भगवान्‌ श्री गौतम स्वामी के अनन्तर ही भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्यका स्थान 
आता है | दिगम्बर जन साधुगण स्वयंको कुन्दकुन्दाचायंकी परम्पराका कहलाने में 
गौरव मानते हैं, भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचायंदेवके शास्त्र साक्षात्‌ गणधर देवके बचनों 
जैसे ही प्रमाणभूत माने जाते हैं । उनके अ्रनन्तर हुवे ग्रन्थकार आचाय॑ स्वयंके किसी 
कर्थनको सिद्ध करनेके लिये कुन्दकुन्दाचायंदेवके शास्त्रोंका प्रमाण देते हैं जिससे यह 
कश्नन निविवाद सिद्ध होता है । उनके पीछेके रखे हुवे ग्रंथोंमें उनके शास्त्रोंमेंसे श्रनेका- 
नेक अवतरण लिये हुवे हैं । यथार्थत: भगवान कुन्दकुन्दाचायने स्वयंके परमागमोंमें 
तीर्थंकरदेवोंके द्वारा प्ररूपित उत्तमोत्तम सिद्धांतोंका ( भालवी ) साध रखा है और 
मोक्षमागंको टिका रखा है । वि० सं० €€० में हुए श्री देवसेनाचायंवर शअ्रपने दर्शन- 
सार नामके ग्रन्थमें कहते हैं कि--- 


जह पउमरजंदिणाहों प्रीमंघरसामिदिष्वणाणण | 
ज विबोहह तो सपा कह सुपर पयाणंति | ( दशनसार ) 
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“विदेहक्षेत्रके वर्तमान तीर्थंकर श्री सीमंधर स्वामीसे प्राप्त किये हुवे दिव्य 
ज्ञानके द्वारा श्री पद्मनंदिनाथने ( श्रीकुन्दकुन्दाचार्यदेवने' ) बोध नहीं दिया होता तो 
मुनिजन सच्चे मागंको केसे जानते ? ” दूसरा एक उल्लेख देखिये, जिसमें कुन्दकुन्दाचार्य- 
देवको कलिकाल सर्वेज्ञ कहा गया है, “पद्मनंदि, कुन्दकुन्दाचायं, वक्रग्रीवाचार्य, ऐला- 
चाय, गृश्रपिच्छाचार्य, इन पाँचों नामोंसे विराजित, चार श्र युल ऊप्तर आकाशमें गमन 
करनेकी जिनको ऋद्धि थी, जिन्होंने पूर्व विदेहमें जाकर श्री सीमंधर भगवानकां बंदन 
किया था और जिनके पाससे मिले हुवे श्रुतज्ञानके द्वारा जिन्होंने भारतवर्ष के भव्य जीवों 
को प्रतिबोधित किया है ऐसे जो श्री जिनचंद्रसूरि भट्टा रकके पट्टके आभरणरूप कलिकाल 
सर्वज्ञ ( भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्यदेव ) उनके द्वारा रचित इस षटप्राभृत ग्रंथरमें............ 
सूरीश्वर श्री श्रुतसागर द्वारा रचित मोक्ष प्राभूतकी टीका समाप्त हुई ।” इसप्रकार षट्‌- 
प्राभूतकी श्री श्रुतसागरसूरिकृत टीकाके अन्तमें लिखा हुआ है । भगवान कुंन्दकुन्दाचार्य- 
देवकी महत्ता बतानेवाले ऐसे झनेकानेक उल्लेख जन साहित्यमें मिलते हैं। #शिलालेख 
भी अनेक हैं। इसप्रकार यह निर्णीत है कि सनातन जेन ( दिगम्बर ) संप्रदायमें 
कलिकाल सर्वज्ञ भगवान्‌ कु दकु दाचार्यका स्थान श्रजोड़ है। ह 

भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्यके रचे हुवे अनेक शास्त्र हैं; उसमें से थोड़े प्रभी 
विद्यमान हैं । त्रिलोकनाथ सर्वज्ञ देवके मुखसे प्रवाहित श्र्‌तामृतकी सरितामेंसे जो 
अमृत-भाजन भर लिये गये वे वर्तमानमें भी अनेक आत्माथिह्रोंकी आत्म-जीवन ग्र्पण 














वन्दयो विभुभ्भ्र वि न करिह कौण्डकुन्द: । कुन्द-प्रभा-प्रणयि-कीति-विभूषि ताश: ।। 
यहचारु -चारण-कराम्बुजचअरीक-इचक्त श्रतस्य भरते प्रयतः प्रतिप्ठाम्‌ ।। 
( चन्द्रगिरि पवंतका शिलालेख ) 
अर्थ :--कुन्दपुष्पकी प्रभाको धारण करनेवाली जिनकी कीतिके द्वारा दिशाएँ विभूषित हुई हैं, 
जो चारणोंके-नारणऋद्धिधारी महामुनियोंके-सुन्दर हस्तकमलोंके श्रमर थे और जिस पचित्रात्माने 
भरतक्षेत्रमें श्र्‌ तकी प्रतिष्ठा की है, वे विभु कुन्दकुन्द इस पृथ्वी पर किसके द्वारा वन्य नहीं हैं ? 
02000 00 लक कोण्डकुन्दो यतीन्द्र: ॥। 
रजोभिरस्पृष्ठतमत्वमन्त बाँद्य 5पि संव्यक्षयितु यतीश: । 
रज:पद॑ भूमितलं विहाय चचार मन्ये चतुरंगुल सः ।॥। 
; ( विन्ध्यगिरि-शिलालेख ) 
श्र्थ :--यतीश्वर ( श्री कुन्दकुन्दस्वांसी ) रज:स्थानको--भूमितलको-छोड कर चार अ्ंगुल 
ऊपर श्राकाशमें चलते थे, उससे मैं यह समभता हूँ कि वे भ्रन्तरज्ञ तथा बहिरज्ज रजसे ( भ्पना ) 
भ्रत्यन्त अस्पृएत्व व्यक्त करते थे ( -वे ग्रंतरज़ुमें रागादि मलसे और बाह्ममें धूलसे भस्पृष्ठ थे ) । 
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करते हैं। उनके पचास्तिकाय, प्रवचनसार शऔऔर समयसार नामके तीन उत्तमोत्तम शास्त्र 
नाटकत्रय' झथवा प्राभृतत्रय' कहलाते हैं, इन तीन परमागमोंमें हजारों शास्त्रोंका सार 
झा जाता है। इन तीन परमागमोंमें श्री कुन्दकुन्दाचायेके पश्चात्‌ लिखे हुये अनेक ग्रंथों के 
बीज निहित हैं ऐसा सूक्ष्म दृष्टिसे भ्रभ्यास करने पर मालूम होता है । पंचास्तिकायमे छह 
द्रव्योंका और नौ तत्त्वोंका स्वरूप संक्षेपमें कहा है । प्रवचनसारकों ज्ञान, ज्ञेय और 
चारित्र इसप्रकार तीन भ्धिकारोंमें विभाजित किया है। समयसारमें नवतत्त्वोंका 
शुद्धनयकी दहृष्टिसे कथन है । 

श्री समयसार अलौकिक शास्त्र है ।आचायें भगवानने इस जगतके जीवों पर 
परम करुणा करके इस शास्त्रकी रचना की है। उसमें मोक्षम![गंका यथार्थ स्वरूप जैसा 
है बैसा कहा गया है, भ्रनंतकालसे परिभ्रमण करते हुवे जीवको जो कुछ समभना बाकी 
रह गया है वो इस परमागममें समझाया गया है। परम कृपालु झ्राचार्य भगवान्‌ इस 
शास्त्रको प्रारम्भ करते ही स्वयं ही कहते हैं :::कामभोगबंबनकी कथा सबसे सुनी है, 
परिचय किया है, अनुभव किया है लेकिच पर से भिन्न एकत्वकी प्राप्ति ही केवल दुलेभ 
है । उस एकत्वकी-परसे भिन्न आझात्माकी-बात मैं इस शास्त्रमें समस्त निज वेभवसे 
(भ्रागम, युक्ति, परम्परा और अनुभवसे ) कहूँगा, इस प्रतिज्ञाके अनुसार भ्राचायेदेव इस 
शास्त्रमें श्रात्माका एकत्व--पर द्रव्यसे और पर भावोंसे भिन्नता- समभाते हैं। वे 
कहते हैं कि 'जो आत्माको भ्रबद्धस्पृष्ट, श्रनन्‍्य, नियत, भविशेष और श्रसंयुक्त देखते है वे 
समग्र जिनशासनको देखते हैं! और भी वे कहते हैं कि 'ऐसा नहीं देखनेवाले अज्ञानीके 
सर्व भाव अज्ञानमय हैं! | इसप्रकार जहाँतक जीवको स्वयंक्री शुद्धताका अनुभव नहीं 
होता वहाँतक वो मोक्षमार्गी नहीं है; भले ही वो ब्रत, समिति, गरुप्ति प्रादि व्यवहार- 
चारित्र पालता हो और सर्व आगस भी पढ़ चुका हो । जिसको शुद्ध आत्माका अनुभव 
वतंता है वह ही सम्यग्दृश्टि है, रागादिके उदयमें सम्यकक्‍त्वी जीव कभी एकाकाररूप 
परिणमता नहीं है परन्तु ऐसा भ्रनुभवता है कि 'यह पुदुगलकमंरूप रागका विपाकरूप 
उदय है; ये मेरे भाव नहीं है, मैं तो एक ज्ञायकभाव हूँ ।” यहाँ प्रश्न होगा कि 
रागादिभाव होते रहने पर भी आत्मा शुद्ध कैसे हो सकता है ? उत्तरमें स्फटिकमणिका 
दृशन्त दिया गया है । जैसे स्फटिकर्माण लाल कप्ड़ेके संयोगसे लाल दिखाई देती है- 
होती है तो भी स्फटिकमणिके स्वभावकी दृष्टिसे देखने पर स्फरटिकमणिने निर्मेलपना 
छोड़ा नहीं है, उसीप्रकार आत्मा रागाद कर्मोदयके संयोगसे रागी दिखाई देता है-- 
होता है तो भी शुद्धनयकी दृष्टिसे उसने शुद्धता छोडी नहीं है । पर्यागदृशिसे भ्रशुद्धता 
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वर्तते हुवे भी द्रव्यदृष्टिसे शुद्धताका भ्रनुभव हो सकता है | वह अनुभव चतुर्थ गुणस्थान 
में होता है। इससे वाचकके समभमें आवेगा कि सम्यग्दशेन कितना दुष्कर है। 
सम्यग्दुष्टिका परिणमन ही पलट गया होता है । वह चाहे जो कार्य करते हुवे भी शुद्ध 
आत्माको ही अनुभवता है। जैसे लोलुपी मनुष्य नमक और शाकके स्वादका भेद नहीं कर 
सकता; उसी प्रकार अज्ञानी ज्ञाकका और रागका भेद नहीं कर सकता; जेसे अलुब्ध 
मनुष्य शाकसे नमकका भिन्न स्वाद ले सकता है उसीप्रकार सम्यग्दृष्टि रागसे ज्ञानको 
भिन्न ही अनुभवता है । भ्रब यह प्रश्न होता है कि ऐसा सम्यग्दर्शन किस प्रकार प्राप्त 
किया जा सकता है श्रर्थात्‌ राग और आत्माकी भिन्नता किस प्रकार अनुभवपूर्वक समझ 
में आवे ? आचार्य भगवान्‌ उत्तर देते हैं कि-प्रज्ञारूपी छनीसे छेदते वे दोनों भिन्न हो 
जाते हैं, अर्थात्‌ ज्ञानसे ही वस्तुके यथार्थ स्वरूप की पहचानसे ही--, अ्रनादिकालसे राग 
द्ेषके साथ एकाकाररूप परिणमता आत्मा भिन्नपने' परिणमने लगता है; इससे गन्य 
दूसरा कोई उपाय नहों है | इसलिये प्रत्येक जीवका वस्तुके यथार्थ स्वरूपको पहिचान 
करनेका प्रयत्न सदा कतंव्य है । 
इस शास्त्रका मुख्य उद्देश्य यथार्थ आत्मस्वरूपकी पहिचान कराना है। इस 
उद्देश्यकी पूतिके लिये इस शास्त्रमें ग्राचार्य भगवानने अनेक विषयोंका निरूपण किया 
है । जीव और पुद्गलके निमित्त नेमित्तिकपना होनेपर भी दोनोंका अत्यंत स्वतंत्र 
परिणमन, ज्ञानीको राग-द्वेषका भ्रकर्ता-अभोक्तापना, अ्जानीको रागद्वेषका कर्ताभोक्तापना, 
सांख्यदर्शनकी एका न्तिकता, गुणस्थान आरोहणमे भावका और द्रव्यका निमित्तनेमित्तिक- 
पना, विकाररूप परिणमन करने में अज्ानीका स्वयंका ही दोष, सिथ्यात्वादिका जड़पना 
उसीप्रकार चेतनापना, पुण्य और पाप दोनोंका बंधस्वरूपपना, मोक्षमार्गमें चरणानुयोग 
का स्थान इत्यादि अनेक विषय इस शास्त्रमें प्ररपण किये है। भव्यजीवोंको यथार्थ 
मोक्षमार्ग बतलानेका इन सबका उद्देश्य है। इस शास्त्रकी महत्ता देखकर श्रन्तर 
उल्लास आजानेसे श्रीमद्‌ जयसेन आचार्य कहते हैं कि 'जयवंत वर्ते वे पद्मनंदि आचार्य 
अर्थात्‌ कुन्दकुन्द आ्राचा्य कि जिन्होंने' महातत्वसे भरे हुये प्राभुतरूपी पर्वतको बुद्धि रूपी 
सिर पर उठाकर भव्यजीवोंको समपित किया है! । यथार्थतया इस समयमें यह शास्त्र 
मुमुक्षु भव्यजीवोंका परम आधार है। ऐसे दुःयघमकालमें भी ऐसा अद्भुत अनन्य- 
शरणभूत शास्त्र-तीथंकरदेवके मुखमेसे निकला हुआ भ्रमृत-विद्यमान है यह अ्रपना 
सबका महा सद्भाग्य है। निश्चय-व्यवहारकी संधिपूर्वक यथार्थ मोक्षमार्गगी ऐसी 
संकलताबद्ध प्ररूपणा दूसरे कोई भी ग्रन्थमें नहीं है। परमपृज्य श्री कानजी स्वामीके 
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शब्दोंमें कहा जावे तो-'यह समयसार शास्त्र आगमोंका भी आगम है; लाखों शास्त्रों 
का सार इसमें है; जेनशासनका यह स्थम्भ है; साधककी यह कामधेनु है, कल्पवक्ष है । 
चौदह पूर्वका रहस्य इसमें समाया हुवा है । इसकी हरएक गाथा छठट्ठ॑ सातवें गुणस्थानमें 
भूलते हुवे महामुनिके झ्रात्म-अनुभवमेंसे निकली हुई है। इस शास्त्रके कर्ता भगवान 

कुन्दकुन्दाचार्यदेव महाविदेहक्षेत्रमें स्वेज्ष वीतराग श्री सीमन्धर भगवानके समवसरणमें 
गये थे और वहाँ वे आराठ दिन रहे थे यह बात यथातथ्य है, ग्रक्षरश: सत्य है, प्रमाणसिद्ध 
है, इसमें लेशमात्र भी शंकाके लिये स्थान नहीं है । उन परम उपकारी आचाये भगवान 
द्वारा रचित इस समयसारमें तीथेडू-रदेवकी निरक्षरी ३कारध्वनिमेंसे निकला हुवा ही 
उपदेश है । 


इस शास्त्रमें भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्यदेवकी प्राकृत गाथाग्रोंपर आ्रात्मख्याति 
नामकी संस्कृत टीका लिखनेवाले ( विक्रमकी दसवी शताब्दीके लगभग होनेवाले ) 
श्रीमान्‌ अमृतचन्द्राचार्यदेव हैं। जिसप्रकार इस शास्त्रके मूलकर्ता अलौकिक पुरुष हैं 
उसीप्रकार इसके टीकाकार भी महासमथर्थ आचार्य हैं । झ्रात्मख्याति जैसी टीका ग्रभीतक 
भी दूसरे कोई जन ग्रन्थकी नही लिखी गई है । उन्होंने पंचास्तिकाय तथा प्रवचनसा रकी 
भी टीका लिखी है और तत्वाथंसार, पुरुषार्थसिद्धब पाय आदि स्वतन्त्र ग्रन्थोंकी रचना 
भी की है । उनकी एक इस आत्मख्याति टीका ही पढ़नेवालेको उनकी भ्रध्यात्मरसिकता, 
ग्रात्मानुभव, प्रखर विद्वत्ता, वस्तुस्वरूपको न्‍्यायसे सिद्ध करनेकी उनकी असाधारण शक्ति 
आर उत्तम काव्यशक्तिका पूरा ज्ञान हो जावेगा। अति संक्षेपमें गंभीर रहस्योंको 
भरदेनेकी अनोखी शक्ति विद्वानोंको आश्चर्यचकित करती है । उनकी यह देवी टीका 
श्र तकेवलीके वचनोंके समान है | जिसप्रकार मूलझ्ास्त्रकर्ताना समस्त निजवेभवसे इस 
शास्त्रकी रचनाकी है उसीप्रकार टीकाका रने भी अत्यन्त उत्साहपूर्वक सर्व निज-वैभवसे 
यह टीका रची है ऐसा इस टीकाके पढ़नेवालोंको स्वभावत: ही निश्चय हुये बिना नहीं 
रह सकता । शासनमान्य भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचायदेवने' इस कलिकालमें जगदुगुरु 
तीर्थकरदेवके जेसा काम किया है और श्रीअमृतचन्द्राचायंदेवने, मानों कि वे कुन्दकुन्द 
भगवानके हृदयमें बंठ गये हों उसप्रकारसे उनके गम्भीर आशयोंको यथार्थतया व्यक्त 
करके, उनके गणधरके समान कार्य किया है। इस टीकामें श्रानेवाले काव्य (कलश) 
अध्यात्मरससे और आत्मानुभवकी मस्तीसे भरपूर हैं। श्रीपद्मप्रभमलधारिदेव जैसे 
समर्थ आचार्योपर भी उन कलशोंने गहरी छाप डाली है और आज भी वे तत्त्वज्ञानसे 
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और अध्यात्म रससे भरे हुये मधुर कलश, अध्यात्मरसिकोंके हृदयक्रे तारकों कनभना 
देते हैं। अध्यात्मकविरूपमें श्री भ्रमृतचन्द्राचायंदेवका जैन साहित्यमें अद्वितीय स्थान है । 


समयसा रमें भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्यदेवने' प्राकृत में ४९५ गाथाओ्रोंकी रचना की 
है। उसपर श्री श्रमृतचन्द्राचार्यदेवने आ्रात्मख्याति नामकी और श्री जयसेनाचार्यदेवने तात्पये 
वृत्ति नामकी संस्कृत टीका लिखी है । श्री पंडित जयचन्द्रजीने मूल गाथाओंका और 
आत्मख्यातिका हिन्दीमें भाषांतर किया और उसमें स्वयंने थोड़ा भावार्थ भी लिखा है । 
वह पुस्तक 'समयप्राभृत' के नामसे विक्रम सं० १६६४ में प्रकाशित हुई | उसके बाद 
उस पुस्तकको पंडित मनोहरलालजीने प्रचलित हिंदी में परिवर्तित किया और श्री परमश्रुत- 
प्रभावक मण्डल श्रीमद्‌ राजचंद्र ग्रंथमाला द्वारा समयसार' के नामसे वि० सं० १६७५ 
में प्रकाशित हुवा । उस हिंदी ग्रन्थके ग्राधारसे, उसीप्रकार संस्कृत टीकाके शब्दों तथा 
ग्राशयसे चिपटे रहकर यह गुजराती अनुवाद तेयार किया गया है । 

यह अनुवाद करनेका महाभाग्य मुझे प्राप्त हुवा यह मुभे अत्यन्त हषका कारण 
है | परमपूज्य श्री कावजी स्वामीकी छत्रछायामें इस गहन शास्त्रका अनुवाद हुवा है । 
अनुवाद करनेकी समस्त गक्ति मुझे पूज्यपाद श्रीगुरुदेवके पाससे ही मिली है। मेरी 
माफंत अनुवाद हुवा इससे 'यह अनुवाद मैने किया है' ऐसा व्यवहा रसे भले ही कहा 
जावे, परन्तु मुर्के मेरी अल्पज्ञताका पूरा ज्ञान होनेसे और अनुवादकी सर्वे शक्तिका'मूल 
पूज्य श्रीगुरुदेव ही होनेसे मैं तो बराबर समभता हूँ कि श्रीगुरुदेवकी अ्मृतवाणीका 
तीत्र वेग ही उनके द्वारा मिला हुवा भ्रममोल उपदेश ही-यथाकाल इस अनुवादरूपमें 
परिणमा है । जिनके बलपर ही इस अतिगहन शास्त्रके अनुवाद करनेका मैंने साहस 
किया था और जिनकी क्ृपासे ही यह निविध्न पूरा हुवा है उन परम उपकारी गुरुदेव 
के चरणारविदमें अति भक्तिभावसे बंदन करता हूँ । 

इस अनुवादमें अनेक भाइयोंकी मदद है । भाई श्री अमृतलाल भक्राटकियाकी 
इसमें सबसे ज्यादा मदद है। उन्होंने' सम्पूर्ण अनुवादका ग्रति परिश्रम करके बहुत ही 
सूक्ष्मतासे और उत्साहसे संशोधन किया है, बहुतसी अति-उपयोगी सूचनाएं उन्होंने 
बताई, संस्कृत टीकाकी हस्त लिखित प्रतियोंका मिलान कर पठान्तरोंको ढूंढ कर दिया, 
शंका-स्थलोंका समाधान पण्डितजनोंसे बुलाकर दिया-आदि अनेक प्रकारसे उन्होंने 
जो सर्वंतोमुखी सहायता की है उसके लिये मैं उनका अत्यस्त भारी हूं। अपने विशाल 
शास्त्रज्ञानसे, इस अनुवादमें पड़नेवाली छोटी मोटी दिक्‍कतोंको दूर क रदेनेवाले माननीय 


१६ 


श्री वकील रामजीभाई माणिकचन्द दोशीका मैं हृदयपूर्वक श्राभार मानता हुं। 

भाषांतर करते समय जब २ कोई अर्थ बराबर नहीं बंठा तब २ मैंने पं० गणेशप्रसादजी 
वर्णी और पं० रामप्रसादजी शास्त्रीजी को पत्र द्वारा ( भाई अमृतलालजी द्वारा ) 
अर्थ पुछवाने पर उन्होंने मेरेको हर समय बिना संकोचके प्रश्नोंके उत्तर दिये इसके 
लिये मैं उनका अन्त:करणपूर्वक श्राभार मानता हूं । इसके अनंतर भी जिन २ भाइयोंकी 
इस अनुवादमें सहायता है उन सबका भी मैं ग्राभारी हूं । 


यह श्रनुवाद भव्य जीवोंको जिनदेव द्वारा प्ररूपित आत्म शांतिका यथार्थ मार्ग 
बतावे, यह मेरी अन्तरकी भावना है, श्री अमृतचन्द्राचारयंदेवके शब्दोंमें 'यह शास्त्र 
आनंदमय विज्ञानघन आत्माको प्रत्यक्ष दिखानेवाला अद्वितीय जगत्‌चक्षु है। जो 
कोई उसके परम गम्भीर और सूक्ष्मभावोंको हृदयज्भात करेगा उसको वह जगत्‌च्षु 
आत्माका प्रत्यक्ष दर्शन करावेगा, जबतक वे भाव यथाथे प्रकारसे हृदयज्भूत नही होवें 
तबतक रात दिन वह ही मंथन, वह ही पुरुषार्थ कतेंव्य है ।' श्री जयसेनाचायं देवके 
शब्दोंमें समयसा रके ग्रभ्यास आदिका फल कहकर यह उपोद्घात पूर्ण करता हुं--- 
'स्वरूपरसिक पुरुषों द्वारा वणित इस प्राभृतका जो कोई आदरसे अभ्यास करेगा, श्रवण 
करेगा, पठन करेगा, प्रसिद्धि करेगा, वह पुरुष अविनाशी स्वरूपमय, अनेक प्रकारकी 
विभिन्नतावाले, केवल एक ज्ञानात्मक भावकी प्राप्त करके अग्रपदकी मुक्ति ललनामें लीन 
होगा ।' 


दीपोत्सव वि० सं० १६६६ -- हिंमत॒लाल जेठाडाल शाह 





अनुवादककी ओरसे ! 


मैं इसे अपना परम सोभारय मानता हूँ कि पके इस युगके महान आध्यात्मिक 
संत श्री कानजी स्वामीके साप्रिध्यका शुयोग श्राप्त हुआ, और उनके प्रवचनोंको छुनने एवं 
उन्हें रा्ट्रभापा-हिन्दीमें अनूदित करनेका सौभाग्य प्राप्त हुआ है। उन अनूदित ग्रथोंमेंसे 
'पमयसार प्रवचनादि' पहले प्रकाशित द्वो चुके हैं। पृज्य कानजी स्वामीके साञ्निध्यमें रहकर 
अनेक विद्वानोंने कई आध्यात्मिक ग्रंथोंकी रचना की है, अनुवाद किये हैं और सम्पादन 
किया है । उन दिद्वानोंमें श्री हिम्मतलाल शाह तथा श्री रामजीभाई दोश्ची आदि 
प्रभुख हैं । 

उपरोक्त बिद्वानोंके द्वारा मुज़राती माषामें अनूदित, सम्पादित एबं लिखित अनेक 
ग्रंथोंका हिन्दी भाषानुवाद करनेका पके सुयोग मिला हे, जिनमें प्रवचनसार, मोशभनज्ञास्‍्त्र 
और यह समयसार ग्रन्थ भी है। मध्यात्मप्रेंमी भाई भ्री कुं० नेमीचन्दी पाटनीकौ प्रेरणा 
इस सुकाय में विशेष साधक पिद्ध हुई है । प्रत्येक्ष गाथाका गुजराती से हिन्दी पद्यानुबाद 
उन्हींने किया है । मैंने गुजराती अन्वयार्थ , टीका और मावाथका भाषालुवाद किया है । 
यद्यपि अनुवादमें सम्पूण सादधानी रखी गई है, तथापि यदि कोई दोष रह गये हों तो 
विशेषज्ञ हरुझे क्षमा करें । 


जैनेन्द्र प्रेस | -- परमेष्ठीदास घैन 


ललितपुर सम्पादक '“बीर/ 





विषयानुक्रमणिका 
पूवेरंग 
विषय 


गाथा 


श्ष्ठ 


( प्रथम १८ गाथाश्रोंमें रंगभुमिस्थल बाँधा है, उसमें जोव नामके पदार्थका स्वरूप कहा है) 


मंगलाच रखा, ग्रन्थ प्रतिज्ञा 

यह जोव-प्रजीवरूप छह द्रव्यात्मक लोक है इसमें धर्म, भ्रधम, श्राकाश, 
काल ये चार द्रव्य तो स्वभावपरिणतिस्वरूप ही हैं भौर जीव पुदुगल द्रव्य 
के प्रनादिकालके संयोगसे विभावपरिणति भी है, क्‍योंकि स्पशे, रस, गंध 
वर्ण शब्दरूप मूृतिक पुदंगलक्ो देखकर यह जोव रागद्वेषमोहरूप 
परिणमता है और इसके नि्ित्तसे पुदगल कमंझूप होकर जीवके साथ 
बेंघता है। इस तरह इन दोनोंके भ्रनादिसे बंधावस्था है। जीव जब 
निमित्त पाकर राग्रादिकरूप नहीं परिशमता ठब नवीन कर्म भी नहीं 
बंधते, पुराने कम ड़ जाते हैं, इसलिये मोक्ष होती है; ऐसे जोवके 
स्वसमय-परसमयकी भ्रवृत्ति होती है। जब जोव सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चा रित्र- 
भावरूप अपने स्वभावरूप परिणमता है तब स्वसमय होता है ध्रौर जब 
मिथ्यादशंन-ज्ञान-चारित्रर्ष परिणमता है तब पुद्गलकमंमें ठहरा हुश्ना 
परसमय है ऐसा कथन 

जोधके पुदगलकमेंके साथ वंध होनेसे परसमयपना है सो सुन्दर नहीं है, 
कारण कि इसमें जीव संसाए में अभ्रमता अ्रनेक तरहके दु।ख पाता है; 
इसलिये स्वभावमें स्थिर होकर सबसे जुदा होकर शभ्रकेला स्थिर होय 
तभी सुन्दर ( ठोक ) है 

जीवके जुदापन झर एकपनका पाना दुलंभ है। क्योंकि बंधकी कथा तो 
सभी प्राणी करते हैं, एकत्वकी कथा विरले जानते हैं जो कि दुलंभ है, 
उस संबंधी कथन 

इस कथयाकी हम सब अपने श्रनुभवसे बुद्धिके भ्रनुसार कहते हैं; उसको 
धन्य जोव भी अपने धनु भवसे परीक्षा कर ग्रहण करना 

शुद्धनयसे देखिये तो जीब श्रप्रमत्त प्रमत्त दोनों दशाप्नोंसे जुदा एक ज्ञायक- 
भावमात्र है जो कि जाननेवाला है वही जोव है उस सम्बन्धी 

हस आयकभावमात्र झ्रात्माके दशेन-ज्ञान-चारिन्रके भेदकर भी भशुद्धपन 
नहीं है, ज्ञायक है वह ज्ञायक हो है 


१ 


भ 


१० 


श्र 


१३-१४ 


१५ 


१७ 


है 


विषय | गाया 
पात्माको व्यवहुरनय भशुद्ध कहता है उस व्यवह्ारनयके उपदेशका प्रयोजन ष 
व्यवहारनय परमाथंका प्रतिपादक कंसे है ? ६-१० 
शुद्धनय सत्यार्थ घोर व्यवहारनय धसत्याथं कहा गया है ११ 


जो स्वरूपसे शुद्ध परमभावको प्राप्त हो गये उनछो तो शुद्धनय हो प्रयोजनवान 
है, घौर जो साधक शअ्रवस्थामें है उनके व्यवह्यारनय भी प्रयोजनवान है| 


ऐसा कथन श्र 
जोवादितत्वोंकों शुद्धनयसे जानना सो सम्यक्त्व है ऐसा कथन १३ 
शुद्धनयका विषयभूत झ्नात्मा बद्धस्पृष्ट, श्रन्य, ध्रनियत, विशेष ध्ोर संयुक्त- 

इन पांच भावोंसे रहित होने सम्बन्धी कथन श्् 
शुद्धनयके विषयभूत झात्माकों जानना सो सम्यर्ज्ञान है ऐसा कथन १५ 
सम्यग्दरानज्ञानवा रिश्ररूप स्‍ग्रात्मा ही खाधुके सेवन करते योग्य है, उसका 

हृईांतसहित कथन १६ से १८ 
शुद्धनयके विषयभूत प्रात्माको जबतक न जाने तबतक वे जीव भज्ञानी हैं १६ 
अप्रतिबुद्ध ( भ्रज्ञानी ) को कैसे पहिचाना जा सकता है ? २० से २२ 
प्रज्ञानीको समझ्ाानेकी रीति २३ से २५ 


ग्रजानीने जीव-देहको एक देखकर तीथंड्ूूरको स्तुतिका प्रश्न किया उसका उत्तर २६-२७ 
इस उत्तरमें जोव देहुकी भिन्नताका दृश्य तथा जितेन्द्रिय, जितमोह क्षोणमोह २९८ से ३३ 
चारित्रमेंजो प्रत्याख्यान कहनेमें ध्राता है वह क्या है? ऐसे शिष्यके प्रश्न 


का उत्तर प्राप्त द्वोता है कि प्रत्याख्यान ज्ञान ही है ३४-२५ 
झनुभ्ूतिदारा परभावका भेदज्ञान तथा शेयभावके भेदज्ञानके प्रकार ३६-३७ 
दर्शुनज्ञानचा रिश्रस्वरकूप परिणत हुए श्ात्माका स्वरूप कह कर रंगभूमिका 

स्थल ( ३८ याथाह्नोंमें ) पूर्ण श्ष 


१ जीव-अजीव अधिकार 
जीव, अजीव दोनों बन्धपर्यायरूप होऋर एक देखनेमें भ्राते हैं उनमें जीवका 
स्वरूप न जाननेसे भ्रज्ञानोजन जीवकी कल्पना स्रध्यवसानादि भावरूप 


झन्यथा करते हैं, इस प्रका रका वरान ३६ से ४३ 
जीवका त्वरूप भ्रन्यथा कल्पते हैं उनके निषेषकी गाया छ्छ 
श्रष्यवतानादिकभाव पुद्गलमय हैं जीव नहीं हैं ऐसा कथन ५ 


झध्यवसाना दिकृभावको व्यवहारतयसे जीव कहा गया है तथा दृष्टांत ४६ से ४८ 


१६ 
२०-२१ 
२२-२३ 


शष्ट से २६ 
शध् से ३४ 


३४५ से ४० 
छ१ से ४३ 


डड् से ४६ 

४०-११ 
श्र से ४४ 
४भ् से ४८ 
४थ से ६० 
६० से ६८ 


७०-७१ 
७र३ेसे ७६ 


७6 
८० 


प्श्से८४ 
घछ्से ८६ 

८६७३-८८ 
पप से ९७० 


बच 


विषय गाथा पृष्ठ 
परमायथंरूप जीवका स्वरूप ( झलिगग्रहण ) धु६. ६४० से ६५ 
वर्णोको ग्रादि लेकर गुणस्थानपर्यन्त जितने भाव हैं वे जोवके नहीं हैं ऐसा 
छह गाथाप्रोंमें कथन #०से ४५ १०१ 
ये वर्णादिक भाव जीवके हैं ऐसा व्यवहा रनय कहता है, निश्चयनय नहीं 
कहता ऐसा दृष्ठांतपूवंक कथन भ६ ते ६० १०२से ९०६ 
धर्णादिक भावोंका जो वके साथ तादाह्म्य कोई अज्ञानी माने उसका निषेध ६६१ से ६८ १०६ से ११९ 
२. कर्ताकर्माधिकार १२० 
धन्नानी जीव क्रोधादिकमें जबतक व्तंता है तबतक कमंका बन्ध करता है. ६६-७०. १२१ से १२३ 
धास्व प्रोर धात्माका भेदज्ञान होने पर बन्ध नहीं होता ७१ १२३-२४ 
शानमात्र से ही बन्धका निरोध कंसे होता है ७२ १२५ से २७ 
भालत्वोंसे निवृत्त होनेका विधात ७३ १२७ से २६ 
जात होनेका भौर झ्रास्रवोंकी निवत्तिका समकाल कंसे है ? उसका कथन ७४ १२६ से ३१ 
शानस्वरूप हुए प्लात्माका चिह्न ७५ १३१ से १३३ 
प्रास्व और भात्माका भेदज्ञान होने पर ग्रात्मा ज्ञानी होता है तब कत- 
कमेभाव भी नहीं होता ७६-७६ १३४ से १३६ 
छीव-पुद्ूगलकमंके परस्पर निमित्तनेमित्तिकभाव है तो कतृ कम भाव नहीं 
फहा जा सकता ८० से ८५२ १४१ 
निश्चमनयसे झात्मा भोर कतृ कर्म भाव और भोक्तृ भोग्य भाव नहीं हैं, भ्रपने 
में ही कतृ कम भाव भोर भोक्तृभोग्यभाव है प्र १४२ 
व्यवह्ारनय ग्रात्मा शोर पुद्गलकममके कतृ कर्म भाव भोर भोक्‍तृभोग्यभाव 
कहता है <८टड १४४ 


पात्माको प्दुगलकमंका कर्ता और भोक्ता माना जाबे तो महान दोष-स्वपर 
के प्रभिश्नपनेका प्रसंग-भाता है; वह भिथ्यात्व होनेसे जिनदेव सम्मत 


नहीं है पशं-८घ६. १४६ से १५० 
मिथ्यात्वादि झाखव जोव-पझजीवके भेदसे दो प्रकारके हें ऐसा कथत धोर 

उसका हेलु प७-प८ १५१ 
प्रात्माके मिथ्यात्व, भ्रश्ञान, ध्रविरति ये तोन परिणाम ध्ानादि हैं उनका 

कतृ पना और उनके निमित्तसे पुदूगलका कमंछूप होना ८ध्से ४३२ १५२ से ४७ 


प्रात्मा मिथ्यात्वादिभावरूप न परिणामे तब कमंझा कर्ता नहीं है ९३ श्श्ड 


श्र 


विषय गाया पृष्ठ 
ग्रशानसे कर्म कैसे होता है ऐसे शिष्यका प्रदन घोर उसका उत्तर ६४-६५ १५६ से १६१ 
कमके कर्तापनका मूल धज्ञान ही है &६ - १६२ 
शानके होनेपर कर्तापन नहीं होता >> ६७ (१६३से १६३ 
व्यवह्वारी जोव पुद्गलकमंका कर्ता श्लात्माको कहते हैं यह छश्ञान है ध्द १६७ 


घात्मा पुद्गलकमेंका कर्ता निभित्तनेमित्तिकभा वसे भी नहीं है, ध्ात्माके योग, 
उपयोग हैं वे निमित्तनेमित्तिकभावसे कर्ता हैं घोर योग उपयोपका 


' झात्मा कर्ता है * १७७ १६६ 
ज्ञानी ज्ञानका हो कर्ता है १०१ १७० 
झज़ानों भी धपने प्रशानभावका तो कर्ता है, पुदूगलकमंका कर्ता तो ज्ञानी या 

प्ज्ञानी कोई नहीं है क्योंकि परदव्योंके परस्पर कतृ'कमंभाव नहीं हैं १०२ श्जर 
एक द्रव्य प्रन्य द्रव्यका कुछ भी कर सकता नहीं १०३-१०४. १७३-१७४ 
जीवको परद्रग्यके कर्तापनेका हेतु देख उपचारसे कटद्दा जाता है कि यह कार्य 

जीवने किया १०४-१०८ १७४-१७५८ 
सिथ्यात्वादिक सामान्‍य भ्राखव शौद विशेष गुरास्थान ये बंघके कर्ता हैं 

निशचयकर इनका जोव कर्ता भोक्ता नद्दीं है-स्पष्ठ सूक्ष्म कथन . 9०६-११९१ १७९-१ ८४१ 


जीव गौर भ्रास़बोंका भेद दिखलाया है प्रभेद कहनेमें दूधण दिया है. ११६-११५ १५२-१८३ 
सांख्यमती, पुरुष झोर प्रकृतिकों परिणामों कहते हैं उसका निषेध कर 

पुरुष श्रोर पुदुगलको परिणामी कहा है ११६-१२५. ९५४-१६० 
ज्ञानसे ज्ञानभाव भोर झज्ञनसे ध्शानभाव ही उत्पन्न होता है १९६-१३१ १६१-१६६ 
झज्ञानी जीव द्रव्यकम बन्धनेका निमित्तरूप भ्रज्ञानादि भाषोंका हेतु होता है ११९-१३६६  १६७-१६६ 
पुद्गलका परिणाम तो जीवसे जुदा है भोर जीवका पुद्गलसे जुदा है. १३७-१४० . २०००-२० २ 
कर्म जोवसे बद्धस्पृष्ट है या धबद्धस्पृष्ठ, ऐसे शिष्यके प्रद्नका निश्चय व्यवहार 


दोनों नयों से उत्तर . १४१ २०३ 
जो नयोंके पक्षसे चहित है वह कतृ कम भावसे रहित समयताइ शुद्ध धात्मा._ 

है ऐसा कहकर अधिकार पूरा १४२- १४४ २०४-१११ 

३. पृष्य-पाप अधिकार र२२ 

शुभाशुभ कमके स्वभावका वरणंत १४५ २रे४द-२५ 

दोनों ही कमेबन्धके काररा हैं १४६ २२६ 

इसलिये दोनों कर्मोंका निषेध १४७ ३२७ 


उम्चका दृ्ांत धोर घागम की साक्षी १०४८-५ "“शश८-३० 


श्र 


विषय गाथा पृष्ठ 
ज्ञात मोक्षका कारण है १५१ २३१ 
ब्रतादिक पाले तो भी ज्ञान बिना मोक्ष नहीं है १५२-१४५३ २३२-२३३ 
पुण्यकमके पक्षपातीका दोष १५४ २३१७ 

ज्ञानकों भी परमार्थस्वरूप मोक्षका कारण कहा है श्र भ्रन्यका निषेध 
किया है १५५४-४६ २३६-२३७ 
कर्म मोक्षके कारणका घात करता है ऐसा दृष्टातद्वारा कथन १५७-४६ २३८--२४० 
कर्म धहाप ही बन्धस्वरूप है १६० २४१ 

कम बन्धका कारण रूप भावस्वरूप है शर्थात्‌ मिथ्यात्व-प्रज्ञान-कषायरूप 
है शेसा कथव झोर तोनों ध्रधिकार पूर्ण ११६१-६३ २४१-२४७ 
४. आद्नरव-अधिकार २४८ 

झारस्वके स्वरूपका वर्णान ध्र्थात मिथ्यात्व, ध्वविरत, कषाय और योग-ये 
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ज्ञानो निरास्रव किस तरह है ऐसे शिष्यके प्रश्तका उत्तर १७० २५६ 
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शानीके नहीं है; इसलिये शानोके कर्मबन्ध भी नहीं है, श्रधिकार पूर्०णा १७७-१८० २६४-२७१ 


३. संबर-अधिकार २७२ 
संवरका मूल उपाय भेदविज्ञान है उसकी रीतिका तीन गाथाशोंमें कघन. १८१-८३. २७३-२७७ 
भेद विज्ञानसे ही शुद्ध भ्ात्माकी प्राप्ति होती है हेसा कथन १८४-८५ रछप 
शुद्ध धात्माकी प्राप्तिसे ही संवर होता है ऐसा कथन १८६ २७६-४८० 
संवर होनेका धरकार-ती न गाथा प्रोंमे १८६७-१८६ २८१-२१८३ 
पंवर होतेके क्रका कथन, अधिकार पूर्ण १६४०-६९ रे८४-ए८८ 

६. निजरा- अधिकार २८९ 
दरव्यनिर्जराका ध्यरूप १६३ ३६७ 
भावनिजेराका स्वरूप श्ध्ड २६१ 
ज्ञानका सामथ्य १६५ २6३ 


वे राग्यका सामथ्य * | १६६ २६४ 


बेब 


विषय 

ज्ञान-वे राग्यके सामथ्यंका दृष्टांत पृवंक कथन 

सम्यर्हृष्टि सामान्यरूपसे तथा विशेषरूपसे स्व-परको कई रीतिसे जानता है 
उस सम्बन्धी कथन 

सम्यरदष्टि ज्ञान-वेराग्यसम्पन्न होता है 

रागी जोव सम्यग्दृष्टि क्‍यों नहीं होता है उस सम्बन्धी कथन 

शज्ञानी रागो प्राणी रागादिकको अ्रपना पद जानता है उस पदको छोड़ 
धपने एक बोतराग ज्ञायकभावपदमें स्थिर होनेका उपदेश 

झात्माका पद एक ज्ञायकस्वभाव है भोर वह ही मोक्षका कारगर है) ज्ञानमें 
जो भेद हैं वे कर्मके क्षपोपशमक्क निमित्तसे हैं 

ज्ञान ज्ञानसे ही प्राप्त होता है 

ज्ञानी परको क्‍यों नहीं ग्रहण करता ऐसे छ्षिष्यके प्रश्नका उत्तर 

परिग्रहके त्यागका विधान 

ज्ञानीके सब परिग्रहका त्याग है| 

कर्मके फलकी वांछामे कर्म करता है वह कर्मसे लिप्त होता है। शानोके 
बांछा नहीं होनेसे वह कर्मसे लिप्त नहीं होता है, उसका दृष्टांत द्वारा कथन 

सम्यक्त्वके आ्राठ अंग हैं उनमें से प्रथम तो सम्यर्हृष्ति निःशंक तथा सात 
भय रहित है ऐसा कथन 

निष्कांक्षिता, निविचिकिस्मा, ग्रपूढइत्व, उपगृहन स्थितिकरण, वात्सल्य, 
प्रभावना-इनका निरचयनयकी प्रधानतासे वर्रान 


७. बन्ध अधिकार 


बन्धके कारणका कथन 

ऐसे कारणुरूप श्ात्मा न प्रवर्ते तो बन्ध न हो ऐसा कथन 

मिथ्याहष्िके बन्ध होता है उसके भ्राशयको प्रगट किया है शोर वह प्लाशव 
श्रभ्ञान है ऐसा सिद्ध करते हैं 

प्रज्ञानमय प्रध्यवसाय हो बन्धका कारण है 
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कश्ता है ऐसा कथन 
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बह 


विषय 

यह घजानरूप झ्रध्यकसाय जिसके नहीं है उसके कर्मबन्ध नहीं है| 

यह ध्ष्यवसाय क्या है ऐसे शिष्यके प्रषनका उत्तर 

इस भ्रध्यवसानका निषेध है, वह व्यवहार नयका ही निषेध है 

जो केवल व्यवहारछा ही घालंबत करता है वह प्रज्ञानी प्लौर सिथ्य[हृष्टि 
है; क्योंकि इसका धवलम्दन प्रशव्य भी करता है । ब्रत, समिति, गुप्ति 
पालता है, ग्यारह श्रंग पढ़ता है, तो भी उप्ते मोक्ष नहीं है 

शास्त्रोंका शान होने पर भी प्रभव्य धज्ञानी है 

झ्रभव्य घमको श्रद्धा करता है तो भी उसके भोगके निमित्त हैं, मोक्षके 
निमित्त नहीं हैं 

ग्यवहा र-निशचयनयका स्वरूप 

रागादिक भावोंका निमित्त आत्मा है या परद्रव्य ? उसका उत्तर 

धात्मा रागादिकका प्कर्ता किस रोतिसे है, उसका उदाहरण पूर्वक कथन 

८. मोक्ष अधिकार 

मोक्षका स्वरूप क्मंबन्धपे छूटना है जो जोव बन्धका तो छेद नहीं करता है 
परन्तु मात्र बन्धके स्वरूपको जानकर हो संतुष्ट होता है बह मोक्ष नहीं 
पाता है 

बन्धकी चिन्ता करने पर भी बन्ध नहीं छूटता है 

बन्ध छेदनेसे ही मोक्ष होता है 

न्धका छेद किससे करना ऐसे प्रश्नका उत्तर यह है कि कम्मंबन्धके छेदनेको 

प्रजा शस्त्र ही काररा है 

प्रशाहूप कारासे प्लात्मा भोर बन्ध दोनोंको जुदे जुदे कर प्रश्ञासे ही भात्मा 
को ग्रहण करना, बन्धको छोड़ना 

भात्माको प्रज्ञाके द्वारा कंसे ग्रहण करना, उस सम्बन्धो कथन 

प्रात्माके सित्राय भ्वन्य भावका त्याग करना, कोन शानी परभावको पर 
जानकर ग्रहण करेवा ? धर्थात्‌ कोई नहीं «७रेगा 

जो परक्रव्यको प्रहणा करता है वह झपराधी है, बन्धनमें पड़ता है; जो 
झपर।घ नहों करता, वह बन्धनमें भी नहीं पड़ता 

प्रपराधका स्वरूप 

शुद्ध भरास्माक़े प्रदृखसे मोक्ष कहा] परन्तु ध्ात्मा तो प्रतिकमण झादि द्वारा 
भो दोषोंते छूठ जाता है; तो पीछे शुद्ध प्रात्माके ग्रहणसे कया लाभ है? 
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विषय 

ऐसे क्षिष्यके प्रशनका उत्तर बह दिया है. कि प्रतिक्रमरा-प्व प्रति क्रमणसे 

इहित अप्रतिक्रमणादित्व रूप तीसरी झवस्या शुद्ध धात्माका हो ग्रहण है, 

इसीसे श्रात्मा निर्दोष होता है 

€ 
९. सवृविशुद्धज्ञान अधिकार 

धात्माके ग्रकर्तापना दृष्टांतपूर्यंक कह्ठते हैं 
कर्तापना जीव प्रश्नानसे मानता है, उत्त घज्ञानकी सामथ्यं दिखाते हैं 


जब तक धात्मा प्रकृतिके निमित्तते उपजना विनशना न छोड़े तब तक 
कर्ता होता है 


कतृ त्वपना भोकतृपना भी श्ञात्माका स्वभाव नहीं है, घ्न्नानसे हो भोक्ता 
हैं ऐता कथन 

शानी कर्मफलका भोक्ता नहीं है 

ज्ञानी कर्ता-भोक्ता नहीं है उसका दृष्टांत पृवंक कथन 

जो आत्माको कर्ता मानते हैं उनके मोक्ष नहीं है ऐसा कथन 

झज्ञानी अपने भावकरमंका कर्ता है ऐसा युक्तिपूवंक कथन 

धात्माके कर्तापना भोब प्रकर्तापना जिछ तरह है उस तरह स्याद्वाद द्वारा 
तेरह गाथाश्रोंमें सिद्ध करते है 

बोद्धधतों ऐसा मानते हैँ कक कप्ंको करनेवाला दूसरा है भोर भोगनेवाला 
दूसरा है उसका युक्तिपू्वक निषेध 


गाथा 
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प्रति रागद्वेष नहीं होता, वे मात्र झज्ञानदशमें प्रवतेमान जोवके 
परिणाम हैं 

झन्यद्रव्यका अन्यद्रव्य कुछ नहीं कर सकता ऐसा कथन 

स्पर्श भादि पुद्गलके गुर हैं वे श्रात्माको कुछ ऐसा नहीं कहते कि हमको 
ग्रहण करो धोर अ्रात्मा भी प्रपने स्थानसे छूट कर उनमें नहीं जाता है 
परन्तु भ्रज्ञानो जीव उनसे वृथा राग-द्वेष कश्ता है 

प्रतिकमणा, प्रत्याल्यान भोौर ध्ालोचनाका स्वरूप 

जो कम झोर कर्ंफलको धनुभवता भ्पतनेको उसरूप करता है वह नवौन 
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विषय 
मोदनासे मन-वचन-क्ायसे झ्ततोत, वर्तमान श्ौर भ्रनागत क्मके 
त्यागको उनचास उनचास भज़ु द्वारा कथन करके कर्म चेतनाके त्यागका 
विधान दिखाते हैं तथा एक सो घड़तालीस प्रकृतियोंके त्यागका कथन 
करके कर्मफछचेतनाके त्यागका विधान दिखाते हैं 
शानको समस्त प्रन्य द्रव्योंसे भिन्न बतलाते हैं 
शात्मा प्रमृतिक है इसलिये इसके पुद्गलमयी देह नहीं है 
द्र्यलिंग देहमयी है इसलिये द्रव्यलिंग ध्रात्माके भोक्षका कारण नहीं है, 
ददुनज्ञानचारित्र ही मोक्षमार्ग है ऐसा कथन 
मोक्षका ध्र्थी दर्शनज्ञानचारित्रस्वरूप मोक्षमार्गमें ही आत्माको प्रवर्तावे 
ऐसा उपदेश किया है 
जो द्रव्यलिगमें ही ममत्व करते हैं वे समयसारको नहीं जानते हैं 
व्यवह्ारनय तो मुनि भावकके लिगको मोक्षमार्ग कहृठा है भ्रौर निए्चयनय 
' किसी लिगको मोक्षमार्ग नहों कहता ऐसा कथन 
इस ग्रन्थको पूर्ण करते हुए उसके अ्रभ्थास वर्ग रहका फल कहते हैं 
इस ग्रन्थमें भननन्‍्त पर्मवाले श्वात्माको शञानमात्र कहनेमें स्थाद्रादस विरोध 
कैसे नहीं ध्राता है ? इसको बताते हुए तथा एक ही ज्ञानमें उपायभाव 
शोर उपेयभाव दोनों किस तरह ब्रनते हें ? यह बताते हुए टोकाकार 
ध्ाचायंदेव इस सब विशुद्धज्ञान अधिका रके अन्तमें परिशिह्ठ रूप स्याद्वाद 
झोर उपाय-उपेयभावमें थोड़ा कहनेकी प्रतिज्ञा करते हैं 
एक ज्ञानमें ही “ततू, छतत्‌, एक, भनेक, सत्‌, भ्रसत्‌, नित्य, ख्नित्य! 
इन भावोंके चौदह भेद कर उनके १४ काब्य कहते है 
ज्ञान लक्षण है भोर धात्मा लक्ष्य है, ज्ञानकी प्रसिद्धि ही श्ात्माकी प्रतिद्धि 
होती हैं हसलिये भात्माको ज्ञानमात्र कहा है, एक ज्ञानक्रियारूप हो 
परिणत भात्मामें प्रनन्तशक्तियाँ प्रगट हैं उनमेंसे सेतालीस शक्तियोंके 
नाम तथा लक्षणोंका कथन 


उपाय-उपेयभावरा वर्णन) उसमें धघात्मा परिणामी होनेसे साधकपना धो 
सिद्धपना-ये दोनों भाव अच्छी तरह बनते हैं ऐसा कथन 

थोड़े कलहोंमें प्नेक विचित्रतासे भरे हुए भ्ात्माकी महिमा करके सर्व- 
विशुद्धशान अधिकार सम्पूर्णो 

टीकाकार झाचायंदेवका वक्तव्य, ध्षात्मख्याति टीका सम्पूर्ण 

थी पं० जयचन्दजी छाबड़ाका वक्तत्य, प्रन्थ समाप्त 
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4028. 
सर्वाद्ली सन्‍मति' श्रुत भारा, गुरु गौतम ने प्ख घारी; 
थी करुणा दों भाव मरण बिन, तृपित तप्त भति संसारी। 
हेंदय शुद्ध छुनि इुन्दकुन्दने वह संजीवन दया विचार; 


घट 'प्रवचन', पंचास्ति, समयमें ली लख शोषित बमृत घार ॥। 





कुन्द रचित पद साथंक कर घनि अमृत ने अमृत सींचा; 
प्रन्थराज त्रय तुमने अदूश्ृत मदरस अक्ष-भाव सींचा ॥ 
वीर वाक्य यह जहो नितारें साम्य सुधारस 
भर हृदयान्जुलि पियें प्रुम्नृक्ष वर्में विषय-विष 
गदहरौ-पूर्ला प्रबल-मोह दुस्तर-मल उतरे 
तज विभाषव हो स्वग्मुस परिणती ले निम्न लह्रे 
यह हैं निश्चय ग्रन्थ भंग संयोगी भेदे 
अरु हैं प्रज्ञा-शस्त्र ठददय-मति संधी छेदे 
साधक साथी जगत द्वय संदेश वबीरका 
क्लान्त जगत विश्राम स्थान सतपथ सुधीरका 
सुनें, समझले, रुचे, जगत रुचिसे अलसावे 
पड़े बंधरस शिथिल हृदय ज्ञानीका पावे 
कुन्दन पत्र बना लिखे, अक्षर रत्न तथापि 
कुन्द पृत्रके मूल्यका अंकन हो न कदापि 


-- युगल” ( कोटा-राज० ) 
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शास्त्रका अर्थ करनेकी पद्धति 

व्यवह्ारनय स्वद्रव्य-परद्रव्यकों तथा उसके भाोंकों एवं कारण 
कार्यादिको किसीके किसीमें मिलाकर निरूपण करता है, इसलिये ऐसे 
ही भ्रद्धानसे मिथ्यात्व हे, अतः इसका त्याग करना चाहिये | 
और निरचयनय उसीको यथावत्‌ निरूपण करता है, तथा किसीको 
किसीमें नहीं मिलाता, इसलिये ऐसे ही श्रद्धानसे सम्यक्त्व होता हे, 
अतः उसका अद्धान करना चाहिये । 

प्रश्न--यदि ऐसा है तो, जिनमार्म में दोनों नयोंका ग्रहण करना 
कट्दा है, उसका कया कारण ! 

उत्तर--जिनमाण में कहीं को निश्चयनयकी प्रुरूयता सद्दित 
व्याख्यान है, उसे तो “'सत्या्थ इसी प्रकार है?” ऐसा समझ्नना चाहिये, 
तथा कहीं व्यवहारनयकी प्ुरूयता लेकर कथन किया गया है, उसे 
“ऐसा नहीं है किन्तु निमित्तादिकी अपेक्षासे यद उपचार किया है!” 
ऐसा जानना चाहिये; और इस प्रकार आननेका नाम ही दोनों नयोंका 
ग्रहण है । किन्तु दोनों नयोंके व्याख्यान ( कथन-विवेचन ) को समान 
सत्याथ जानकर “'इस प्रकार भी हे और इस प्रकार भौ हे” इसप्रकार 
अमरूप प्रवतनेसे तो दोनों नयोंका ग्रहण करना कहा नहीं है । 

प्रश्न-- यदि ब्यवहारनय असत्याथ है तो जिनमागमें उसका 
उपदेश क्‍यों दिया दे १ एक मात्र निश्वयनयका दी निरूपण करना 
चाहिये था । 

उत्तद--ऐसा ही तक इस भी समयसारमें भी करते हुए यह 
उत्तर दिया है कि-जेसे किसी भनायम्लेच्छकों म्लैच्छ भाषाके बिना 
अथ ग्रहण करानेमें कोई समथ नहीं है, उसी प्रकार व्यवद्दारके बिना 
परमाथका उपदेश अज्ञक्य है इसलिये व्यवह्दरका ठपदेन्न है। और 
फिर इसी घत्रकी व्यारूयामें ऐसा कहा है कि--हस प्रकार निश्चयको 
अंगीकार करानेके लिये व्यवद्दारके द्वारा उपदेश देते हैं, किन्तु व्यवहार- 
नय है बह अंगीकार करने योग्य नहीं हे । 





-- श्री मोक्षमार्ग प्रकाशक 
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रा टक  लीड ला पल तक 2 3 वी लकी किक न ललक लीक लीक 
ः भगवान श्रीं कन्दकृन्दाचार्यदेवर्क सम्बन्धरमें । 
कप 
उललंख 
बन्यो विश्वुभ्धुवि न कैरिह कौंण्डकुन्द 
कुन्द-प्रभा-प्रणपि - कीति-विभूषिताश! । 


यथआारु- चारण-कराम्बुजचअरीक- 


श्क्रे शरुतस्थ भरते प्रयता प्रतिष्ठाम्‌ ॥ 
[ चन्द्रगिरि पर्व तका शिलालेख ] 


अर्थ;-- कुन्द पुष्पको प्रभा घारण करनेवाली जिनको कीति द्वारा दिशाएँ 
विधूषित हुई हैं, जो चारणोंके---चारण ऋद्धिधारी महामुनियोंके-सुन्दर हस्त- 
कमलोंके भ्रमर थे और जिन पवित्रात्माने भरतक्षेत्रमें श्रुतकी प्रतिष्ठा की है, 


ल्‍ 
५ वे विन कुन्दकून्द इस पृथ्वी पर किससे वंद्य नहीं हैं ? 
५; ध 
४ ,- -कोण्डकुंदो यतीन्द्रा ॥। 
रोमिरस्पृष्टतमत्थमन्त - 
बह्मिपि संच्यम्जयितुं यतीक्ष। । 
फ़ फ़ 


रज)पद भूमितल शविद्वाय 
चदार मन्ये चतुरंगुलं सः | 
[ विध्यगिरि-शिलालेख ] 


ध्य्व्भ््थ्य्ध्म्य्य्य्भ्च्य्थ्न्य्श्य््ध्य्य्म्मथ्य्थ्व्य्थ््य्य्क्य्य्क व्य्ल्ल्व्ख्लफ व्य््क 





अथः--पतीश्वर ( श्री कुन्दकुन्दस्वामी ) रज.स्थानको-भूमितलकों--- 
छोड़कर चार अंगुल ऊपर झाकाशमें गमन करते थे उसके द्वारा मैं ऐसा 
समभता हैं कि-वे अन्तरमें तथा बाह्यमें रजसे ( अपनी ) अत्यन्त अस्पृश्ता 
व्यक्त करते थे (- अन्तरमें वे रागादिक मलसे ग्रस्पृष्ट थे और बाह्ममें धलसे 
अस्पृष्ट थे) । 


जह पठमणंदिणादों सीमंघरसामिदिव्यणाणेण । 
ण विवोहड तो समणा कहें सुपर्गं पयाणंति ॥ 
न देशनसार | 
अथ।-- ( महाविदेह ल्लेत्रके वर्तमान तीर्थकरदेव ) श्री सीमंधर स्वत्रामी 
के प्राप्त टुए दिव्य ज्ञान द्वारा श्री पद्मनन्दिनाथने ( श्री न्दाचार्यदेवन ) 
बोध न दिया होता तो मुनिजन सच्चे मार्गकी कंसे जाबते ? 


छः 


है कुन्दकुन्दादि आचार्यो ! श्रापके वचन भो स्वरूपानुसंवानमें इस पामर- 
को परम उपकारभूत हुए है। उसके लिये मैं आपको अत्यन्त भक्तिएूर्वेक 

नमस्कार करता हूँ । 
| श्रोमद्‌ राजचन्द्र | 


। 


2] 
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/_क0 


। 


| 


श्री समयसारनी की स्तुति 
हरिगोत 
संसारी जोवना भावमरणो टालबा करूणा करी, 
सरिता वहावी सुधा तग्ी प्रश्नु बीर ! तें सजीवनी । 
शोषाती देखो सरितने करुणाभीना हृदये करी, 
मुनिकुन्द संजीवनी समयप्राभुन तगेो भाजन भरी ।। 
प्रनुष्ट्ग 
कुन्दकुन्द रच्यु जशास्त्र, साथिया श्रमते पूर्या; 
ग्रथाधिराज ! तारामां भावों ब्रद्मांडना भर्या । 
शिखरिरी 
ग्रहों ' वाणी तारी प्रणमरस-भावे नितरती; 
मुमुझुने पाती प्रमतरस अंजलि भरी भरी। 
गनादिनी मूर्छा विष तणी त्वराथी उत्तरती; 
विभावेथी थंभी स्वरूप भणी दोड़े परिणती । 
शद लविक्रीडित 
[ छ निश्चपग्रन्थ, भाड़ सघला व्यवहारना भदवा 
तू प्रज्ञाछाणी ज्ञान ने उदयनी संधि सह छेंदवा । 
साथी साधकनो, त्‌' भानु जगनो, संदेश महा रनों, 
विसामों भवक्‍लातना हृदयनों, तु पंथ मुक्ति तणो । 
बंसत तिलका 
सृष्ये तने रसनिबंध शिथिल थाय, 
जाण्ये तने हृदय ज्ञानी तणां जणांय । 
नू रचता जगतनी रुचि आलसे सो, 
तू रीभतां सकलज्ञायकदेव रीमे ।। 
प्नुष्ठ्प्‌ 
बनावू' पत्र कुन्दननां, रत्नोंना ग्रक्षरों लखी, 
तथापि कुन्दसूत्रोतां अकाये मुल्य ना कदी ॥॥ 
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# श्री सर्वश्षवीतरागाय नमः & 


गाल - गाशाग वी गर्णी॥ गालाएश 


है 
ओंकार बिन्दुसंयुक्त नित्यं ध्यायन्ति योगिनः । 
कामद मोक्षद॑ चेब £काराय नमोनमा ।॥ है ॥ 
अविरलशब्दघनोध्रप्रक्षालितमकलभूतलकलड्का..! 
मुनिमिरुपासितती र्था सरस्वती हरतु नो दृरितान ॥ २ ॥ 
अन्नानतिमिरार्घानां... ज्ञानाआ्जनभलाझया । 
चच्चुरुन्मीलितं येन तस्मे श्रीगुरवे नमः ॥ ३ ॥। 
॥ श्रीपरमगरवे नमः, परम्पराचार्यगुरवे नमः ॥॥ 
सहझलस्लुप्‌ विध्वंस्क, श्रेयर्सा परिवधरक्े, धमसम्बन्धर्क, सब्य- 
जीवमन!प्रतिबोधकार के, पृण्यप्रकाशक , परापप्रणाशक्रतिद शास्त्र 
श्रीसमयसारनामधेयं,.. अस्य मूठग्रन्थकर्ताा... श्रीसवन्न- 
देवास्तदुच्तरग्रन्थकर्तारा श्रीमणघरदेवाः. प्रतिगणघरदेवाध्तेपां 
वचनानुमारमासाग्र आचाय श्रीकुन्दुन्दाचाय देवबिर विर्त , 
भश्रोवार। सावधानतया शृण्पन्तु !! 
मंगल भगवान वीरो मंगर्ल गोतमी गणी । 
मंगल कुन्दकुल्दायों जेनधर्मो$श्तु मंगरलम ।। १ ॥ 
सवेसंगलमांगल्य सर्वकल्पाणकारक । 
प्रधानं सवधर्माणां जेने जयतु शासनम्र्‌ । २॥ 
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-- नेम) समयसाराय -- 


श्रोीमद्भगवत्कन्दकुन्दाचारयदेवविरचित 


श्री 
“7 संमयसार 


कु _पूर्वरंग | : 
/! पवरग 
6 
ण्स्स्ड 
श्रीमदमृतचन्द्रसरिकता ग्रात्मख्याति: । 
( भनुष्दुभ ) 


नमः समयसाराय स्वानुभृत्या चकासते । 
चित्स्वभावाय भावाय सवभावांतरच्छिदे ।।१॥ 


भ्रीमद्भगवर्कुन्दकुन्दाचार्य देव कृत मूल गाथाओं और श्रीमद्‌ 
अमृतचन्द्रध्नरि कृत आत्मख्याति नामक टीकाकी 
हिन्दी भाषा वचनिका 


श्री परमातमको प्रणमि, शारद सुगुरु मताय । 
समयसार शासन करू देशवचनमय, भाय ॥।१।॥। 


र्‌ समयसार 


हे ( अनुष्टुम ) 
अनन्तधमंणस्तर्वं पश्यंती प्रत्यगात्मन! । 
अनेकांतमयी मूर्तिनित्यमेव प्रकाशताम्‌ || २ ॥ 
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शब्दब्रह्मपरब्रहमकं वाचकवाच्यनियोग । 
मंगलरूप प्रसिद्ध ह्वं, नमों धर्मंघनभोग ।॥॥२॥। 
नय नय लहइ सार शुभवार, पय पय दहइ मार दुखकार । 
लय लय गहूइ पार भवधार, जय जय समयसार अविकार ।॥।३॥। 

शब्द भ्रर्थ अरु ज्ञान समय त्रय आगम गाये 

मत सिद्धांत रु काल भेदत्रय नाम बताये । 

इनहिं आदि शुभ ग्र्थलमयवचके सुनिये बहु 

ग्र्थसमयमें जीव नाम है सार सुनहु सहु। 

तातें जु सार बिन कर्मेमल शुद्ध जीव शुध नय कहै । 
इस ग्रन्थ माँहि कथनी सब समयसार बुधजन गहै ।।४।। 

नामादिक छह ग्रन्थमुख, तामें मंगल सार । 

विघन हरन नास्तिक हरन, शिष्टाचार उचार ।।५॥। 

समयसार जिनराज है, स्याद्वाद जिनवेन । 

मुद्रा जिन निरग्र थता, नमू करें सब चेन ।।६॥। 

प्रथम, संस्कृत टीकाकार श्रीमद्‌ अ्मृतचन्द्राचारयंदेव ग्रन्थके प्रारम्भमें मंगलके लिये इष्ठदेवको 
नमस्कार करते हैं :-- 
इलोकार्थ :--[ नमः समयसाराय | 'समय' अर्थात्‌ जीव नामक पदार्थ, उसमें सार जो 

द्रव्यकम, भावकर्म, नोकर्म रहित शुद्ध आत्मा--उसे मेरा नमस्कार हो । वह कसा है ? [ भावाय ] 
शुद्ध सत्तास्वरूप वस्तु है। इस विशेषणपदसे सर्वथा अ्रभाववादी नास्तिकोंका मत खंडित हो गया । और 
वह कैसा है? [ चित्स्वभावाय ] जिसका स्वभाव चेतनाग्रुणरूप है। इस विशेषणसे गुण-गरुणीका 
सर्वेथा भेद माननेवाले नैयायिकोंका निषेध हो गया | और वह कंसा है ? [ स्वानुभृत्या चकासते ] 
अपनी ही अझनुभवनरूप क्रियासे प्रकाश करता है, अर्थात्‌ भ्रपनेको अपनेसे ही जानता है-प्रगट करता 
है । इस विशेषणसे, आत्माको तथा ज्ञानको स्वंथा परोक्ष ही माननेवाले जैमिनीय-भट्ट-प्रभाकरके 
भेदवाले मीमांसकोंके मतका खण्डन हो गया। तथा ज्ञान अन्य ज्ञानसे जाना जा सकता है-स्वयं 
झपनेको नहीं जानता, ऐसा माननेवाले नैयायिकोंका भी प्रतिषेध हो गया। और वह कैसा है? 
[ स्वभावान्तरच्छिदे ] स्वत: ग्रन्य सर्व जीवाजीव, चराचर पदार्थोको सर्व क्षेत्र काल सम्बन्धी सर्वे 
विशेषणोंके साथ एक ही समयमें जाननेवाला है। इस विशेषणसे, सर्वज्ञका अभ्रभाव माननेवाले 


पृर्वेरंग ३ 


( मालिनी ) 
परपरिणतिदहदेतो मोहिनाम्नो 5नु मावा- 
दविरतमनुभाव्यव्या प्रिकल्मापितायाः । 





मीमांसक आदि का निराकरण हो गया । इसप्रकारके विशेषरों ( गुणों ) से शुद्ध आत्माको ही इष्टदेव 
सिद्ध करके ( उसे ) नमस्कार किया है । 
भावार्थ :-- यहाँ मंगलके लिये शुद्ध आत्माको नमस्कार किया है | यदि कोई यह प्रश्न करे कि 

किसी इद्ददेवका नाम लेकर नमस्कार क्‍यों नहीं किया ? तो उसका समाधान इस प्रकार है: --वास्तवमें 
इश्ददेवका सामान्य स्वरूप सर्व कर्म रहित, सवेज्ञ वीतराग शुद्ध भ्रात्मा ही है, इसलिये इस अध्यात्म भ्न्धमें 
'समयसार' कहनेसे इसमें इश्टदेवका समावेश हो गया । तथा एक ही नाम लेनेमें भ्रन्यमतवादी मतपक्षका 
विवाद करते हैं, उन सबका निराकरण समयसारके विशेषणोंसे किया है। और श्रन्यवादीजन अपने 
इश्ददेवका नाम लेते हैं, उसमें इछ्ठ शब्दका अर्थ घटित नही होता, उसमें अनेक बाधाएऐं श्राती हैं । और 
स्यादवादी ज॑नोंको तो सर्वज्ञ वीतरागी शुद्ध आत्मा ही इष्ट है; फिर चाहे भले ही इष्टदेवको परमात्मा 
कहो, परमज्योति कहो, परमेश्वर, परब्रह्म, शिव, निरंजन, निष्कलंक, श्रक्षय, श्रव्यय, शुद्ध, बुद्ध, 
ग्रविनाशी, अनुपम, भ्रच्छे,, अ्रभेय, परमपुरुष, निराबाध, सिद्ध, सत्यात्मा, चिदानंद, सर्वेज्ञ, वीतराग, 
श्रहेंतू, जिन, आप्त, भगवान, समयसार--इत्यादि हजारों नामोंसे कहो; वे सब नाम कथंचित्‌ सत्यार्थ हैं । 
सवेथा एकान्तवादियोंको भिन्न नामोंमें विरोध है, स्यादवादीकों कोई विरोध नहीं है। इसलिये श्रर्थको 
यथार्थ समभना चाहिये । 

प्रगट निज अनुभव करे, सत्ता चेतनरूप । 

सब ज्ञाता लखिकें नमों समयसार सब भूप ॥।--॥।१॥। 


अब सरस्वतीको नमस्कार करते है -- 


श्लोकार्थ :--[ श्ननेकान्तमयो मृति: ] जिसमें ग्रनेक भ्रन्त ( धर्म ) हैं ऐसे जो ज्ञान तथा वचन 
उसमयी मूर्ति [ नित्यम्‌ एवं | सदा ही [ प्रकाशताम्‌ ] प्रकाशरूप हो । [ प्रनंतधरमंरण: प्रत्यगात्मन: 
तत्त्व | जो श्रनन्त धर्मोवाला है और परद्रव्योंस तथा परद्रव्योंके गुण-पर्यायोंसे भिन्न एवं परद्रव्यके 
निमित्तसे होनेवाले श्रपने विकारोंसे कथंचित्‌ भिन्न एकाकार है, ऐसे आत्माके तत्त्वको श्र्थात्‌ 
प्रसाधारण -- सजातीय विजातीय द्रव्योंस विलक्षण--निजस्वरूपको [ पश्यन्ती ] वह मूरति अवलोकन 
करती है । 

भावार्थ :-यहाँ सरस्वतीको मूर्तिको श्राशीवंचनरूपसे नमस्कार किया है। लौकिकमें जो 
सरस्वतीकी मूर्ति प्रसिद्ध है वह यथार्थ नहीं है, इसलिये यहाँ उसका यथार्थ वर्णान किया है | सम्यकज्ञान 
ही सरस्वतीकी सत्यार्थ मूति है । उसमें भी सम्पूर्ण ज्ञान तो केवलज्ञान है, जिसमें समस्त पदार्थ प्रत्यक्ष 


ड़ समथधसार 


मम परमविशुद्धिः शुद्ध चिन्‍्मात्रमूर्ते - 
मपतु समयसारव्याख्ययैबाजुभूतेः ॥३॥ 





भासित होते हैं | वह अनन्त धर्म सहित आत्मतत्त्वको प्रत्यक्ष देखता है, इसलिये वह सरस्वतीकी मूर्ति है, 
और उसीके अनुसार जो श्र्‌ तज्ञान है वह आात्मतत्त्वको परोक्ष देखता है इसलिये वह भी सरस्वतीकी 
मूर्ति है । और द्रव्यश्न्‌त वचनरूप है, वह भी उसकी मूर्ति है, क्योंकि वह वचनोंके द्वारा भ्नेक धर्मवाले 
श्रात्माको बतलाती है । इसप्रकार समस्त पदार्थोके तत्त्वको बतानेवाली ज्ञानरूप तथा वचनरूप श्रननेकांत- 
मयी सरस्वतीकी मूर्ति है; इसी लिये सरस्वतीके वाणी, भारती, शारदा, वाग्देवी इत्यादि बहुतसे नाम कहे 
जाते हैं । यह सरस्वतीकी मूर्ति अ्रनन्तधर्मोको 'स्थात्‌” पदसे एक धर्मीमें अविरोधरूपसे साधती है, 
इसलिये सत्यार्थ है। कितने ही अ्रन्यवादीजन सरस्वतीकी मूर्तिको अन्यथा ( प्रकारान्तरसे ) स्थापित 
करते है, किन्तु वह पदार्थकों सत्यार्थ कहनेवाली नहीं है । 

यहाँ कोई प्रश्न करता है कि आत्माको अ्नन्तधमंवाला कहा है, सो उसमें वे ग्रनन्त धर्म कौन 
कौनसे है ? उसका उत्तर देते हुए कहते हैं कि--धस्तुमें ग्रस्तित्व, बस्तुत्व, प्रमेयत्व, प्रदेशत्व, चेतनत्व, 
अचेतनत्व, मूर्तिकत्व, अमूर्तिकत्व इत्यादि ( धर्म ) तो गुण है; और उन गरुणणोंका तीनों कालमें समय- 
समयवर्ती परिणमन होना पर्याय है, जो कि अ्रनन्त हैं। और वस्तुमें एकत्व, अनेकत्व, नित्यत्व, 
अनित्यत्व, भेदत्व, अभेदत्व, शुद्धत्व, अशुद्धत्व आदि अनेक धर्म हैं। वे सामान्यरूप धर्म तो वचनगोचर 
हैं, किन्तु अन्य विशेषरूप अनन्त धर्म भी हैं जो कि वचनके विषय नही हैं, किन्तु वे ज्ञानगम्य है। 
झ्रात्मा भी वस्तु है, इसलिये उसमें भी अ्रपने श्रनन्त धर्म हैं । 


श्रात्माके अनन्त धर्मोमें चेतनत्व असाधारण धर्म है वह अन्य अचेतन द्रव्योंमें नहीं है । सजातीय 
जीवद्रव्य अनन्त हैं, उनमें भी यद्यपि चेतनत्व है तथापि सबका चेतनत्व निजस्वरूपसे भिन्न भिन्न कहा 
है, क्योंकि प्रत्येक द्रव्यके प्रदेशभेद होनेसे वह किसीका किसीमें नहीं मिलता। वह चेतनत्व श्रपने 
अनन्त धर्मोमें व्यापक है, इसलिये उसे आ्रात्मा का तत्त्व कहा है, उसे यह सरस्वतीकी मूर्ति देखती है, 
झ्रौर दिखाती है। इसप्रकार इसके द्वारा सब प्राणियोंका कल्याण होता है, इसलिये 'सदा प्रकाशरूप 
रहो' इसप्रकार इसके प्रति श्राशीर्वादरूप वचन कहा है ।। २ ॥। 


भ्रब टीकाकार इस ग्रन्थका व्याख्यान करनेका फल चाहते हुए प्रतिज्ञा करते हैं :-- 


श्लोकार्थ :-- श्री मद अ्रमृतचन्द्राचार्यदेव कहते हैं कि [| समयसार-व्याख्यया एबं ] इस समयसार 
( शुद्धात्मा तथा ग्रन्थ ) की व्याख्या ( टीका ) से ही [ मम भ्नुभूते: ] मेरी अनुभूतिकी प्रर्थात्‌ 
श्रनुभवनरूप परिणतिको [ परमविशुद्धि: | परमविशुद्धि ( समस्त रागादि विभावपरिणति रहित 
उत्कृष्ट निर्मेलता ) [ भवतु ] हो। कंसी है यह मेरी परिणति ? [ परपरिणतिहेतो: मोहनास्न:ः 


पूव॑रंग ५ 
अथ धत्रावतार!-- 
वंदित्तु सन्वसिद्ध धवमचलमरणोवममं गदि पत्ते । 
बोच्छामि समयपाहुडमिशसो सुदकेवलीभरिणद ॥१॥। 


5 ५ डे, 
वंदित्वा सवसिद्धान ध्रवामचलामनपम्यां गति प्राप्तान । 
वक्ष्यामि सम्रयप्राभृतमिदं अहो श्रतकेवलिभणितम्‌ ॥ १ ॥ 








झनुभावात्‌ ] परपरिणतिका कारण जो मोह नामक कर्म है, उसके श्रनुभाव ( उदयरूप विपाक ) से 
| भ्विरतम्‌ प्रनुभाव्य-व्याप्ति-कल्माषिताया: | जो भ्रनुभाव्य ( रागादि परिणामों ) की व्याप्ति है, 
उससे निरन्तर कल्माषित भ्रर्थात्‌ मैली है। और मैं [ शुद्ध-चिन्सात्र-मूर्ते: ] द्रव्यहष्टिसि शुद्ध 
चैतन्यमात्र पूर्ति हैं । 


भावार्थ :- आचायंदेव कहते हैं कि शुद्ध द्रव्याथिकनयकी दृष्टिसे तो मैं शुद्ध चैतन्यमात्र मूर्ति हैं, 
किन्तु मेरी परिणति मोहकर्मके उदयका निमित्त पा करके मैली है--रागादिस्वरूप हो रही है। इसलिये 
शुद्ध आत्माकी कथनीरूप इस समयसार ग्रन्थकी टीका करनेका फल यह चाहता हैं कि मेरी परिणति 
रागादि रहित होकर छुद्ध हो, मेरे शुद्ध स्वरूप की प्राप्ति हो । मैं दूसरा कुछ भी ख्याति, लाभ, पूजादिक 
नही चाहता, इसप्रकार झाचायेने टीका करनेकी प्रतिज्ञागभित उसके फलकी प्रार्थना की है ॥३॥। 


ग्रब मूलगाथासूत्रकार श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचायंदेव ग्रन्थके प्रारम्भमें मंगलपूर्वक प्रतिज्ञा 
करते हैं -- 
( हरिगीतिका छुन्द ) 


श्रुव अचल अरु अनुपम गति, पाये हुए सब सिद्धकों, 
में बंद भ्रतकेवलिकथित, कहूँ समयश्राभृतकों भही ॥१॥ 


गायार्थ:--[ ध्रुवां | प्र व,[ झ्चर्ला ]अचल और [ प्रनोपम्यां ] अनुपम --इन तीन विशेषणोंसे 
युक्त [ गति ] गतिको [ प्राप्तान्‌ ] प्राप्त हुए [ स्वेसिद्धान्‌ ] सर्वे सिद्धोंको [ बंदित्वा ) नमस्कार 
करके [| झहो ) भ्रहो ! | ध्रुतकेवलिभरितं ) श्र्‌तकेवलियोंके ह्वारा कथित [इबं | यह 
[ समयप्राभृत॑ |] समयसार नामक प्राभृत [ बक्ष्यामि | कहूँगा। 


पर समयसार 


अथ प्रथमत एवं स्वभावभावभृततया ध्रुवत्वमवलंबमानामनादिभावांतरपरपरिषृत्तिवि- 
श्रांतिवशेनाचलत्वश्युपणवाम खिलोपनान विलक्षणाद्द्ुतमाह त्म्यत्वेना विद्यमानौपम्या मपव ग॒ सं ज्विकां 
गतिमापन्नान्‌ मगवतः सबंसिद्धान्‌ सिद्धत्वेन साध्यस्यात्मनः अ्रतिच्छंदस्थानीयान्‌ भावद्रव्य- 
स्तवास्यां स्वात्मनि परात्मनि च निधायानादिनिधनश्र॒तप्रकाशितत्वेन निखिलाथसाथस/क्षात्कारि- 
केवलिप्रणीतत्वेन श्रृतकेत्रलिमिः स्वयमनुमषद्धिरमिहितत्वेन च प्रमाणताप्षपगतस्यास्य समय- 





टोका :--यहाँ ( संस्कृत टीकामें ) 'अथ' शब्द मंगलके श्रथंको सूचित करता है। भ्रन्थके 
प्रारम्भमें सर्व सिद्धोंको भाव-द्वव्य स्तुतिसे अपने आत्मामें तथा परके श्रात्मामें स्थापित करके इस समय 
नामक प्राभृतका भाववचन और द्रव्यवचनसे परिभाषण ( व्याख्यान ) प्रारम्भ करते हैं--इसप्रकार श्री 
कुन्दकुन्दाचार्यदेव कहते हैं । वे सिद्ध भगवान्‌, सिद्ध त्वके कारण, साध्य जो आत्मा उसके प्रतिच्छन्दके 
स्थान पर हैं,-- जिनके स्वरूपका संसारी भव्यजीव चितवन करके, उनके समान अपने स्वरूपको ध्याकर 
उन्हींके समान हो जाते हैं और चारों गतियोंसे विलक्षण पंचमगति-मोक्षको प्राप्त करते हैं। वह पंचमगति 
स्वभावसे उत्पन्न हुई है, इसलिये ध्र्‌ वत्वका अवलम्बन करती है | चारों गतियाँ परनिमित्तसे होती हैं, 
इसलिये भ्रव नहीं किन्तु विनाशीक हैं। 'प्रव' विशेषणसे पंचमगतिमें इस विनाशीकताका व्यवच्छेद 
हो गया । और वह गति अनादिकालसे परभावोंके निमित्तसे होनेवाले परमें भ्रमण, उसकी विश्रांति 
( ग्रभाव ) के वश श्रचलताको प्राप्त है । इस विशेषणसे, चारों गतियोंमें पर निमित्तसे जो भ्रमण होता 
है, उसका (पंचमगतिमें ) व्यवच्छेद हो गया । और वह जगत्‌में जो समस्त उपमायोग्य पदार्थ है उनसे 
विलक्षण -अद्भुत महिमावाली है, इसलिये उसे किसीकी उपमा नही मिल सकती । इस विशेषरासे 
चारों गतियोंमें जो परस्पर कथंचित्‌ समानता पाई जाती है, उसका (पंचमगतिमें) निराकरण हो गया । 
और उस गतिका नाम अपवर्ग है। धर्म, अर्थ और काम त्रिवर्ग कहलाते हैं; मोक्षणति इस बर्गमें नही है, 
इसलिये उसे अपवर्ग कही है | ऐसी पंचमगतिको सिद्ध भगवान्‌ प्राप्त हुये हैं। उन्हें श्रपने तथा परके 
ग्रात्मामें स्थापित करके, समयका ( से पदार्थोका अथवा जीव पदार्थका ) प्रकाशक जो प्राभूत नामक 
अहंत्‌प्रवचनका अ्वयव है उसका, भ्रनादिकालसे उत्पन्न हुए अपने और परके मोहका नाश करनेके लिये 
परिभाषण करता हूँ। वह अहंत्प्रवचनका अवयव अनादिनिधन परमागम शब्दब्रह्मसे प्रकाशित होनेसे, 
सर्व पदार्थोके समूहको साक्षात्‌ करनेवाले केवली भगवानू-सर्वज्ञदेव द्वारा प्रणीत होनेसे और केवलियोंके 
निकटवर्ती साक्षात्‌ सुननेवाले तथा स्वयं अनुभव करनेवाले श्र्‌ तकेवली-गरणघधर देवोंके द्वारा कथित 
होनेसे प्रमाणताको प्राप्त है। यह भ्रन्यवादियोंके भ्रागमकी भाँति छद्मस्थ ( भ्रल्प ज्ञानियों ) की 
कल्पतामात्र नहीं है कि जिससे भ्रप्रमाण हो । 


पूबेरंग ७ 


प्रकाशकस्य प्रामताह्ययस्पाहत्मवचनावयवस्थ स्वपरयोरनादिमोहप्रहयणाय माववाचा द्रब्यवाचा 
च परिमाषणमुपक्रम्यते || है ।। 


तत्र ताबत्समय एबामिधीयते-- 





भावार्थ: -गाथासूत्रमें आचार्यदेवने 'वक्ष्यामि' कहा है, उसका अ्र्थ टीकाकारने 'वच्‌ परिभाषणे' 
घातुसे परिभाषण किया है। उसका आशय इसप्रकार सूचित होता है कि--चौदह पूर्वोर्मेंसे ज्ञानप्रवाद 
नामक पाँचवें पूर्वमें बारह “वस्तु' अधिकार हैं; उनमें भी एक एकके बीस बीस 'प्राभृत' अधिकार हैं 
उनमेंसे दशवें वस्तुमें समय नामक जो प्राभृत है उसके मूलसूत्रोंके शब्दोंका ज्ञान पहले बड़े आचार्योकी था 
और उसके गर्थका ज्ञान आचार्योकी परिपाटीके अनुसार श्री कुन्दकुन्दाचायंदेवको भी था। उन्होंने 
समयप्राभूतका परिभाषण किया--परिभाषासूत्र बनाया । सूत्रकी दस जातियाँ कही गई हैं, उनमेंसे एक 
'परिभाषा' जाति भी है। जो भ्रधिकारको भ्रर्थके द्वारा यथास्थान सूचित करे वह 'परिभाषा' कहलाती 
है | श्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव समयप्राभृतका परिभाषण करते हैं,--प्र्थात्‌ वे समयप्राभृतके भ्रर्थकों ही 
यथास्थान बतानेवाला परिभाषासूत्र रचते है । 


आचाय॑ने मंगलके लिये सिद्धोंको नमस्कार किया है ! संसारीके लिये शुद्ध भ्रात्मा साध्य है भर 
सिद्ध साक्षात्‌ शुद्धात्मा है, इसलिये उन्हें नमस्कार करना उचित है । यहाँ किसी इष्टदेवका नाम लेकर 
नमस्कार क्यों नहीं किया ? इसकी चर्चा टीकाकारके मंगलाचरण पर की गई है, उसे यहाँ भी समझ 
लेना चाहिये । सिद्धोंको सर्व” विशेषणश देकर यह अभिप्राय बताया है कि सिद्ध श्रनन्त हैं। इससे यह 
माननेवाले गअ्न्यमतियोंका खण्डन हो गया कि शुद्ध आत्मा एक ही है'। “श्र्‌ तकेवली” शब्दके श्रर्थमें 
(१) श्र्‌त अर्थात्‌ अनादिनिधन प्रवाहरूप आगम और केवली श्रर्थात्‌ सर्वज़्देव कहे गये हैं, तथा (२) 
श्र्‌ त-अपेक्षासे केवली समान ऐसे गणधरदेवादि विशिष्ट श्र्‌ तज्ञानधर कहे गये हैं; उनसे समयप्राभृतकी 
उत्पत्ति बताई गई है । इसप्रकार ग्रन्थकी प्रमाणता बताई है, और अपनी बुद्धिसे कल्पित कहनेका 
निषेध किया है । भ्रन्यवादी छु्मस्थ ( अ्रल्पज्ञ ) अपनी बुद्धिसि पदार्थका स्वरूप चाहे जैसा कहकर 
विवाद करते है, उनका गअसत्यार्थथन बताया है। 


इस ग्रन्थके अभिधेय, सम्बन्ध और प्रयोजन तो प्रकट ही हैं | शुद्ध श्रात्माका स्वरूप अभिधेय 
( कहने योग्य ) है। उसके वाचक इस ग्रन्थमें जो शब्द हैं उनका और शुद्ध आत्माका वाच्यवाचकरूप 
सम्बन्ध है सो सम्बन्ध है । और शुद्धात्माके स्वरूपकी प्राप्तिका होना प्रयोजन है । 


प्रथम गाथामें समयका प्राभृत कहनेकी प्रतिज्ञा की है । इसलिये यह श्राकाक्षा होती है कि समय 
क्या है ? इसलिये पहले उस समयको ही कहते हैं:-- 


द् समयसार 


जीवो चरित्तदंसररगारद्विंदों तं हि ससमय॑ जार । 
पोग्गलकस्मपर्देसहिंदं च त॑ जारण परसमय ॥२॥॥ 


जीवः चरित्रदशनबज्ञानस्थितः ते हि स्वसमयं ज्ानीहि | 
पृद्गलकमग्रदेशस्थितं च त॑ जानीदवि परसमयम््‌ ॥ २ ॥ 


थोय॑ नित्यमेव परिणामात्मनि स्वभावे अवतिष्ठमानत्वात्‌ उत्पादव्ययप्रोब्येक्यानुभूति- 
लक्षणया सच्याहुस्पृतश्चेतन्यस्वरूपत्वान्रित्योदितविशददशिश्ञप्तिज्योतिरनंतधर्माधिरूटेकर्मि- 


[०] शः 
जीव चरितदशनब्ञानस्थित, स्वसमय निश्चय जानना; 
स्थित करमपुद्गलके प्रदेशों, परसमय जीव ज्ञानना ॥२)। 


गाथार्थ:--हे भव्य ! [ जीव: | जो जीव [ चरित्रदर्शनज्ञानस्थित: | दर्शन, ज्ञान चारित्रमें 
स्थित हो रहा है [ त॑ ] उसे | हि] निशचयसे ( वास्तवमें ) [ स्वसमयं ] स्वसमय [ जानीहि ] 
जानो [ चर] और जो जीव [ पुद्गलकमंप्रदेशस्थितं | पुदूगलकमंके प्रदेशोंमें स्थित है [तं ] उसे 
[ परसमय ] परसमय [ जानोहि | जानो । 


टीका :--समय' शब्दका ग्रर्थ इसप्रकार है:--'सम्‌” उपसगर्ग है, जिसका श्रर्थ 'एकपना' है, और 
भ्रय्‌ गतौ' धातु है, जिसका अर्थ गमन और ज्ञान भी है; इसलिये एक साथ ही ( युगपद ) जानना और 
परिएमन करना,--यह दोनों क्रियाये एकत्वपूर्वक करे वह समय है । यह जीव नामक पदार्थ एकत्वपूर्वक 
एक ही समयमें परिणमन भी करता है और जानता भी है | इसलिये वह समय है। यह जीवपदार्थ 
सदा ही परिरामस्वरूप स्वभावमें रहता हुआ होनेसे उत्पाद-व्यय-श्रौव्ययी एकतारूप अनुभूति 
लक्षणयुक्त सत्ता सहित है । ( इस विशेषणसे जीवकी सत्ताकी न माननेवाले नास्तिकवादियोंका मत 
खण्डन हो गया; तथा पुरुषको-जीवको अ्रपरिणामी माननेवाले सांख्यवादियोंका मत परिणमन- 
स्वभाव कहनेसे खण्डित हो गया | नैयाथिक और बेशेषिक सत्ताको नित्य ही मानते हैं, और 
बौद्ध क्षणिक ही मानते हैं; उनका निराकरण, सत्ताको उत्पाद-व्यय-फ्रौव्यरूप कहनेसे हो गया। ) 
श्रौर जीव चैतन्यस्वरूपतासे नित्य उद्योतरूप निर्मल स्पष्ट दर्शनज्ञानज्योतिस्वरूप है; ( क्योंकि 
चैतन्यका परिणमन दश्शनज्ञानस्वरूप है ) । ( इस विशेषणसे चैतन्यको ज्ञानाकारस्वरूप न माननेवाले 
सांख्यमतवालोंका निराकरण हो गया । ) और वह जीव, झनन्‍्त धर्मोमें रहनेवाला जो एकघर्मीपना है 
उसके कारण जिसे द्रव्यत्व प्रगट है, ऐसा है; (क्योंकि ग्रनन्‍्त धर्मोकी एकता द्रव्यत्व है)। (इस विशेषणसे, 


पूर्व॑रंग ह्‌ 


त्वादद्योतमानद्रव्यत्यः क्रमाक्रमप्रवृत्तविचित्रभावस्वभावत्वादुत्संगितगुणपर्यायः .स्वपराकाराव 
भासनसमथत्वाद॒पाचवेश्रूप्यकरूप:ः प्रतिविशिष्टावगराहगतिस्थितिवर्चनानिमित्तत्वरूपित्वाभावाद- 
साधारणचिद्र पतास्व॒भावसद्भावाज्वाकाशधर्माधमकालपुद्गलेभ्यो. भिन्नो 5त्यंतमनंतद्ग व्यसंकरेपि 
स्वरूपादग्रच्यवनाइड्रोत्कीण चित्स्वभावो जीवो नाम पदाथ: स समय: , समयत एकत्वेन युगपजञ्ञा- 
नाति गच्छति चेति निरुक्ते! अयं खलु यदा सकलभावस्वभावभासनसमर्थविधासमुत्पादकबिवेक- 
ज्योतिरुद्गमनात्समस्तपरद्रव्यात्मच्युत्य दशिज्ञपिस्वभावनियतषृत्तिरूपात्मतत्त्वेकलवगतत्वेन 
वत्तेते तदा दश्शनज्ञानचारित्रस्थितत्वात्स्ममेकत्वेन बुगपञ्ञानन्‌ गच्छंश्र स्वसमय हति। यदा 
त्वनाधविश्वाकंदलीमूलकंदायमानमोहानुबृत्तितंत्रतया. दृशिज्ञप्तिस्सभावनियतजृत्तिरूपादात्मतत्तता- 
स्न्युत्य परद्रव्यप्रत्ययमोहरागढेपादिभावकत्वगतत्वेन वचते तदा पुद्गलकमग्रदेशस्थितत्वात्पर- 


वस्तुको धरमोसे रहित माननेवाले बौद्धमतियोंका निषेध होगया । ) और वह क्रमरूप और अक्रमरूप 
प्रवर्तमान अनेक भाव जिसका स्वभाव होनेसे जिसने गुणपर्यायोंको अंगीकार किया है,--ऐसा है ॥ 
( पर्याय क्रमवर्ती होती है और गुण सहवर्ती होता है; सहवर्तीको ग्रक्रमवर्ती भी कहते हैं । ) ( इस 
विशेषणसे, पुरुषको निममुश माननेवाले सांख्यमतवालोंका निरसन हो गया। ) और वह, अपने 
और परद्रव्योके आका रोंको प्रकाशित करनेकी सामर्थ्य होनेसे जिसने समस्तरूपको प्रकाशनेवाली एक- 
रूपता प्राप्त की है,--ऐसा है, ( अर्थात्‌ जिसमें अनेक वस्तुश्रोंके श्राकार प्रतिभासित होते हैं, ऐसे एक 
ज्ञानके आका ररूप है )। इस विशेषरणसे, ज्ञान अपनेको ही जानता है परको नहीं,--इसप्रकार एका- 
कारको ही माननेवालेका, तथा अपनेको नही जानता किन्तु परको जानता है, इसप्रकार अ्रनेकाकारको 
ही माननेवालेका व्यवच्छेद हो गया । और वह, स्रन्य द्रव्योंके जो विशिष्ट गुणा-अवगाहन-गति-स्थिति- 
वर्तनाहेतुत्व और रूपित्व हैं, उतके अ्रभावके कारण और श्रसाधारण चैतन्यरूपतास्वभावके सद्भावके 
कारण श्राकाश, धर्म, श्रधर्म, काल और पुदुगल--इन पाँच द्रव्योंसे भिन्न है । ( इस विशेषणसे एक 
ब्रह्मवस्तुको ही माननेवालेका खण्डन हो गया । ) और वह, अनन्त श्रन्य द्र॒व्योंके साथ अत्यन्त 
एकक्षेत्रावगाहरूप होने पर भी, अपने स्वरूपसे न छूटनेसे टंकोत्कीर्ण चेतन्यस्वभावरूप है। ( इस 
विशेषणसे वस्तु-स्वभावका नियम बताया है। )--ऐसा जीव नामक पदार्थ समय है । 


जब यह ( जीव ), सर्व पदार्थोके स्वभावको प्रकाशित करनेमें समर्थ केवलज्ञानको उत्पन्न 

करनेवाली भेदज्ञानज्योतिका उदय होनेसे, सर्व परद्रव्योंसे छुूटकर दर्शन-ज्ञानस्वभावमें नियत 

वृत्तिर्प ( अस्तित्वरूप ) आत्मतत््वके साथ एकत्वरूपमें लीन होकर प्रवृत्ति करता है तब दर्शन- 

ज्ञान-चारित्रमें स्थित होनेसे अपने स्वरूपको एकत्वरूपसे एक ही समयमें जानता तथा परिणमता हुआ 

वह 'स्वसमय' है, इसप्रकार प्रतीत किया जाता है; किन्तु जब वह, भ्रनादि अविद्यारूपी केलके मूलकी 
ब्‌ 


१० समयसार 


मेकत्वेव युगपजानन गच्छंश परसमय इति ग्रतीयते। एवं किल समयस्य हेविध्य- 
बुद्धावति । 
अपैतद्वाध्यते-- 
एयत्तरिगच्छयगदो समश्रो सव्वत्थ सन्दरों लोए । 
बंधकहा एयत्ते तेरा विसंवादिरशी होदि ॥ ३॥ 
एकल्वनिश्रयगतः समयः सबब सुन्दर छोके । 
बंबकथेकत्वे नेन विसंवादिनी मव्रति || 3 ॥ 





गाँठकी भांति ( पृष्ठ हुआ ) मोह उसके उदयानुसार प्रवृत्तिकी आ्रधीनतासे, दर्शनज्ञानस्वभावमें 
नियत वृत्तिरूप आत्मतत्त्वसे छूटकर परद्रव्यके निमित्तसे उत्पन्न मोहरागद्वेषादि भावोंमें एकतारूपसे 
लीन होकर प्रवृत्त होता है तब पुदगलकर्मके ( कार्माणस्कन्धरूप ) प्रदेशोंमें स्थित होनेसे युगपद परको 
एकश्वपूर्वक जानता और पररूपसे एकत्वपूर्वक परिणमित होता हुआ “परसमय' है, इसप्रकार प्रतीति 
की जाती है। इसप्रकार जीव नामक पदार्थकी स्वसमय और परसमयरूप द्विविधता प्रगट होती है । 


भावार्थ :--जीव नामक वस्तुको पदार्थ कहा है। 'जीव' इसप्रकार श्रक्षरोंका समूह 'पद' है और 
उस पदसे जो द्रव्यपर्यायरूप अ्नेकांतस्वरूपता निश्चित की जाये वह पदार्थ है। यह जीवपदार्थ उत्पाद- 
व्यय-भ्रौव्यमयी सत्तास्वरूप है, दर्शनज्ञानमयी चेतनास्वरूप है, अनंतधर्मस्वरूप द्रव्य है, द्रव्य होनेसे 
बस्तु है, गुणपर्यायवान है, उसका स्वपरप्रकाशक ज्ञान अनेकाकाररूप एक है, और वह ( जीवपदार्थ ) 
आकाशादिसे भिन्न असाधारण चेतन्यगुणस्वरूप है, तथा भ्रन्य द्रव्योके साथ एक क्षेत्रमे रहने पर भी 
'अपने स्वरूपको नहीं छोड़ता । ऐसा जीव नामक पदार्थ समय है । जब वह अपने स्वभावमे स्थित हो 
तब स्वसमय है, और परस्वभाव-रागद्वेषमोहरूप होकर रहे तब परसमय है। इसप्रकार जीवके 


द्विविधता झाती है ।। 


श्रब, समयकी द्विविधतामें भ्राचार्य बाधा बतलाते हैं :-- 


एकत्व-निश्य-गत सम्रय, सबन्र सुन्दर लछोकमें । 
उससे बने वंधनकथा. जु विगेधिनी एकत्वमें ।३॥ 
गाथार्थ :--[ एकत्वनिश्चयगत: ] एकत्वनिश्चयको प्राप्त जो [ समय: |] च्रमय है बह [लोके ] 


पूवरंग ११ 


समयशब्देनात्र सामान्येन सर्व ण्वार्थों>मिधीयते । समयत एकीभावेन स्वगुणपर्यायान्‌ 
गच्छतीति निरुक्ते! | ततः सर्त्रापि धर्माधर्माकाशकालपुद्गलजीवद्रव्यात्मनि छोके ये याबंतः 
केचनां उप्यर्थास्ते सब एवं स्वकीयद्रव्यांतमग्नानंतस्वधर्मचक्रचुम्बिनोपि परस्परमचुम्बंतोत्यंतप्रत्या- 
सत्तावपि नित्यमेष स्वरूपादपतंतः पररूपेणायरिणमनादबिनश्टनंतव्यक्तित्वाइड्ोत्कीर्णा इब 
तिष्ठंतः समस्तविरुद्धाविरुद्धकाय हेतुतवा शश्वदेव विश्वमनुग्रद्वंतो नियतमेकत्वनिश्चयगतत्वेनेतर 
सोंदयमापदधंते, प्रकारांवरेण स्व्ंकरादिदोषापत्तें: | एवमेकत्वे सर्वार्थानां प्रतिष्ठिते सति 
जीवाह्॒यस्य समयस्य बंधकथाया एवं विसंवादापत्तिः । क्ुतस्तन्मूलपुद्गलकर्मग्रदेशस्थितत्वमूल- 
परसमयत्वोत्पादितमेतस्य द्वेविध्यम्‌ । अतः समयस्येकत्वमेवावतिष्ठते ।। 








लोकमें [ सर्वत्र |] सब जगह [सुन्दरः ] सुन्दर है [ तेन ] इसलिये [ एकत्वे | एकत्वमें [अन्धकथा ] 
दूसरेके साथ बंधकी कथा [ बिसंवादिनी | विसंवाद-विरोध करनेवाली [ भवति ] है। 


टोका:--यहाँ 'समय' शब्दसे सामान्यतया सभी पदार्थ कहे जाते हैं, क्योंकि व्युत्पत्तिके अनुसार 
'समयते ग्रर्थात्‌ एकीभावसे (एकत्वपूर्वक) अपने गुण-पर्यायोंको प्राप्त होकर जो परिणमन करता है सो 
समय है । इसलिये धर्म-अधर्म-अआकाश-काल-पुद्गल-जी वद्रव्यस्वरूप लोकमें सर्वत्र जो कुछ जितने 
जितने पदार्थ है वे सभी निश्चयसे ( वास्तवमें ) एकत्वनिश्चयको प्राप्त होनेसे ही सुन्दरताको पाते हैं, 
क्योंकि अन्य प्रकारसे उसमें सर्वंसंकर आदि दोष आ्ाजायेंगे । वे सब पदार्थ अपने द्रव्यमें अ्रन्तमंग्न रहने 
वाले अपने अनन्त धर्मोके चक्रको (समूहको) चुम्बन करते हैं-स्प्श करते है तथापि वे परस्पर एक दूसरे 
को स्पशे नही करते, अत्यन्त निकट एकक्षेत्रावगाहरूपसे तिष्ठ रहे हैं तथापि वे सदाकाल अपने स्वरूपसे 
च्चुत नही होते, पररूप परिणमन न करनेसे अनन्त व्यक्तिता नष्ट नहीं होती इसलिये वे टंकोत्कीर्णकी 
भाँति ( शाइवत ) स्थित रहते हैं और समस्त विरुद्ध कार्य तथा अ्रविरुद्ध कार्य दोनोंकी हेतुतासे वे सदा 
विश्वका उपकार करते है-टिकाये रखते है । इसप्रकार सर्व पदार्थोंका भिन्न २ एकत्व सिद्ध होनेसे 
जीव नामक समयको बंधकी कथासे ही विसंवादकी आपत्ति आती है; तो फिर बंध जिसका मूल है ऐसा 
जो पुदगलकमंके प्रदेशोंमें स्थित होना, वह जिसका मूल है ऐसा परसमयपना, उससे उत्पन्न होनेवाला 
( परसमय-स्वसमयरूप ) द्विविधपना उसको ( जीव नामके समयको ) कहाँसे हो ? इसलिये समयके 
एकत्वका होना ही सिद्ध होता है । 


भावार्थे:--निश्चयसे सर्व पदार्थ अपने २ स्वभावमें स्थित रहते हुए ही शोभा पाते हैं । परन्तु 
जीव नामक पदार्थंकी श्रनादि कालसे पुदुगलकमके साथ निमित्तरूप बंध-अवस्था है; उससे इस जीवमें 
विसंवाद खड़ा होता है, इसलिये वह शोभाको प्राप्त नहीं होता । इसलिये वास्तवमें विचार किया जाये तो 
एकत्व ही सुन्दर है; उससे यह जीव शोभाको प्राप्त होता है ॥ 


१२ समयसार 


अथतदसुलभत्वेन विभाव्यते-- 
सुदपरिचिदारण भूदा सव्वस्स वि कामभोगबंधकहा । 
एयंत्तस्सुवलंभो रवरि रण सुलहो विहत्तस्स ॥ ४ ॥। 


श्रतपरिचितानुभूता संवस्यापि कामभोगबंधकथा । 
एकत्वस्पोपलंभः केंवर्ल ने सुलभा विभक्तस्य ॥४)। 


इह फकिल सकलस्यापि जीवलोकस्प संसारचक्रकोडाधिरोपितस्याशभ्रांतमनंतद्रव्यक्षेत्रकाल- 

का] के 
भवभावपरावत्त: समुपक्रोतश्रांतेरेकच्छन्नीकृतविश्वतया महता मोहग्रहेण गोरिव वाह्यममानस्य 
प्रसमोज्जम्भिततृष्णातंकत्वेन व्यक्तांतराधेरुचम्योचम्य मृगतृष्णायमानं विषयग्राममुपरुन्धानस्थ 








अब, उस एकत्वकी असुलभता बताते हैं:-- 
हे सब श्रत-परिचित-अनुथृत., आगबंश्रनका कथा | 
परस जुदा एकल्वका. उपलाब्ध कत्ल सुल्ढरभ ना || ४ ॥ 


गाथार्थ:--[ सर्वेस्थ भ्रपि ] सर्वे लोकको [ कामभोगबन्धकथा ] कामभोगसंबंधी बन्धकी 
कथा तो [ श्रुतपरिचितानुभृता ] सुननेमें श्रागई है, परिचयमें भ्रागई है, और शनुभवमें भी भ्रागई है, 
इसलिये सुलभ है; किन्तु [ विभक्तस्य ] भिन्न आत्माका [ एकत्वस्य उपलंभ: ] एकत्व होना कभी न 
तो सुना है, न परिचयमें आया है, श्रौर न अनुभवमें झ्राया है, इसलिये [ केवल ] एकमात्र वहीं 
[ न सुलमः | सुलभ नहीं है ! 


टीकाः--इस समस्त जीवलोकको, कामभोगसम्बन्धी कथा एकत्वसे विरुद्ध होनेसे ग्रत्यन्त 
विसंवाद करानेवाली है ( भ्रात्माका श्रत्यन्त अनिष्ट करनेवाली है ) तथापि, पहले अनन्त बार सुननेमें 
झ्राई है, अनन्त बार परिचयमें आई है, और अनन्त बार अनुभवमें भी आई है। वह जीवलोक, 
संसाररूपी चक्रके मध्यमें स्थित है, निरन्तर द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव श्रौर भावरूप अनन्त परावतंनके 
कारण भ्रमणको प्राप्त हुआ है, समस्त विश्वको एकछन्न राज्यसे वश करनेवाला महा मोहरूपी भूत 
जिसके पास बैलकी भाँति भार वहन कराता है, जोरसे प्रगट हुए तृष्णारूपी रोगके दाहसे अंतर गमें पीड़ा 
प्रगुट हुई है, श्राकुलित हो होकर मृगजलकी भाँति विषयग्रामको ( इन्द्रियविषयोंके समृहकों ) जिसने 
घेरा डाल रखा है, ओर वह परस्पर आचार्यत्व भी करता है [ श्रर्थात्‌ दूसरोंस कहकर उसीप्रकार 
अ्ंगीकार करवाता है ) इसलिये कामभोगकी कथा तो सबके लिये सुलभ है। किन्तु निर्मेल भेदश्ञानरूपी 


पूर्वरंग १३ 
परस्परमाचाय त्वमाचरतो 5नंतशः श्रुतपूर्वानंतशः परिचितपूर्वान॑तशों 5जुभूतपूर्वा चेकल्वपिरुद्ध- 
स्वेनात्यंतविसंवादिन्यपि कामभोगालुबद्धा कथा । हद तु॒नित्यव्यक्ततयांत/प्रकाशमानमपि 
कपायचक्रेंग सहेकीक्रियमाणत्वादत्यंततिरोभूत॑ सत्‌ स्वस्यानात्मन्नतया परेषामात्मज्ञानामलुपा- 
सनाच न कदाचिदपि श्रतपूव न कदाचिदपि परिचितपूतर न कदाचिदष्यनुभूतपूर्व वे निर्मल 
विवेकालोकविविक्त केवलमेकत्वम्‌ । अत एकत्वस्थ न सुलमत्वम्‌ | 

अत ए्वेतदुपदश्यते-- 
त॑ एयत्तविहत्तं दाएह अप्पररों सविहवेरण । 
जदि दाएज्ज पमारां चक्‍केज्ज छल रा घेत्तव्वं ॥५ 
तमेकत्वविभक्त दअग्रेहनासमनः स्पविभवेन । 
यदि दचयेय॑ं प्रमाण स्वस्थ छल ने गृहीतव्यम्‌ || ४ ॥॥ 





प्रकाशसे स्पष्ट भिन्न दिखाई देनेवाला यह मात्र भिन्न श्रात्माका एकत्व ही है,--जो कि सदा प्रगटरूपसे 
भ्रन्तरड्रमें प्रकाशमान है, तथापि कषायचक्र ( -कपायसमूह ) के साथ एकरूप जैसा किया जाता है, 
इसलिये अत्यंत तिरोभावको प्राप्त हुआ है ( -ढक रहा है ) वह, भ्रपनेमें अनात्मज्ञता होनेसे ( -स्वयं 
आरात्माको न जाननेसे ) भौर अन्य आत्माकी जाननेवालोंकी संगति-सेवा न करनेसे, न तो पहले कभी 
सुना है, न परिचयमे आया है और न कभी अनुभवमें आया है, इसलिये भिन्न आत्माका एकत्व सुलभ 
नही है । 
मावार्थ:--इस लोकमें समस्त जीव संसाररूपी चक्रपर चढ़कर पंच परावतंनरूप भ्रमण करते 
हैं। वहाँ उन्हें मोहकर्मोदयरूपी पिशाचके द्वारा जोता जाता है, इसलिये वे विषयोंकी तृष्णारूपी दाहसे 
पीड़ित होते हैं, ओर उस दाहका इलाज ( उपाय ) इन्द्रियोंके रूपादि विषयोंको जानकर उनकी ओर 
दौड़ते है; तथा परस्पर भी विषयोंका ही उपदेश करते हैं। इसप्रकार काम तथा भोगकी कथा तो 
अ्रनन्तबार सुनी, परिचयमें प्राप्त की और उसीका अनुभव किया इसलिये वह सुलभ है । किन्तु सर्वे 
परद्रव्योंसे भिन्न एक चेतम्यचमत्कारस्वरूप अपने आत्माकी कथाका ज्ञान अपनेको अपनेसे कभी नहीं 
हुआ, और जिन्हें वह ज्ञान हुआ है उनकी कभी सेवा नही की; इसलिये उसकी कथा न तो कभी सुनी, 
न परिचय किया और न अनुभव किया इसलिये उसकी प्राप्ति सुलभ नहीं, दुलंभ है !। 


अरब आचायें कहते हैँ कि इसी लिये जीवोंको उस भिन्न आत्माका एकत्व बतलाते हैं:-- 


दर्शाउ एक विभक्तको. आत्मातने निज विभवसे | 
दरशांउ तो करना प्रमाण, न छल ग्रहों स्खलना बने | ५! 


१४ समयथसार 


इृह किल सकलोझ्ासिस्यात्यदम॒द्रितशब्दअक्षोपासनजन्मा समस्तविपक्षक्षोदक्षमाति- 
निस्तुपयुक्‍त्यवलंबनजन्मा. निर्मलविज्ञानधनांतर्निमग्नपरापरगुरुपसादीकृतशुद्धात्मतत्वानुशसन- 
जन्मा अनवरतस्यंदिसुन्दरानंदसुद्वितामंद्सविदात्मकस्वसंवेदनजन्मा च यः कश्वनापि ममात्मनः 
स्त्रो विभवस्तेन समस्तेनाप्ययं तमेकत्वविभक्तमात्मानं दशयेहमिति बद्धव्यवसायोस्मि । किंतु 
यदि दर्शयेयं तदा स्वयमेत स्वानुभवप्रत्यक्षेण परीक्ष्य प्रमाणीकर्तेन्यम्‌ । यदि तु स्खलेयं तदा तु 





गाथार्थ:--[ त॑ | उस [ एकत्वबिमक्त' ] एकत्वविभक्त झात्माकों [ शझ्नहूं ] मैं [ श्रात्मनः ] 
ग्रात्माके [स्वविभवेन | निज वेभवसे | दर्शये ] दिखाता हूँ; [यदि | यदि मैं [ दर्शयेयं ] दिखाऊं तो 
[ प्रमाण ] प्रमाण ( स्वीकार ) करना, [ स्खलेयं | और यदि कही चूक जाऊँ तो [ छल ] छल 
[न ] नहीं [ गृहीतव्यं ] ग्रहणा करना । 


टीका:--आचार्य कहते हैं कि जो कुछ मेरे झआत्माका निजवैभव है, उस सबसे मैं इस एकत्व- 
विभक्त आत्माको दिखाऊँगा, ऐसा मैंने व्यवसाय (उद्यम, निर्णोय) किया है। मेरे आत्माका वह निज वैभव 
इस लोकमें प्रगट समस्त वस्तुओंका प्रकाशक है, और 'स्यात्‌' पदकी मुद्रावाला जो शब्दब्रह्म-अ्रहेन्तका 
परमागम है, उसकी उपासनासे उसका जन्म हुआ है । ( 'स्थात्‌' का अर्थ 'कथंचित्‌' है अर्थात्‌ किसी 
प्रकारसे किसी ग्रपेक्षासे कहना । परमागमको शब्दब्रह्म कहनेका कारण यह है कि-अहेन्तके परमागममें 
सामान्य धर्मके-वचनगोचर समस्त धर्मोके नाम आते है और वचनसे अ्रगोचर जो विशेषधर्म है उनका 
अ्रनुमान कराया जाता है; इसप्रकार वह सर्व॑ वस्तुओंका प्रकाशक है, इसलिये उसे सर्वव्यापी कहा 
जाता है, और इसी लिये उसे शब्दब्रह्म कहते हैं । ) समस्त विपक्ष--श्रन्यवादियोंके द्वारा गरहीत सर्वथा 
एकान्तरूप नयपक्षके निराकरणमें समर्थ अतिनिस्तुष निर्बाध युक्तिके अवलम्बनसे उस निज बेभवका 
जन्म हुआ है । और निर्मल विज्ञानघन प्रात्मामें अ्रन्तनिमग्न ( भ्रन्तलीन ) परमगुरु--सर्वजदेव और 
अपरगुरु--गणधरादिकसे लेकर हमारे गुरुपयंन्त,--उनके प्रसादरूपसे दिया गया जो शुद्धात्मतत्त्वका 
श्रनुग्रहपूवक उपदेश तथा पूर्वाचायोंके भ्रनुसार जो उपदेश है उससे निज वैभवका जन्म हुआ है । 
निरन्तर भरता हुआ-स्वादमें आता हुआ जो सुन्दर आनन्द है, उसकी मुद्रासे युक्त प्रचुरसंवेदनस्वरूप 
स्वसंवेदनसे निज वेभवका जन्म हुआ है । यों जिस जिस प्रकारसे मेरे ज्ञानका वैभव है उस समस्त वे भवसे 
दिखाता हूँ | मैं जो यह दिखाऊँ तो उसे स्वयमेव अपने ग्रनुभव-प्रत्यक्षसे परीक्षा करके प्रमाण करना; 
और यदि कहीं अक्षर, मात्रा, अलंकार, युक्ति आदि प्रकरणोंमें चूक जाऊँ तो छल ( दोष ) ग्रहण करने 
में सावधान मत होना । शाख््रसमुद्रके बहुतसे प्रकरण हैं, इसलिये यहाँ स्वसंवेदनरूप भ्रर्थे प्रधान है; 
इसलिये प्रथंकी परीक्षा करनी चाहिये । 


पुव॑रंग ५्श्‌ 
न छलग्रहणजागरुकैम वितव्यम्‌ )। 
को 5सौ शुद्ध आध्मेति चेत-- 


रा वि होदि श्रप्पमत्तो रा पसत्तो जाणगो दु जो भावों । 
एवं भरत सुद्ध खादों जो सो दु सो चेव॥ ६॥ 
नापि भवन्यप्रमत्ती ने प्रमतोी ज्ञायकस्तु यो भात्रः | 
एवं मणणति शुद्ध ज्ञातो यः सम त से चेत्र || 5 || 


यो हि नाम स्वतःसिद्धत्वेनानादिरनंतो नित्योथोतों विश्दज्योतिज्ञायक एको भावः से 
संसारावस्थायामनादिबंधपर्यायनिरूपणया क्षीरोदकवत्कमपुद्गले! सममेकत्वेषि द्रव्यस्वभाव- 


भावार्थ:--आचार्य श्रागमका सेवन, युक्तिका भ्रवलंबन, पर और अ्रपर गुरुका उपदेश शौर 
स्वसंवेदत--यों चार प्रकारसे उत्पन्न हुए अपने ज्ञानके वैभवसे एकत्व-विभक्त शुद्ध आत्माका स्वरूप 
दिखाते हैं | है भोताओ ! उसे अपने स्वसंवेदन-प्रत्यक्षसे प्रमाण करो; यदि कहीं किसी प्रकरणमें भूल 
जाऊँ तो उतने दोषको ग्रहण मत करना | कहनेका आशय यह है कि यहाँ अ्रपना अनुभव प्रधान है; 
उससे शुद्ध स्वरूपका निश्चय करो ॥। 


अब यहाँ यह प्रश्न उठता है कि ऐसा शुद्ध आत्मा कौन है जिसका स्वरूप जानना चाहिये ? 
इसके उत्तरस्वरूप गाथासूत्र कहते हैं:-- 


नहिं अप्रमत्त प्रमल नहिं. जो एक बायक भाव हैं । 
इस गति शुद्ध कहाय अर. जा ज्ञात वो तो वो हि हैं || ६ ॥ 


गाथार्थ:--[ यः तु ] जो [ ज्ञायकः भाव: ] ज्ञायक भाव है वह [ प्रप्रमत्त: भ्रपि ] अ्प्रमत्त 
भी [ न भवति ] नहीं और [ न प्रमत्त: ] प्रमत्त भी नहीं है; [ एवं ] इसप्रकार [ शुद्ध] इसे शुद्ध 
[ भरांति ] कहते है; [ चयः ] और जो [ ज्ञातः ] ज्ञायकरूपसे ज्ञात हुआ [ सःतु ] वह तो 
[ स॒ एब | वही है, अन्य कोई नही । 

टीका:--जो स्वयं अपनेसे ही सिद्ध होनेसे ( किसीसे उत्पन्न हुआ न होनेसे ), श्रनादि सत्तारूप 
है, कभी विनाशको प्राप्त न होनेसे अ्रनन्त है, नित्यउद्योतरूप होनेसे क्षरिक नहीं है और स्पष्ट प्रकाशमान 


ज्योति है, ऐसा जो ज्ञायक एक 'भाव' है, वह संसारकी भअ्रवस्थामें भ्रनादि बन्धपर्यायकी निरूपरासे 
( अपेक्षासे ) क्षी रवीरकी भाँति कर्मपुद्गलोंके साथ एकरूप होते पर भी, द्रव्यके स्वभावकी अपेक्षासे 


श्द समयसार 


निरूपणया दुरंतकपायचक्रोदयवेचित्रयवशेन प्रवर्तमानानां पृण्यपापनिषत्तकानाम्रुपात्तवेश्वरूप्याणां 
शुभाशुभभावानां स्वभावेनापरिणमनात््रमती उप्रमत्श्व न मवति । एप एवाशेषद्रव्यांतरभावेभ्यो 
मिन्नत्वेनोपास्यमानः शुद्ध हत्यमिलप्यते । न चास्य बज्वञेयनिष्ठत्वेन ब्ञायकत्वप्रसिद्धे! दाह्यमनिष्ठ- 
दहनस्पेवाशुद्धत्वं, यतो हि तस्थामवस्थायां ज्ञायकत्वेन यो ज्ञातः स स्वरूपप्रकाशनदशायां 
प्रदीपस्येव कठेकमंणोरनन्यत्वात्‌ ज्ञायक एवं | 


देखा जाय तो दुरन्त कषायचक्रके उदयकी (-कषायसमूहके अ्रपार उदयोंकी ) विचित्रताके वशसे 
प्रवर्तमान पुण्य-पापको उत्पन्न करनेवाले समस्त अनेकरूप शुभाशुभ भाव, उनके स्वभावरूप परिणमित 
नहीं होता ( ज्ञायकभावसे जड़भावरूप नहीं होता ) इसलिये वह प्रमत्त भी नहीं है और अप्रमत्त भी नहीं 
है; वही समस्त श्रन्यद्रव्योंके भावोंसे भिन्नर्पसे उपसित होता हुआ 'शुद्ध/ कहलाता है । 

और जैसे दाह्य ( -जलने योग्य पदार्थ ) के श्राकार होनेसे अग्निको दहन कहते है तथापि उसके 
दाह्मकंत अशुद्धता नहीं होती, उसीप्रकार ज्ञेयाकार होनेसे उस 'भाव' के ज्ञायकता प्रसिद्ध है, तथापि 
उसके ज्ञेयक्ृत शशुद्धता नहीं है; क्योंकि ज्ञेयाकार अ्रवस्थामें जो ज्ञायकरूपसे ज्ञात हुआ वह स्वरूप- 
प्रकाशनकी ( स्वरूपको जाननेकी ) अवस्थामें भो, दीपककी भाँति, कर्ताकर्म का अनन्यत्व ( एकता ) 
होनेसे ज्ञायक ही है-स्वयं जाननेवाला है इसलिये स्वयं कर्ता और अभ्रपनेको जाना इसलिये स्वयं ही कम 
है । ( जैसे दीपक घटपटादि को प्रकाशित करनेकी अवस्थामें भी दीपक है, और अपनेको-अपनी 
ज्योतिरूप शिखाको प्रकाशित करनेकी ग्रवस्थामें भी दीपक ही है, ग्रन्य कुछ नही; उसी प्रकार ज्ञायकका 
समभना चाहिये । ) 

भावाथे:--अ्रशुद्धता परद्वव्यके संयोगसे ग्राती है । उसमें मूल द्रव्य तो अन्य द्रव्यरूप नहीं होता, 
मात्र परद्रव्यके निमित्तसे अ्रवस्था मलिन हो जाती है। द्रव्य-ह ए्टिसे तो द्रव्य जो है वही है, और पर्याय 
(अ्रवस्था) -दृष्टिसे देखा जाये तो मलिन ही दिखाई देता है । इसीप्रकार आत्माका स्वभाव ज्ञायकत्व- 
सात्र है; और उसकी अवस्था पुद्ंगलकमेके निमित्तसे रागादिरूप मलिन है, वह पर्याय है। पर्यायदष्टिसे 
देखा जाये तो वह मलिन ही दिखाई देता है और द्रव्यदह्टिसे देखा जाय तो ज्ञायकत्व तो ज्ञायकत्व ही है; 
यह कही जड़त्व नहीं हुआ । यहाँ द्रव्यदष्टिको प्रधान करके कहा है। जो प्रमत्त-अप्रमत्तके भेद हैं वे 
परद्रव्यकी संयोगजनित पर्याय हैं । यह अशुद्धता द्रव्यहृष्टिमें गौर है, व्यवहार है, अभूतार्थ है, अ्रसत्याथथ 
है, उपचार है । द्रव्यद हि शुद्ध है, अभेद है, निश्चय है, भूतार्थ है, सत्यार्थ है, परमार्थ है । इसलिये आत्मा 
ज्ञायक ही है; उसमें भेद नही हैं इसलिये वह प्रमत्त-अप्रमत्त नहीं है । 'ज्ञायक' नाम भी उसे ज्ञेयको 
जाननेसे दिया जाता है; क्योंकि ज्ञेयका प्रतिबिम्ब जब भलकता है तब ज्ञानमें वैसा ही श्रनुभव होता है । 
तथापि उसे ज्ेयकृत अशुद्धता नहीं है, क्योंकि जैसा ज्ञेय ज्ञानमें प्रतिभासित हुआ वैसा ज्ञायकका ही अनुभव 
करने पर ज्ञायक ही है। 'यह जो मैं जाननेवाला हूँ सो मैं ही है, अन्य कोई नहीं--ऐसा अपनेको भ्रपना 
झमेदरूप श्रनुभव हुआ तब इस जाननेरूप क्रियाका कर्ता स्वय ही है, भ्रौर जिसे जाना वह कर्म भी स्वयं ही 


पु्वेरुंग १७ 
दरशनब्ानचारित्रवत्तेनास्याशद्धत्वमिति चेत्‌-- 
बवहारेण्शवदिस्सदि शाशिस्स चरित्त दंसरां णारां। 
रा वि णाणं ण चरित्तं ण दंसर जाण गो सुद्धों ॥७॥॥ 


व्यवदवारेणोपदिश्यते ज्ञानिनश्चरित्रं दशन शानम्‌ । 
नापि ज्वान॑ न चरित्र न दशन ज्ञायकः शुद्ध! ॥७॥| 


है । ऐसा एक ज्ञायकत्वमात्र स्वयं शुद्ध है ।-- यह शुद्धनयका विषय है। अन्य जो परसंयोगजनित भेद हैँ 
वे सब भेदरूप भ्रशुद्धद्रव्याथिकनयके विषय हैं । अ्रशुद्धद्वव्याथिकनय भी शुद्ध द्रव्यकी दृष्टिमें पर्यायाथिक 
ही है इसलिये व्यवहारनय ही है ऐसा श्राशय समझना चाहिये । 

यहाँ यह भी जानना चाहिये कि जिनमतका कथन स्याद्वादरूप है, इसलिये अ्रशुद्धनयको सर्वथा 
असत्यार्थ न माना जाये; क्योंकि स्याद्वादप्रमाणसे शुद्धता और अशुद्धता-दोनों वस्तुके धर्म हैं और वस्तु- 
भर्म वस्तुका सत्त्व है; श्रन्तर मात्र इतना ही है कि भ्रशुद्धता परद्रव्यके संयोगसे होती है। भ्रशुद्धनयको 
यहाँ हेय कहा है क्योंकि--प्रशुद्धनथका विषय संसार है और संसारमें भ्रात्मा क्लेश भोगता है; जब स्वयं 
परद्रव्यसे भिन्न होता है तब संसार छूटता है और क्लेश दूर होता है । इसप्रकार दुःख मिटानेके लिये 
शुद्धनयका उपदेश प्रधान है | भ्रशुद्धनयको असत्यार्थ कहनेसे यह न समझता चाहिये कि आाकाशके 
फूलकी भाँति वह वस्तुधर्म सवेथा ही नहीं है, ऐसा सवंथा एकान्त समभनेसे मिथ्यात्व होता है; इसलिये 
स्याह्रादकी शरण लेकर शुद्धनयका आलम्बन लेना चाहिये। स्वरूपकी प्राप्ति होनेके बाद शुद्धनयका भी 
झालम्बन नहीं रहता । जो वस्तुस्वरूप है वह है-यह प्रमाणदृष्टि है। इसका फल वीतरागता है। 
इसप्रकार निश्चय करना योग्य है । 

यहाँ, ( ज्ञायकभाव ) प्रमत्त-श्रप्रमत्त नहीं है ऐसा कहा है । वह ग्रुणस्थानोंकी परिपाटीमें छट॒ु 
गुणस्थान तक प्रमत्त र सातवेंसे लेकर श्रप्रमत्त कहलाता है । किन्तु यह सब ग्रुण॒स्थान अ्रशुद्धनयकी 
कथनीमें है; शुद्धनयसे तो आत्मा ज्ञायक ही है | 

श्रब, प्रश्न यह होता है कि दर्शन, ज्ञान और चारित्रको झ्रात्माका धर्म कहा गया है, किन्तु यह 
लो तीन भेद हुए; और इन भेदरूप भावोंसे आत्माको ग्रशुद्धता आती है ? इसके उत्त रस्वरूप गाथासूत्र 
कहते हैं :-- 

चारित्र, दशन, ज्ञान भी, व्यवहार कहता आानिके । 
चारित्र नहिं, दशन नहीं, नहिं ज्ञान. ज्ञायक झुद्ध है ॥७॥ 


गायाये:--[ जश्ञानिन: | ज्ञानीके [ चरित्र दर्शन ज्ञानं ] चारित्र, दर्शन, ज्ञान-यह तीन भाव 
[ व्यवहारेरा | व्यवहारसे [ उपदिश्यते ] कहे जाते हैं; निश्चयसे [ ज्ञानं भ्रपि न ] ज्ञान भी नहीं है, 
रे 


श्ष समयसार 


आस्तां तावदबन्धप्रत्ययात्‌ ज्ञायकस्याइद्धत्लं, दशनब्ञानचारित्राण्येव न विधन्ते । 
यतो छानन्तघमण्येकस्मिन धर्मिण्यनिष्णातस्यांतेवासिजनस्थ तदवबोधविधायिमिः केश्चिद्धम- 
स्तमनुशासतां छ्रिणां धंधर्मिणोः स्वभावतों 5भेदेपि व्यपदेशतो भेदसुत्पाध व्यवहारमात्रेणव 
ज्ञानिनो दशशनं ज्ञानं चारित्मित्युपदेश! । परमाथतस्त्वेकद्रव्यनिष्पीतानन्तपर्यायतर्यक 
किंचिन्मिलितास्वादममेदमेकलभावमनुभवतो न दशन न ब्वानं न चारित्रं, ज्ञायक एवकः 
श॒द्दः । 
[ चरित्र न ] चारित्र भी नहीं है, और [ वर्शनं न ] दर्शन भी नहीं है; ज्ञानी तो एक [ ज्ञायक:ः 
शुद्ध: ] शुद्ध ज्ञायक ही है। 
टीका:--इस ज्ञायक आत्माको बन्धपर्यायके निमित्तसे ग्रशुद्धता तो दूर रहो, किन्तु उसके दशेन, 
ज्ञान, चारित्र भी विद्यमान नहीं हैं; क्योंकि अनन्त धर्मोवाले एक धर्मीमें जो निष्णात नहीं है ऐसे 
निकटवर्ती शिष्योंको, धर्मीको बतलानेवाले कितने ही धर्मोके द्वारा, उपदेश करते हुए आचार्योका-यद्यपि 
धर्म और धर्मीका स्वभावसे अभेद है तथापि नामसे भेद करके-व्यवहारमात्रसे ही ऐसा उपदेश है कि 
ज्ञानीके दशंन है, ज्ञान है, चारित्र है। किन्तु परमार्थसे देखा जाये तो अनन्त पर्यायोंको एक द्रव्य पी 
गया होनेसे जो एक है ऐसे कुछ--मिले हुए ग्रास्वादवाले, अभेद, एक स्वभावी ( तत्त्व )--का अनुभव 
करनेवालेको दर्शन भी नहीं है, ज्ञान भी नही है, चारित्र भी नहीं है, एक शुद्ध ज्ञायक ही है । 
भावार्थ :---इस शुद्ध आत्माके कमंबन्धके निमित्तसे भ्रशुद्धता होती है, यह बात तो दूर ही रहो, 
किन्तु उसके दर्शन, ज्ञान, चारित्रके भी भेद नही है, क्‍योंकि वस्तु अनन्तधमंरूप एकधर्मी है । परन्तु 
व्यवहारीजन धर्मोको ही समभते हैं, धर्मोको नहीं जानते; इसलिये वस्तुके किन्हीं श्रसाधारण धर्मोको 
उपदेशमें लेकर अभेदरूप वस्तुमें भी धर्मोके नामरूप भेदको उत्पन्न करके ऐसा उपदेश दिया जाता है कि 
ज्ञानीके दर्शन है, ज्ञान है, चारित्र है। इसप्रकार अ्भेदमें भेद किया जाता है, इसलिये वह व्यवहार है । 
यदि परमार्थसे विचार किया जाये तो एक द्रव्य ग्रनन्त पर्यायोंकों भ्रभेदरूपसे पी कर बैठा है, इसलिये 
उसमें भेद नहीं है । 
यहाँ कोई कह सकता है कि पर्याय भी द्रव्यके ही भेद हैं, ्रवस्तु नहों; तब फिर उन्हें व्यवहार 
कैसे कहा जा सकता है ? उसका समाधान यह है:--यह ठीक है, किन्तु यहाँ द्रव्यद ह्टिसे भ्रभेदको प्रधान 
करके उपदेश दिया है । अ्रभेदहह्टिमें भेदको गोण कहनेसे ही अ्रभेद भलीभाँति मालूम हो सकता है । 
इसलिये भेदको गोण करके उसे व्यवहार कहा है । यहाँ यह प्रभिप्राय है कि भेददृह्टि में भी निविकल्प 
दशा नहीं होती भ्रौर सरागीके विकल्प होते रहते हैं; इसलिये जहाँ तक रागादिक दूर नहीं हो जाते वहाँ 
तक भेदको गौण करके अभेदरूप निविकल्प झनुभव कराया गया है । वीतराग होनेके बाद भेदाभेदरूप 
वस्तुका ज्ञाता हो जाता है, वहाँ नयका आलम्बन ही नही रहता । 





.भवेरंग १६ 
तर्द परमार्थ एवेको वक्तव्य इति चेतू-- 


जह ण त्रि सक्‍कभरणज्जो अराज्जभासं विणा दु गाहेदु । 
तह॒ववहारेण विणा परमत्थुवदेसगमसक्क॑ ॥॥ ८ ॥। 
यथा नापि शक्यो 5नायों उनायभाषां बिना तु ग्राहयितुम्‌ । 
तथा व्यवहारंण बिना परमार्थोपदेशनमशक्यम॒!|८॥ 
यथा खलु म्लेच्छः स्वस्तीत्यभिहिते सति तथाविधवाच्यवाचकसंबंधावबोधबहिष्कृतत्वान्न 
किंचिदपि प्रतिपथ्यमानों मेष इवानिभेषोन्मेषितचन्तुः प्रेक्षत एवं | यदा तु स एवं तदेतद्रापा- 
संबंधेकाथ शेनान्येन तेनेव वा म्लेच्छभाषां समुदाय स्वस्तिपदस्थाविनाशों भवतों भवलित्यभि- 
घेय॑ प्रतिपाथते तदा सथ ए्वोधदमंदानंदमयाश्रुझ॒लज्झलब्ोचनपात्रस्तत्प्तिपथत एबं । तथा 








अब यहाँ पुनः यह प्रश्न उठा है कि--यदि ऐसा है तो एक परमार्थेका ही उपदेश देना चाहिये; 
ब्यवहार किसलिये कहा जाता है ? इसके उत्तरस्वरूप गाथासूत्र कहते हैं :-- 


भाषा अनाय बिना न. समझाना उग अक्य अनाख्कों । 
व्यवहार बिन पर्माथका, उपदेश होय अजक्य यो ॥८॥ 
गाथार्थे:--[ यथा ] जेसे [ झ्नाय: ] अनाये ( म्लेच्छ ) जनको [ श्रनायंभाषां बिना तु ] 
अनायभाषाके विना [ ग्राहयितुम॒ ] किसी भी वस्तुका स्वरूप ग्रहण करनेके लिये [ न श्रपि शक्यः | 
कोई समर्थ नहीं है [ तथा ] उसीप्रकार [ व्यवहारेरा बिना ] व्यवहारके बिना [ परमार्थोपदेशनम्‌ ] 
परमार्थका उपदेश देना [ श्रशक्यम्‌ ] अशक्य है । 


टीका:- जैसे किसी म्लेच्छुसे यदि कोई ब्राह्मण 'स्वस्ति' ऐसा शब्द कहे तो वह म्लेच्छ उस 
शब्दके वाच्यवाचक सम्बन्धको न जाननेसे कुछ भी न समककर उस ब्राह्मणकी श्रोर मेंढेकी भाँति आँखें 
फाड़कर टकटकी लगाकर देखता ही रहता है, किन्तु जब ब्राह्मणकी और म्लेच्छकी भाषाका-दोनोंका 
श्रथ जाननेवाला कोई दूसरा पुरुष या वही ब्राह्मण म्लेच्छभाषा बोलकर उसे समभाता है कि 'स्वस्ति' 
शब्दका श्रर्थ यह है कि 'तिरा अविनाशी कल्याण हो, तब तत्काल ही उत्पन्न होनेवाले भत्यन्त श्रानंदमय 
प्रश्नश्नोंसे जिसके नेत्र भर जाते हैं ऐसा वह म्लेच्छ इस 'स्वस्ति शब्दके अर्थंको समभ जाता है; इसीप्रकार 
व्यवह्ारी जन भी आत्मा' झब्दके कहने पर 'भ्रात्मा' शब्दके अर्थका ज्ञान न होनेसे कुछ भी न समककर 
मेंढेकी भाँति आँखें फाइकर टकटकी लगाकर देखते रहते हैं, किन्तु जब व्यवहार-परमार्थ मार्ग पर 
सम्यशज्ञानहपी महारथको चलानेवाले सारथीकी भाँति अ्रन्य कोई आचार्य श्रथवा आत्मा' शब्दको 
कहनेवाला स्वयं ही व्यवहारमार्गमें रहता हुआ आत्मा शब्दका यह शर्थ बतलाता है कि--/दर्शन, ज्ञान, 
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किल लोकोप्यात्मेत्पभिहिते सति यथावस्थितात्मस्वरूपपरिज्ञानवहिष्कृतत्वानत्ष किंचिदपि 
प्रतिषथमानों मेष इवानिमेषोन्मेषितचक्षु) प्रेक्त एवं । यदा तु स एवं व्यपरह्मरपरमाथपथ- 
प्रस्थापितसम्पर्वोधमहारथरथिनान्येन तेनेव वा व्यवहारपथमास्थाय दशनब्ञानचारित्राण्यत- 
तीत्यास्मेत्यात्मपदस्यामिधेयं प्रतिपाथते तदा सथ॒ ण्वोथदमंदानंदांतःसुन्दरबंधुरबोधतर गस्त- 
सतिपथत एवं । एवं म्लेच्चस्थानीयत्वाजगतो व्यवहारनयोपि म्लेच्छभाषास्थानीयत्वेन 
परमार्थप्रतिपादकत्वादुपन्यसनीयः, अथ च॒ ब्राक्षणो न म्लेच्छितव्य इति वचनाद्थवहारनयों 


नानुसचव्य। 
कर्थ॑ व्यवहारस्य प्रतिपादकत्वमिति चेतू-- 
जो हि सुदेराहिगच्छदि श्रप्पार्णामणं तु कंबल सुद्ध । 
ते सुदकेवलिमिसिणो भणंति लोयप्पदीवयरा ॥॥४॥ 
जो सुदणाण सव्व॑ जाणदि सृदकंवलि तमाहु जिणा । 
णाण श्रप्पा सब्बं॑ जम्हा सदकंवली तम्हा ॥॥१०॥।जुम्म।। 
चारित्रको जो सदा प्राप्त हो वह भ्रात्मा है”, तब तत्काल ही उत्पन्न होनेवाले भ्रत्यन्त आनन्दसे जिसके 
हृदयमें सुन्दर बोधतरंगें ( ज्ञानतरंगें ) उछलने लगती हैं ऐसा वह व्यवहारीजनत उस “आत्मा” 
शब्दके श्रथंको श्रच्छी तरह समभ लेता है। इसप्रकार जगत तो म्लेच्छके स्थान पर होनेसे, और 
व्यवहारनय भी म्लेच्छभाषाके स्थान पर होनेसे परमार्थका प्रतिपादित ( कहनेवाला ) है इसलिये, 
व्यवहारनय स्थापित करने योग्य है; किन्तु ब्राह्मणको म्लेच्छ नहीं हो जाना चाहिये--इस वचनसे वह 
( व्यवहारनय ) अनुसरण करने योग्य नहीं है । 
भावार्थ --लोग शुद्धनयको नही जानते, क्‍योंकि शुद्धनयका विषय श्रभेद एकरूप वस्तु है; किन्तु 
वे अशुद्धनयको ही जानते हैं क्योंकि उसका विषय भेदरूप भ्रनेकप्रकार है; इसलिये वे व्यवहारके द्वारा ही 
परमार्थको समझ सकते हैं । भरत: व्यबहारनयको परमार्थका कहनेवाला जानकर उसका उपदेश्न द्विया 
जाता है। इसका भ्र्थ यह नहीं समझना चाहिये कि यहाँ व्यवहारका आलम्बन कराते हैं, प्रत्युत 
व्यवहारका आलम्बन छुड़ाकर परमार्थमें पहुँचाते हैं, --यह समभना चाहिये । 
भ्रब, प्रश्न यह होता है कि व्यवह्व ररय परमार्थका प्रतिपादक कंसे है ? इसके उद्ध र-स्वरूप 
गाथासूत्र कहते हैं: -- 
इस आस्मको श्रुतसे नियत, जो शुद्ध केवल जानते । 
कअषिगण प्रकाशक लोकके, श्रतकेवर्ली उसको कहें ।॥९॥ 
श्रतज्ञान सब जाने जु, जिन श्रतकेवली उसको कहे ! 
सब ज्ञान सो आत्मा हि है. श्रतकेवटी उससे बने ||१०॥ 


पूर्व! २१ 


यो द्वि भ्रतेनाभिगन्‍्छति आत्मानमिर्म तु फेवर शुद्धम । 
त॑ अ्रतकेवलिनसृपयों मणंति लोकप्रदीपकराः ॥९॥ 
ये श्रतज्ञानं से जानाति श्रतकेवलिनं तमाहुर्जिनाः । 

तानमात्मा सब यस्माच्छुतकेवली तस्मात्‌ ॥१ ०॥यग्मम।। 


यः श्रतेन केवल शुद्धमात्मानं जानाति स श्रतकेवलीति तावत्परमार्थों, यः भ्रृतज्ञानं सब 
जानाति स श्रृतकेवलीति तु व्यवहारः । तदत्र सवमेव तावत ज्ञानं निरूप्यमार्ण किमात्मा 
किमनात्मा १ न तावदनात्मा समस्तस्याप्यनात्मनश्चेतनेतरपदार्थपंचतयस्प ज्ञानवादात्म्रालुर- 
पत्ते: | ततो गत्यंतराभावात्‌ ब्ञानमात्मेत्यायाति | अतः श्रृतज्ञानमप्यात्मेव स्पात्‌ | एवं सति 
यः आत्मा जानाति स श्रतकेवलीत्यायाति, स तु परमाथ एवं । एवं ज्ञानज्ञानिनोभेंदेन 
व्यपदिशता व्यवहारेणापि परमाथमात्रमेव प्रतिपाथते, न किंचिदप्यतिरिक्तत्‌। अथ च ये 





गाया्ष:--[ यः ] जो जीव [ हि ] निश्चयसे ( वास्तवमें ) [ श्रुतेन तु | श्रुतज्ञानके द्वारा 
[ इसमें ] इस ग्रनुभवगोचर [ केवल शुद्धम्‌ | केवल एक शुद्ध [ श्रात्मानं ] झ्रात्माको [ ध्रभिगरछति ] 
सम्मुख होकर जानता है, [ त॑ | उसे [ लोकप्रदीपकराः ] लोकको प्रगट जाननेवाले [ ऋषपरः ] 
ऋषीश्वर [ श्रुतकेवलिनं ] द्यृतकेवली [ भरपंति ] कहते हैं; [ यः ] जो जीव [ सर्व ] सव्वे 
[ अतज्ञानं | श्रुतज्ञानको [ जानाति ] जानता है [ त॑ ] उसे [ जिना: ] जिनदेव [ श्रुतकेवलिन ] 
श्र्‌ तकेवली [ शाह: ] कहते हैं, [ यस्‍्मात्‌ ] क्‍योंकि | ज्ञान सर्व ] ज्ञान सब [ झात्मा ] आत्मा ही 
है [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ भ्रुतकेवली | ( वह जीव ) श्र्‌ तकेवली है । 


टीका:--प्रथम, “जो श्रुतसे केवल शुद्ध आत्माको जानते हैं वे श्रुतकेवली हैं” वह तो परमार्थे 
है; और “जो सर्व श्र्‌ तज्ञानको जानते हैं वे श्र्‌ तकेवली हैं” यह व्यवहार है। यहाँ दो पक्ष लेकर परीक्षा 
करते हैं--उपरोक्त स्व ज्ञान श्रात्मा है या श्रनात्मा ? यदि अनात्माका पक्ष लिया जाये तो वह ठीक 
नहीं है, क्योंकि जो समस्त जड़रूप ग्रनात्मा आकाशादिक पाँच द्रव्य हैं, उनका ज्ञानके साथ तादात्म्य 
बनता ही नहीं ( क्योंकि उनमें ज्ञान सिद्ध नहीं है )। इसलिये अ्रन्य पक्षका ब्रभाव होनेसे 'श्ञान ग्रात्मा 
ही है' यह पक्ष सिद्ध हुआ । इसलिये श्रुतज्ञान भी प्रात्मा ही है। ऐसा होनेसे 'जो आत्माको जानता 
है, वह श्षुतकेवली है! ऐसा ही घटित होता है; श्रौर वह तो परमार्थ ही है। इसप्रकार ज्ञान और 
ज्ञानीके भेदसे कहनेवाला जो व्यवहार है उससे भी परमार्थ मात्र ही कहा जाता है, उससे भिन्न कुछ 
नहीं कहा जाता! और “जो श्रुतसे केवल शुद्ध झात्माकों जानते हैं वे श्रुतकेवली हैं,” इसप्रकार 
परमार्थका प्रतिपादन करना अशकय होनेसे, “जो सर्व श्रुतज्ञानको जानते हैं वे श्रुतकेवली हैं” ऐसा 
व्यवह्वार परमार्थके प्रतिपादकत्वसे श्रपनेको हृढ़तापूवरंक स्थापित करता है । 
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श्रतेन केवल शुद्धमात्मानं जानाति स श्रुतकेवलीति परमार्थस्य प्रतिपादयितुमशक्यत्वायः श्रृतज्ञान 
सर्व जानाति स्‌ श्रतकेवलीति व्यवहारः परमार्थप्रतिपादकत्वेनात्मानं प्रतिष्ठापयति । 
कुतो व्यवद्दारनयों नानुसरैव्य इति चेतू-- 
ववहारों भृवत्यों भूदत्थो देसिदों दु सुद्वणओर ! 
भूदत्थमस्सिदों खल सम्मादिट्टी हवदि जोबो ॥११॥ 
व्यवहांगे 5 थतार्थों भूता्थों दर्शितस्तु शुद्धनयः । 
भताथमाओितः खल सम्यस्दरप्टिभवत्ति जीवः ॥£ १ ॥ 


व्यवहारनयो हि सर्व एवाभतार्थत्वादभूतमथ प्रधोतयति, शुद्धनय एक एवं भूताथत्वात्‌ 
भूतमर्थ प्रयोतयति । तथा हि-यथा प्रबलपंकसंवलनतिरोहितसहजैकाच्छभावस्य पयसोनुभवितारः 

भावार्थ:--जो शाखज्ञानसे अभेदरूप ज्ञायकमात्र शुद्ध आत्माको जानता है वह श्र्‌ तकेवली है, 
यह तो परमार्थ ( निश्चय कथन ) है | और जो सर्व शाखज्ञानको जानता है उसने भी ज्ञानको जाननेसे 
श्रात्माको ही जाना है, क्‍योंकि जो ज्ञान है वह आत्मा ही है; इसलिये ज्ञान-ज्ञानीके भेदको कहनेवाला 
जो व्यवहार उसने भी परमार्थ ही कहा है, अ्रन्य कुछ नहीं कहा । श्रौर परमार्थका विषय तो कथंचित्‌ 
वचनगोचर भी नहीं है, इसलिये व्यवहारनय ही आत्माको प्रगटरूपसे कहता है, ऐसा जानना चाहिये । 





अब, यह प्रश्न उपस्थित होता है कि--पहले यह कहा था कि व्यवहारको श्रज्धभीकार नहीं करना 
चाहिये, किन्तु यदि बह परमार्थको कहनेवाला है तो ऐसे व्यवहारको क्‍यों अद्भीकार न किया जाये ? 
इसके उत्तररूपमें गाथासूत्र कहते हैं:-- 
व्यवहार्सय अमृताथ दर्शित, शुद्धनम अूनाभ है 
भूताथ आश्रित आत्मा, सदृष्टि निश्वय होय है ॥£ |! 


गाथार्थ:--[ व्यवहारः ] व्यवहारनय [ श्रभृतार्थ:ः ] ग्रभूतार्थ है | तु | भर [ शुद्धनयः ] 
शुद्धनय [ मूतार्थ: | भूतार्थ है, ऐसा [ दशितः ] ऋषीश्वरोंने बताया है; [ जीवः ] जो जीव 
[ भूतार्थ ] भूतार्थका [ श्राक्चितः ] आश्चय लेता है वह जीव [ खलु ] निश्चयसे ( वास्तवमें ) 
[ सम्यरहृष्टि: | सम्यग्दृष्टि [ भवति ] है । 

टीका:--व्यवहारनय सब ही अभूताथे है, इसलिये वह अ्रविद्यमान, अ्रसत्य, प्रभूत, भ्रथंको प्रगट 
करता है; शुद्धनय एक ही भूताय्थ होनेसे विद्यमान, सत्य, भूत अर्थंको प्रगट करता है । यह बात दृष्टान्तसे 
बतलाते है:--जैसे प्रबल कीचड़के मिलनेसे जिसका सहज एक निर्मेलभाव तिरोभूत ( आ्राच्छादित ) 
होगया है, ऐसे जलका अनुभव करमेवाले पुरुष--जल और कीचड़का विवेक न करनेवाले ( दोनोंके 


: पृकेरंग र्३े 


पुरुषाः पंकपयसोर्विवेकमकुब तो बहबोनच्छमेव तदलुभवंति | केचिसु स्वकरविकीणकतकनिपात- 
मात्रोपजनितपंकपयोविवेकतया स्त्रपुरुषकाराविर्भावितसहजेकाच्छभाषत्वादच्छमेव तदलुभबंति । 
तथा प्रबलकर्मसंवलनतिरों हितसहजेकज्ञायकभावस्थात्मनो 5लुभवितारः पुरुषा आत्मकम्मणोर्विवेक 
मकुब तो व्यवहारविमोहितहृदयाः प्रदोतमानभाववश्वरूप्यं तमनुभवंति । भूताथंदर्शिनस्तु स्वमति- 
निपातितशुद्धनयानुबोधमात्रोपजनितात्मकम विवेकत या स्वपुरुषकाराविभा वितसहजकब्ञायक 
भावत्वात्‌ प्रथोतमानेकज्ञायकमार्व तमनुभवंति । तदत्र ये भूताथमाश्रयंति त एवं सम्यक्‌ पश्यंतः 
सम्यग्द्श्यो भवंति, न पुनरन्ये, कतकस्थानीयत्वात्‌ शुद्धनयस्प | अतः प्रत्यगात्मद्शिभिव्यव- 
हारनयो नालुसत्तेव्यः 





भेदको न समभनेवाले )-बहुतसे तो उस जलको मलिन ही श्रनुभवते हैं, किन्तु कितने ही झपने हाथसे 
डाले हुवे कृतकफल' के पड़ने मात्रसे उत्पन्न जल-कादवके विवेकतासे, अपने पुरुषार्थ द्वारा आाविभूत 
किये गये सहज एक निर्मेलभावपनेसे उस जलको निर्मल ही अ्रनुभव करते हैं; इसी प्रकार प्रबल कर्मोके 
मिलनेसे जिसका सहज एक ज्ञायकभाव तिरोभूत हो गया है, ऐसे आत्माका भ्नुभव करनेवाले पुरुष- 
ग्रात्मा और कर्मका विवेक ( भेद ) न करनेवाले, व्यवहारसे विमोहित हृदयवाले तो, उसे (आ्रात्माको) 
जिसमें भावोंकी विश्वरूपता ( अनेकरूपता ) प्रगट है ऐसा अ्रनुभव करते हैं; किन्तु भूतार्थदर्शी 
( शुद्धनयको देखनेवाले ) अपनी बुद्धिसे डाले हुवे शुद्धनयके अनुसार बोध होनेमात्रसे उत्पन्न श्रात्म- 
कर्मके विवेकतासे, अपने पुरुषार्थे द्वारा आविभूत किये गये सहज एक ज्ञायकभावत्वके कारण उसे 
( आत्माको ) जिसमें एक ज्ञायकभाव प्रकाशमान है ऐसा अनुभव करते हैं। यहाँ, शुद्धभवथ कतकफलके 
स्थानपर है, इसलिये जो शुद्धनयका आश्रय लेते हैं वे ही सम्यक्‌ अ्रवलोकन करनेसे सम्यग्दृष्टि हैं, दूसरे 
(जो प्रशुद्धनयका सर्वथा आश्रय लेते हैं वे ) सम्यस्दृष्टि नहीं हैं। इसलिये कर्मोसे भिन्न आत्माके देखने 
वालोंकी व्यवह।रनय अनुसरण करने योग्य नही है। 

भावार्थ :--यहाँ व्यवहारनयको अभूतार्थ, और शुद्धनयको भूतार्थ कहा है। जिसका विषय 
विद्यमान न हो, शसत्या्थ हो उसे अ्रभूतार्थ कहते हैं। व्यवहारनयको श्रभूतार्थ कहनेका श्राशय यह है 
कि शुद्धनयका विषय अभेद एकाकाररूप नित्य द्रव्य है, उसकी दृष्टिमें भेद दिखाई नहीं देता; इसलिये 
उसको दृष्टिमें भेद अविद्यमान, असत्यार्थ ही कहना चाहिये । ऐसा न समभना चाहिये कि भेदरूप कोई 
वस्तु ही नही है । यदि ऐसा माना जाये तो ज॑से वेदान्त मतवाले भेदरूप झनित्यको देखकर अबस्तु 
मायास्वरूप कहते हैं और स्वव्यापक एक अभेद नित्य शुद्ध ब्रह्मको वस्तु कहते हैं वैसा सिद्ध हो और 
उससे सर्वथा एकान्त शुद्धनयके पक्षरूप मिथ्याहष्टिका ही प्रसंग श्राये, इसलिये यहाँ ऐसा समझना 
चाहिये कि जिनवाणी स्याद्वादरूप है, वह प्रयोजनवश तयको मुख्य-गोण करके कहती है। प्राणियोंको 

१ कतकफल ऋ॑ निर्मेली; ( एक ओषधि जिसके की चड़ नी थे बेठ जाता है ) । 


२४ समयसार 


अथ थ केपांचित्कदाचित्सोपि श्रयोजनवान्‌ । यता -- 


सुद्धो सुद्धादेसों णादव्वों परमभावदरिसोहि । 
ववहारदेसिदा पुण जे दु श्रपरमे ट्विंदा भावे ।१२॥ 
श॒ुद्धः शुद्धादेशों ड्ातव्यः परमभावदर्शिभिः । 
व्यवद्ारदेशिताः पुनय स्वपरमे स्थिता भावे !।१ २।। 


ये खल॒ पयतपाकोच्तीणजात्यकार्तस्वरस्थानीय॑ परम॑ भावमनुभवंति तेषां प्रथमद्वितीया- 
धनेकपाकपर परापच्यमानकात स्व॒रानुभवस्थानी यापरमभावानु भव नशुन्य त्वाच्छुड्टद्र व्यादे शित या 





भेदरूप व्यवहारका पक्ष तो अनादि कालसे ही है और इसका उपदेश भी बहुधा सर्व प्राणी परस्पर 
करते हैं । श्रौर जिनवारीमें व्यवहा रका उपदेश शुद्धनयका हस्तावलम्बन ( सहायक ) जानकर बहुत 
किया है; किन्तु उसका फल संसार ही है । शुद्धनयका पक्ष तो कभी आया नहीं और उसका उपदेश 
भी विरल हें--वह कहीं कहीं पाया जाता हैं । इसलिये उपकारी श्रीगुरुने शुद्ध नयके ग्रहणका फल मोक्ष 
जानकर उसका उपदेश प्रधानतासे दिया है कि--“शुद्धनय भूताथ्थ है, सत्यार्थ है; इसका श्राश्रय लेनेसे 
सम्यक्दए्टि हो सकता है; इसे जाने बिना जबतक जीव व्यवहारमें मग्न है तबतक आत्माका ज्ञान-- 
श्रद्धानरूप निश्चय सम्यक्त्व नहीं हो सकता ।” ऐसा आशय समभना चाहिये । 


अरब, “यह व्यवहा रनय भी किसी किसीको किसी काल प्रयोजनवान है, सर्वेथा निषेध करने 
योग्य नहीं है; इसलिये उसका उपदेश है” यह कहते हैं-- 





देखे परम तो भाव उसके, शुद्ध नस ब्वातस्य है । 
गहरा जु अपरमभावमें . व्यवहारस उपदिष है ।|।१२।। 
गायाय॑ं:--[ परमभावद्शिभिः | जो शुद्धनय तक पहुँचकर श्रद्धावान हुए तथा पूर्ण ज्ञान- 
चारित्रवान हो गये उन्हें तो [ शुद्धावेशः | शुद्ध (आत्मा ) का उपदेश ( आज्ञा ) करनेवाला [ शुद्धः ] 
शुद्धनय [ ज्ञातव्य: | जाननेयोग्य है; [ पुनः |] भौर | ये तु | जो जीव [ श्रपरसे भावे | अ्रपरम- 
भावमें--श्र्थात्‌ श्रद्धा तथा ज्ञानचारित्रके पूर्णा भावको नहीं पहुँच सके हैं, साधक अ्रवस्थामें ही- 
[ स्थिता: | स्थित है वे [ व्यवहारदेशिता: | व्यवहारद्वारा उपदेश करने योग्य हैं । 


टीकाः--जो पुरुष अन्तिम पाकसे उतरे हुये शुद्ध स्वर्णके समान ( बस्तुके ) उत्कृष्ट भावका 
अनुभव करते हैं उन्हें प्रथम, द्वितीय भ्रादि पाकोंकी परम्परासे पच्यमान ( पकाये जाते हुये ) अशुद्ध 
स्वर्णके समान जो गअनुत्कृष्ट मध्यम भाव हैं उनका अनुभव नही होता; इसलिये, शुद्धद्रव्यको कहनेवाला 
होनेसे जिसने ग्रचलित अखण्ड एकस्वभावरूप एक भाव प्रगट किया है ऐसा शुद्धनय ही, सबसे ऊपरकी 


पूर्वरंग २५ 


समुदोतितास्खलितैकस्व॒भावैकभावः शुद्धनय एयोपरितनेक्म्रतिवर्णिकास्थानीयत्वात्परिन्ञायमानः 
प्रयोजनवान । ये तु प्रथमद्धितीयादनेकपाकपरं परोपच्यमानकारंस्वरस्थानीयमपरम भावमनुभवंति 
तेषां पर्यतपाकोत्तीणजात्यकार्चेस्व॒रस्थानीयपरमभावालुभवनशत्यत्वादशुद्धद्र॒व्यादेशितयोपदर्शित- 
प्रतिविशिष्टेकभावानेकमावों व्यवहारनयों विचित्रवणमालिकास्थानीयत्वात्परिज्ञायमानस्तदात्वे 
प्रयोजनवात्‌ , तीथंतीथफलयो रित्थमेव व्यवस्थितवात्‌ । उक्त च--ज॥द जिणमपं पवजद 
ता मा ववहारणिच्छए झ्ुयह । एक्केण बिणा दिजह तित्थं अण्णेण उण तच्चं ।। !” 


एक प्रतिवर्शिका ( स्वर्ण-वर्ण ) समान होनेसे, जाननेमें श्राता हुआ प्रयोजनवान है । परन्तु जो पुरुष 
प्रथम, द्वितीय भ्रादि अनेक पाकों ( तावों ) की परम्परासे पच्यमान शझजुद्ध स्वर्णके समान जो (वस्तुका) 
ग्रनुत्कृष्ठ मध्यमभावका अ्रनुभव करते हैं उन्हें श्रन्तिम तावसे उतरे हुये शुद्ध स्वर्णके समान उत्कृष्ट भाव 
का अनुभव नहीं होता; इसलिये, श्रशुद्ध द्रव्यको कहनेवाला होनेसे जिसने भिन्न भिन्न एक एक भाव- 
स्वरूप अनेक भाव दिखाये हैं ऐसा व्यवहारनय, विचित्र अ्रनेक वर्शामालाके समान होनेसे, जाननेमें 
श्राता (-ज्ञात होता ) हुआ उस काल प्रयोजनवान है । क्योंकि तीर्थ भर तीथेंके फलकी ऐसी ही 
व्यवस्थिति हैं। ( जिससे तिरा जाये वह तीर्थ है; ऐसा व्यवहार धर्म है श्र पार होना व्यवहारधमंका 
फल हैं; भथबा भपने स्वरूपको प्राप्त करना तीर्थफल है । ) पअन्यत्र भी कहा है कि:-- 

अर्थ:--आचार्य कहते हैं कि हे भव्य जीवो ! यदि तुम जिनमतका प्रवर्ताना करना चाहते हो 
तो व्यवहार और निरचय--दोनों नयोंको मत छोड़ो; क्योंकि व्यवहारनयके बिना तो तीर्थ-व्यव- 
हारमा्गंका नाश हो जायगा शऔर निश्चयनयके बिना तत्त्व ( वस्तु ) का नाश हो जायेगा। 

भावार्थ :--लोकमें सोनेके सोलह वान ( ताव ) प्रसिद्ध हैं । पन्द्रहवें वान तक उसमें चूरी आदि 
परसंयोगकी कालिमा रहती है, इसलिये तबतक वह ग्रशुद्ध कहलाता है; झौर ताव देते देते जब झंतिम 
तावसे उतरता है तब वह सोलहवान या सौटंची शुद्ध सोना कहलाता है। जिन्हें सोलहवानवाले सोनेका 
ज्ञान, श्रद्धान तथा प्राप्ति हुई है उन्हें पन्द्रह-वान तकका सोना कोई प्रयोजनवान नहीं होता, और जिन्हें 
सोलह-वानवाले शुद्ध सोनेकी प्राप्ति नहीं हुई है उन्हें तबतक पन्द्रह-वान तकका सोना भी प्रयोजनवान 
हैं । इसीप्रकार यह जीव नाम्रक पदार्थ है, जो कि पुदुगलके संयोगसे भशुद्ध भ्रनेकरूप हो रहा है । 
उसका, समस्त परद्वव्योंसे भिन्न, एक ज्ञायकत्वमात्रका-ज्ञान, श्रद्धान तथा श्राचरणरूप प्राप्ति-यह 
तीनों जिसे हो गये हैं उसे पुद्गलसंयोगजनित भ्रनेकरूपताको कहनेवाला श्रशुद्धनय कुछ भी प्रयोजनवान 
( किसी मतलबका ) नहीं हे; किन्तु जहाँ तक शुद्धभावकी प्राप्ति नहीं हुई वहाँ तक जितना अ्रशुद्धनय- 
का कथन है उतना यथापदवी प्रयोजनवान हैं । जहाँ तक यथार्थ ज्ञानश्रद्धानकी प्राप्तिरूप सम्यक्द््शनकी 
प्राप्ति नहीं हुई हो वहाँ तक तो जिनसे यथार्थ उपदेश मिलता है ऐसे जिनवचनोंको सुनना, 
धारण करना तथा जिनवचनोंको कहनेवाले श्री जिन-ग्रुरुकी भक्ति, जिनबिम्बके दर्शन इत्यादि 

श 


२६ समयसार 


( मालिनी ) 


उमयनयघबिरोधध्वंसिनि स्थालदांके 

जिनवचसि रमंते ये स्वयं वांतमोहाः | 
सपदि समयसारं ते पर ज्योतिरुच्चे- 
रनवमनयपक्षाज्षुण्णमीक्षंत एवं ॥४।। 


व्यवहारमार्ममें प्रवत्त होना प्रयोजनवान है; भौर जिन्हें श्रद्धान-ज्ञान तो हुआ्ना हे किन्तु साक्षात्‌ प्राप्ति 
नहीं हुई उन्हें पूवंकथित कार्य, परद्रव्यका आलम्बन छोड़नेरूप भ्रणुब्रत-महात्रतका ग्रहरा, समिति, गुप्ति, 
और पंच परमेध्ठीका ध्यानरूप प्रवतंन तथा उसी प्रकार प्रवर्तत करनेवालोंकी सगति एवं विशेष जाननेके 
लिये शाख्रोंका ग्रभ्यास करना इत्यादि व्यवहारमार्ग में स्वयं प्रवतेन करना श्लौर दूसरोंको प्रवर्तन कराना 
--ऐसे व्यवहा रनयका उपदेश अ्रद्भीकार करना प्रयोजनवान है । ऋव्यवहारनयको कथंचित्‌ शसत्यार्थ 
कहा गया है; किन्तु यदि कोई उसे सर्वथा असत्यार्थ जानकर छोड़ दे तो वह शुभोपयोगरूप व्यवहारको 
ही छोड़ देगा श्रौर उसे शुद्धोपयोगकी साक्षात प्राप्ति तो नही हुई हैँ, इसलिये उल्टा अशुभोपयोगमें ही 
श्राकर, भ्रष्ट होकर, चाहे जँसी स्वेच्छारूप प्रवृत्ति करेगा तो वह्‌ नरकादि गति तथा परम्परासे निगोद 
को प्राप्त होकर संसारमें ही भ्रमण करेगा । इसलिये शुद्धनयका विषय जो साक्षात्‌ शुद्ध भात्मा है उसकी 
प्राप्ति जबतक न हो तबतक व्यवहार भो प्रयोजनवान है --ऐसा स्याद्वाद मतमें श्रीगुरुग्मोंका उपदेश है । 

इसी अर्थका कलहरूप काव्य टीकाकार कहते हैं: -- 

श्लोकार्थ:-- [ उभय-नय-विरोध-ध्वंसिनि ] निश्चय और व्यवहार--इन दो नयोंके विषयके 
भेदसे परस्पर विरोध है; उस विरोधका नाश करनेवाला [ स्यात्‌, पद-पअ्रंके ] 'स्यात्‌-पदसे चिह्नित 
जो [ जिनवचसि ] जिन भगवानका वचन ( वाणी ) है उसमें [ये रमन्‍्ते ] जो पुरुष रमते हैँ (-प्रचुर 
प्रीति सहित श्रभ्यास करते हैं ) [ ते ] वे [ स्वयं ] अपने श्राप ही ( भ्रन्य कारणके विना ) [ बान्त 
सोहाः ] मिथ्यात्वकरमंके उदयका वमन करके [ उच्च: पर ज्योति: समयसारं ] इस अतिशयरूप परम 
ज्योति प्रकाशमान शुद्ध झ्रात्माको [ सपदि ईक्षन्ते हुव ] तत्काल ही देखते हैं । वह समयसाररूप शुद्ध- 
श्ात्मा [ श्रनवम्‌ ] नवीन उत्पन्न नहीं हुआ; किन्तु पहले कर्मोंसे भ्राचछादित था सो वह प्रगट व्यक्तिरूप 
होगया है । और वह [ प्रनय-पक्ष-प्रक्षुण्णम्‌ ] सर्वथा एकान्तरूप कुनयक पक्षसे खण्डित नहीं होता, 
निर्बाध हैं । 





# व्यवहारनयके उपदेशसे ऐसा नहीं सप्रझ्नना चाहिये कि आत्मा परद्रध्यकी क्रिया कर सकता है, लेकिन 
ऐसा समझना कि व्यवह्वारोषदिष्ट शुभभावोंको आत्मा व्यवहारसे कर सकता है। और उस उपदेशसे ऐसा भो नही 
समझता चाहिये कि शुभ भाव करनेसे आत्मा छुद्धताको प्राप्त करता है, परन्तु ऐसा समझना कि साधक दशामें 
शूमिकाके अनुश्तार शुस भाव आये बिता गह्ीं रहते । 


पृर्वरंण ९७ 


( मालिनी ) 
व्यवहरणनयः स्थाय्रधपि प्राक्पदच्या- 
मिंह निहितदानां हंत हस्तावलंबः । 
तदपि परममर्थ चिच्चमत्कारमात्रे 
परविरहितमंतः पश्यतां नेष किंचितु ॥५॥ 





भावार्थ:--जिनवचन ( जिनवाणी ) स्याह्यादरूप हैं। जहाँ दो नयोंके विषयका विरोध है, जैसे 
कि--जो सत्रूप होता है वह झसत्रूप नहीं होता, जो एक होता है वह भ्रनेक नहीं होता, जो नित्य 
होता है वह श्रनित्य नही होता, जो भेदरूप होता है वह अभेदरूष नहीं होता, जो शुद्ध होता है वह 
झ्रशुद्ध नहीं होता इत्यादि नयोंके विषयोंमें विरोध है--वहाँ जिनवचन कथंचित्‌ विवक्षासे सतृ-अ्रसत्रूप, 
एक-अनेकरूप, नित्य-अनित्यरूप, भेद-अभेदरूप, शुद्ध-अशुद्धरूप जिसप्रकार विद्यमान वस्तु है उसी- 
प्रकार कहकर विरोध मिटा देता है, श्रसत्‌ कल्पना नहीं करता । जिनवचन द्रव्याथिक और पर्यायाथिक- 
दोनों नयोमें, प्रयोजनवश शुद्धद्रव्याथिक नयको मुर्य करके उसे निश्चय कहते हैं और ग्रशुद्धद्रव्याथिक- 
रूप पर्यायाथिकनयको गौण करके व्यवहार कहते हैं ।--ऐसे जिनवचनमें जो पुरुष रमण करते हैं वे 
इस शुद्ध झ्ात्माको यथार्थ प्राप्त कर लेते हैं; भ्रन्य सवंथा-एकान्तवादी सांख्यादिक उसे प्राप्त नहीं कर 
पाते, क्योंकि वस्तु सर्वथा एकान्त पक्षका विषय नहीं है तथापि वे एक ही धर्मंको ग्रहण करके वस्तुकी 
अ्रसत्य कल्पना करते हैं--जो असत्यार्थ है, बाधासहित मिथ्यादष्टि है ॥॥४॥॥ 

इसप्रकार इन बारह गाथाश्रोंमें पीठिका ( भूमिका ) है। 


प्रब आचार्य शुद्धनयको प्रधान करके निश्चय सम्यकत्वका स्वरूप कहते हैं। भ्रशुद्धनयकी 
( व्यवहारनयकी ) प्रधानतामें जोवादि तत्त्वोंके श्रद्धानको सम्यक्त्व कहा है, जब कि यहाँ उन जीवादि 
तत्त्वोंको शुद्धनयके द्वारा जाननेसे सम्यक्त्व होता है, यह कहते हैं। टीकाकार इसकी सूचनारूप तीन 
इलोक कहते हैं; उनमेंसे प्रथम इलोकमें यह कहते हैं कि व्यवहारनयको कथंचित्‌ प्रयोजनवान कहा 
तथापि वह कुछ वस्तुभूत नहीं हैः-- 

इलोकार्थ:--[ व्यवहरण-नयः | जो व्यवहारनय है वह [ यद्यपि | यद्यपि [इह प्राकू-पदव्यां ] 
इस पहली पदवीमें ( जबतक शुद्धस्वरूपकी प्राप्ति नहीं हो जाती तबतक ) [निहित-पदानां ] जिन्होंने 
भ्रपना पेर रखा है ऐसे पुरुषोंको [ हन्त |] भरे रे ! [ हस्तावलंब: स्थात्‌ ] हस्तावलम्बन तुल्य कहा 
है, | तब्-प्रवि ] तथापि [ चित्‌-चमत्कार-सात्र पर-विरहित परम प्रर्थ भ्रन्तः पश्यतां ] जो पुरुष 
चैतन्य-चमत्का रमात्र, परद्रव्यभावोंसे रहित ( शुद्धनयके विषयभूत ) परम “अर्थ” को अन्तरज़में अव- 
लोकन करते हैं, उसकी श्रद्धा करते हैं तथा उसरूप लीन होकर चारित्रभावको प्राप्त होते हैं उन्हें [ एव: | 
यह व्यवहारनय [ किड्चित्‌ न |] कुछ भी प्रयोजनवान नहीं है । 


ए्द् समयसार 
( शादूं लविक्रीड़ित ) 
एकत्वे नियतस्य शुद्धनयतो व्याप्तुयदस्यात्मनः 
(६ प (5 
पूणज्ञानधन॑स्य दशनमिह द्रव्यांतरेम्यः एथक्‌ । 
सम्यग्दशनभेतदेव नियमादात्मा च तावानयं 
तन्मुक्त्वा नवतत्त्वसंततिमिमामात्मायमेकोस्तु नः ॥६।। 





भावार्थ:--शुद्ध स्वरूपका ज्ञान, श्रद्धान तथा भ्राचरण होनेके बाद प्शुद्धनय कुछ भी प्रयोजन- 
कारी नहीं है ॥॥५॥। 

अब निश्चय सम्यक्त्वका स्वरूप कहते हैंः-- 

श्लोकार्थ:--[ श्रस्थ श्रात्मनः ] इस आत्माको [ यद इह द्रध्यान्तरेम्य: पृथक दर्शनस्‌ ] भ्रन्य 
द्रब्योंसे पृथक देखना ( श्रद्धान करना ) [ एतत्‌ एवं नियमात्‌ सम्यग्दर्शनम्‌ |-ही नियमसे सम्यक्दर्शन 
है, यह आत्मा [ ध्याप्तुः] अपने गुण-पर्यायोंमें व्याप्त रहनेवाला है, और [ शुद्धनयतः एकत्वे नियतस्य ] 
शुद्धनयसे एकत्वमें निश्चित्‌ किया गया है तथा [ पूरो-ज्ञान-घनस्य ] पूर्ण ज्ञानचन है।[ चर ] एवं 
[ ताबान्‌ श्रयं श्रात्मा ] जितना सम्यक्दर्शन है उतना ही आत्मा है, [तत्‌] इसलिये आचार्य प्रार्थना 
करते हैं कि [ इमाम्‌ नव-तत्व-सरन्तात सुक्त्वा ] “इस नवतत्त्वकी परिपाटीको छोड़कर, [ श्रयम्‌ 
झात्मा एक: भ्रस्तु नः ] यह आत्मा एक ही हमें प्राप्त हो ।” 

भावा्थ:--सर्व स्वाभाविक तथा नैमित्तिक अपनी अवस्थारूप गुण्पपर्यायभेदोंमें व्यापनेवाला यह 
ग्रात्मा शुद्धनयसे एकत्वमें निश्चित किया गय। है -शुद्धनयसे ज्ञायकमात्र एक-आकार दिखलाया गया है, 
उसे सर्व अन्यद्रव्यों और भ्रन्यद्रव्योंके भावोंसे अलग देखना, श्रद्धान करना सो नियमसे सम्यक्दर्शन है । 
व्यवहारनय आत्माको झनेक भेदरूप कहकर सम्यक्दशनको अनेक भेदरूप कहता है, वहाँ व्यभिचार 
( दोष ) झाता है, नियम नहीं रहता । शुद्धनयकी सीमा तक पहुँचने पर व्यभिचार नहीं रहता इसलिये 
नियमरूप है, शुद्धनयका विषयशूत ग्रात्मा पूर्ण ज्ञानघन है--सर्व लोकालोकको जाननेवाला ज्ञानस्वरूप 
है । ऐसे आ्रात्माका श्रद्धानरूप सम्यक्दशन है । यह कही पृथक्‌ पदार्थ नहीं है,--आत्माका ही परिणाम 
है, इसलिये आत्मा ही हैँ । श्रत: जो सम्यक्दर्शन हुँ सो आत्मा है, अन्य नहीं । 

यहाँ इतना विशेष समझना चाहिये कि जो नय है सो श्रुतप्रमाणका अंश है, इसलिये शुद्धनय 
भी श्रुतप्रमाणका ही अंश हुवा । श्रुतप्रमाणा परोक्ष प्रमाण है, क्‍योंकि वस्तुको सर्वज्ञके श्रागमके वचनसे 
जाना है; इसलिये यह शुद्धनय सर्वद्रव्योंसे भिन्न, आत्माकी सर्व पर्यायोंमें व्याप्त, पूर्ण चैतन्य केवलज्ञान- 
रूप-सर्व लोकालोकको जाननेवाले, अ्रसाधारणा चतन्यधर्मको परोक्ष दिखाता है। यह व्यवहा री छद्मस्थ 
जीव प्रागमको प्रमाण करके शुद्धनयसे दिखाये गये पूर्ण आत्माका श्रद्धान करे सो वह श्रद्धान निश्चय 
सम्यक्दर्शन है । जबतक केवल व्यवह्ारनयके विषयभूत जीवादिक भेदरूप तत्त्वोंका ही श्रद्धान रहता है 


पूर्वरंग २९ 


( भनुष्दुभ्‌ ) 
अतः शुद्धनयायचं प्रत्यग्ज्योतिश्वकास्ति तत्‌ । 
नव॒तत्त्तगतत्वेषि यदेकत्व॑ न इंचति ॥ ७॥ 


'भवत्थेणाभिगदा जोवाजोवा य ॒पृण्णपायं ख। 

शासवसंवरणिज्जरबंधो मोकक्‍्खो य सम्मत्तं ॥१३॥॥ 
भूतार्थेनामिगता जीवाजीबो च पुण्यपापं च । 
आखबसंवरनिजंश बंधों मोक्षश्ष सम्यक्त्वम्‌ ॥९ ३॥ 


तबतक निश्चय सम्यक्दर्शन नहीं होता । इसलिये आचार्य कहते हैं कि इन नवतत्त्वोंकी संतति ( परि- 
पाटी ) को छोड़कर शुद्धनयका विषयभूत एक आत्मा ही हमें प्राप्त हो; हम दूसरा कुछ नहीं चाहते । 
यह वीतराग पअवस्थाकी प्रार्थना है, कोई नयपक्ष नहीं है । यदि सर्वथा नयोंका पक्षपात ही हुआ करे तो 
मिथ्यात्व ही है । 





यहाँ कोई प्रइदन करता है कि--प्रात्मा चैतन्य है, मात्र इतना ही अनुभवमें आये तो इतनी श्रद्धा 
सम्यक्दशन है या नहीं ? उसका समाधान यह है:--नास्तिकोंको छोड़कर सभी मतवाले भात्माको 
चैतन्यमात्र मानते हैं; यदि इतनी ही श्रद्धाको सम्यक्दशन कहा जाये तो सबको सम्यक्त्व सिद्ध हो 
जायेगा, इसलिये सर्वज्ञकी वारीमें जैसा सम्पूर्ण आत्माका स्वरूप कहा है वैसा श्रद्धान होनेसे ही निश्चय 
सम्यक्त्व होता है, ऐसा समभना चाहिये ।। ६ ।। 

अरब, टीकाकार-आचार्य निम्नलिखित इलोकमें यह कहते हैं कि--तत्पश्चात्‌ शुद्धनयके 
श्राधीन, सर्वे द्रव्योंसे भिन्न, झ्रात्मज्योति प्रगट हो जाती है:-- 


श्लोकार्थ:--[ श्रतः ] तत्पश्चात्‌ [ शुद्धनय-प्रायत्त ] शुद्धनयके आधीन [ प्रत्यग्‌ ज्योतिः ] 
जो भिन्न झ्रात्मज्योति है [ तत्‌ ] वह [ चकास्ति ] प्रगठ होती है [ यव्‌ ] कि जो [ नव-तत्त्व-गतत्वे 
श्रपि ] नवतत्त्वोंमें प्राप होने पर भी [ एकत्व ] अपने एकत्वको [ न सुख्ति ] नहीं छोड़ती । 

भावार्थ :--नवतत्त्वोंमें प्राप्त हुआ द्ात्मा भ्रनेकरूप दिखाई देता है; यदि उसका भिन्न स्वरूप 
विचार किया जाये तो वह अपनी चेतन्यचमत्कारमात्र ज्योतिको नहीं छोड़ता ॥॥9॥॥ 


इसप्रकार ही शुद्धनयसे जानना सो सम्यकत्व है, यह सूत्रकार इस गाथामें कहते हैं:-- 


भताथसे जाने अजीब जीव, पुण्य पाप रू नि्जरा । 
आखब संवर बंध प्रुक्ति, ये हि समकित झानना ।।१३॥ 


३० सममसाब 


अमूनि हि जीवादीनि नवतस्वानि भूताथेनाभिगतानि सम्यग्दशन संपर्यंत एव, अमीषु 
तीर्थप्रइ्नतिनिमिचमभूतार्थनयेन॒व्यपदिश्यमानेष॒_ जीवाजीवपुण्यपापासवर्संवरनिजराबंधमोक्ष- 
लक्षणेषु नवतत्तवेष्वेकलथोतिना भूतार्थनयेनेक्लस॒ुपानीय शुद्धनयत्वेन व्यवस्थापितस्यात्मनोनु- 
भूतेरात्मख्यातिलक्षणायाः संपद्ममानत्वात्‌ । तत्र विकारयविकारकोमयं पुण्य तथा पापम्‌ , 
आख़ाव्यास्रावकोभयमास्रवः , संबायसंवारकोभय्य॑ संवरः, निर्जयनिर्जरकोभयं निजरा, बंध्यवंधको- 
भय॑ बंधः, मोच्यमोचकोमय मोक्ष), स्वयमेकस्य पृण्यपापास्तवसंवरनिजराबंधमोक्षानुपपत्तेः । 





गाथार्थ:--] भूतार्थेन प्रभिगताः ] भूताथे नयसे ज्ञात [ जीवाजीबो ] जीव, घ्रजीव [ च ] 
और [ पुण्यपापं ] पुण्य, पाप [ च | तथा [ भ्राख्वसंवरनिजंरा: | झ्राखव, संवर, निर्जरा [ बंध: ] 
बन्ध [ व्‌ ] और [ सोक्ष: ] मोक्ष [ सम्यकत्वम्‌ |-यह नव तत्त्व सम्यक्त्व है । 


टीकाः--यह जीवादि नवतत्त्व भूतार्थ नयसे जाने हुवे सम्यग्दशेन ही है (-यह नियम कहा ); 
क्योंकि तीर्थेकी ( व्यवहार धर्मकी ) प्रवृत्तिके लिये अभूतार्थ ( व्यवहार ) नयसे कहा जाता है ऐसे 
नवतत्त्व--जिनके लक्षण जीव, अ्रजीव, पुष्य, पाप, आखव, संवर, निजेरा, बन्ध और मोक्ष है--उनमें 
एकत्व प्रगट करनेवाले भूतार्थनयसे एकत्व प्राप्त करके, शुद्धनयरूपसे स्थापित आत्माकी प्रनुभूति-- 
जिसका लक्षण आत्मख्याति है--वह प्राप्त होती है ( शुद्धनयसे नवतत्त्वोंको जाननेसे आत्माकी अनुभूति 
होती है, इस हेतुसे यह नियम कहा है । ) वहाँ, विकारी होने योग्य और विकार कश्नेवाला--दोनों 
पुण्य हैं तथा दोनों पाप हैं, श्राख्रव होने योग्य और झाख्व करनेवाला--दोनों आाख्रव हैं, संवररूप होने 
योग्य ( संवार्य ) और संवर करनेवाला ( संवारक )--दोनों सबर हैं, निर्जरा होनेके योग्य और निर्जरा 
करनेवाला--दोनों निर्जरा हैं, बंधनेके योग्य और बन्धन करनेवाला--दोनों बन्ध हैं, और मोक्ष होने 
योग्य तथा मोक्ष करनेवाला--दोनों मोक्ष हैं; क्योंकि एकके ही घपने झ्राप पुण्य, पाप, झ्राखव, संवर, 
निर्जरा, बन्ध, मोक्षकी उपपत्ति ( सिद्धि ) नहीं बनती । वे दोनों जीव भौर भ्नजीव हैं ( प्र्थात्‌ उन 
दोमेंसे एक जीव है ओर दूसरा भ्रजीव ) । 


बाह्य ( स्थूल ) दृष्टिसे देखा जाये तो--जीव-पुद्गलकी भ्रनादि बन्धपर्यायके समीप जाकर 
एकरूपसे श्रनुभव करने पर यह नवतत्त्व भूतार्थ है, सत्यार्थ हैं और एक जीवद्रव्यके स्वभावके समीप 
जाकर झनुभव करनेपर वे अभृतार्थ हैं, अ्रसत्यार्थ है; ( वे जीवके एकाकार स्वरूपमें नहीं हैं; ) इसलिये 
इन नव तत्त्वोंमें भूतार्थ नयसे एक जीव ही प्रकाशमान है । इसी प्रकार अन्तहंद्विसे देखा जाये तो-ज्ञायक 
भाव जीव है श्लौर जीवके विकारका हेतु श्रजीव है; और पुण्य, पाप, ग्रास्नरव, संवर, निर्जरा, बन्ध तथा 


वूवेरंग ३१ 
तदुभयं च जीवाजीवाबिति । बहिदृश्या नवतर्वान्यमूनि जीवपुद्गलयोरनादिवंधपर्यायप्ुपेत्येक 
स्वेनानुभूयमानतायां भूतार्थानि, अथ चेकजीवद्रव्यस्वभावमुपेत्यालुभूयमानतायामभूतार्थानि । 
ततो 5मीषु नव॒तस्वेबु भूतार्थनयेनेको जीव एबं प्रदोतते | तथांतर॑श्या ज्ञायको भावों जीवों 
जीवस्प विकारहेतुरजीवः । बेबलजीवबिकाराश्व पृण्यपापासवसंवरनिजराबन्धमोक्षरक्षणाः 
केवलाजीवविकारद्देतवः पृण्यपापास्रवसंवरनिर्जराबन्धमोक्षा इति | नवतत्तवान्यमून्यपि जीवद्रज्य- 
स्वभावमपोद्य स्वपरप्रत्ययकद्रव्यपर्यायत्वेनानुभूयमानतायां भूतार्थोनि, अथ च सकलकाल 
मेबास्खलंतमेक॑ जीघद्रव्यस्वभावसुपेत्यानुभूयमानतायामभूता्थानि । ततो 5पीष्वपि नवतस्तवेबु 
भूताथनयेनेकी जीव एवं प्रयोतते । एबमसावेकत्वेन धोतमानः शुद्धनयत्वेनानुभूयत एवं । या 
त्वनुभूतिः सात्मख्यातिरेषात्मख्यातिस्तु सम्यग्दशनमेव । हति समस्तमेव निरबधम्‌ ! 


मोक्ष जिनके लक्षण हैं ऐसे केवल जीवके विकार हैं श्नौर पुण्य, पाप, आख्रव, संवर, निर्जरा, बन्ध 
तथा मोक्ष-ये विकारहेतु केवल अजीव हैं । ऐसे यह नव तत्त्व, जीवद्रव्यके स्वभावकों छोड़कर, स्वयं 
झ्ौौर पर जिनके कारण हैं ऐसे एक द्रव्यकी पर्यायोंके रूपमें अनुभव करनेपर भूतार्थ हैं भौर सर्व कालमें 
भ्रस्वलित एक जीवद्रव्यके स्वभावके समीप जाकर अनुभव करनेपर वे श्रभृतार्थ हैं--असत्यार्थ हैं । 
इसलिये इन तत्त्बोंमें भूताथे नयसे एक जीव ही प्रकाशमान है । इसप्रकार यह, एकत्वरूपसे प्रकाशित 
होता हुआ शुद्धनयरूपसे भ्रनुभव किया जाता है । और जो यह श्रनुभूति है सो श्रात्मख्याति (ग्रात्माकी 
पहिचान) ही है, भ्रोर जो प्रात्मख्याति है सो सम्यक्दशन ही है । इसप्रकार यह से कथन निर्दोष 
है--बाधा रहित है । 


जावाथ्थ:--इन नव तत्त्वोंमें, शुद्धनयसे देखा जाये तो जीव ही एक चेतन्य-चमत्कार मात्र 
प्रकाशरूप प्रगट हो रहा है, इसके भ्रतिरिक्त भिन्न भिन्न नवतत्त्व कुछ भी दिखाई नहीं देते । जबतक 
इसप्रकार जीव तत्त्वकी जानकारी जीवको नहीं है तबतक वह व्यवहारदृष्टि है, भिन्न भिन्न नवतत्त्वोंकों 
मानता है। जीवपुद्गलकी बन्धपर्यायरूप हृष्टिसे यह पदार्थ भिन्न भिन्न दिखाई देते हैं; किन्तु जब शुद्ध- 
नयसे जीव-पुद्गलका निज स्वरूप भिन्न भिन्न देखा जाये तब वे पुण्य, पापादि सात तत्त्व कुछ भी वस्तु 
नहीं हैं; वे निमित्त नैमित्तिक भावसे हुए थे इसलिये जब वह निमित्त-नैमित्तिकभाव मिट 
गया तब जीव, पुद्गल भिन्न भिन्न होनेसे श्रन्य कोई वस्तु ( पदार्थ ) सिद्ध नहीं हो सकती । वस्तु तो 
द्रव्य है, भर द्रव्यका निजभाव द्रव्यके साथ ही रहता है तथा निमित्त नैमित्तिक भावका अभाव ही 
होता है, इसलिये शुद्धनयसे जीवको जाननेसे ही सम्यक्दर्शनकी प्राप्ति हो सकती है । जबतक भिन्न भिन्न 
नव पदार्थोको जाने, और शुद्धनयसे आत्माको न जाने तबतक पर्यायबुद्धि है । 


बहाँ, इस भ्र्थका कलशरूप काब्य कहते हैं:-- 


इ्र३ समयसाद 


( मालिनी ) 

चिरमिति नवतत्तच्छल्मुन्तीयमान 

कुनकमिव निमरन॑ वर्णमालाकलापे | 

' अथ सततबिविक्त दृश्यतामेकरूपं 

प्रतिषद्मिदमात्मज्योतिरुग्रोतमानम्‌ ॥<॥। 

अथेबमेकत्वेन धोतमानस्यात्मनो 5धिगमोपायाः अ्रमाणनयनित्षेपाः ये ते खल्वभूतार्था- 
स्तेष्वप्ययमेक एवं भूतार्थः । प्रमाण तावत्परोक्ष प्रत्यक्ष च । तत्रोपाचानुपाचपरद्वारेण प्रव्तमार्न 
परोक्ष॑ केवलात्मग्रतिनियतत्वेन प्रवर्चमानं प्रत्यक्ष च । तदुभयमपि प्रमातृप्रमाणप्रमेयमेदस्यानु- 
भूयमानतायां भृतार्थभ्‌, अथ च॑ व्युदस्तसमस्तमेदेकजीवस्वभावस्थानुभूयमानतायामभृताथम्‌ । 
नयस्तु द्रव्यार्थिकः पर्यायार्थिकश्व | तत्र द्रव्यपर्यायात्मके बस्तुनि द्रव्य मुख्यतयानुभावयतीति 


श्लोकार्थ:--[ इति ] इसप्रकार [ खचिरम्‌-नव-तत्त्य-च्छुन्नम्‌ इृदम झ्ात्मज्योति: | नव 
तत्त्वोंमें बहुत समयसे छिपी हुई यह ग्रात्मज्योति [ उन्नोयमानं ] शुद्धनयसे बाहर निकालकर प्रगट 
की गई है, | बर्णंमाला-कलापे निमरनं कनकम्‌ इब ] जेसे वर्णोके समूहमें छिपे हुए एकाकार स्वर्णंको 
बाहर निकालते हैं। [| ध्रथ ] इसलिये अब हे भव्य जीवो ! [ सततबिबिक्तं ] इसे सदा अन्य द्रव्योंसे 
तथा उनसे होनेवाले नैमित्तिक भावोंसे भिन्न, [| एकरूपं ] एकरूप | हृश्यताम्‌ ] देखो । [ प्रतिपदम्‌ 
उद्योतमानम्‌ | यह ( ज्योति ), पद पद पर भ्रर्थात्‌ प्रत्येक पर्यायमें एकरूप चित्वमत्कारमात्र 
उद्योतमान है । 

भावार्थे:-- यह भझात्मा सर्वे अ्रवस्थाश्रोंमें विविधरूपसे दिखाई देता था, उसे शुद्ध नयने एक 
चैतन्य-चमत्कारमात्र दिखाया है; इसलिये भ्रब उसे सदा एकाकार ही अनुभव करो, पर्यायबुद्धिका 
एकान्त मत रखो--ऐसा श्री ग्रुरुओंका उपदेश है ।।८।। 

टोकाः--अब, जैसे नवतत्त्वोंमें एक जीवको ही जानना भूतार्थ कहा है उसीप्रकार, एकरूपसे 
प्रकाशमान श्रात्माके ्रधिगमके उपाय जो प्रमाण, नय, निक्षैप हैं वे भी निश्चयसे प्रभूताथ हैं, उनमें भी 
यह आत्मा एक ही भूतार्थ है ( क्योंकि ज्ञेय भौर वचनके भेदोंसे प्रमाणादि श्रनेक भेदरूप होते हैं ) 
उनमेंसे पहले, प्रमाण दो प्रकारके हैं--परोक्ष औ्रौर प्रत्यक्ष। 'उपात्त और अनुपात्त पर ( पदार्थों ) द्वारा 
प्रवर्ते वह परोक्ष है भ्ौर केवल आ्रात्मासे ही प्रतिनिश्चितरूपसे प्रवृत्ति करे सो प्रत्यक्ष है । ( प्रमाण ज्ञान 
है | वह ज्ञान पाँच प्रका रका है--मति, श्रुत, अवधि, मन:प्यंय और केवल । उनमेंसे मति और श्रतज्ञान 
परोक्ष हैं, भ्रवधि और मन:पर्ययज्ञान विकल-प्रत्यक्ष हैं और केवलज्ञान सकल-प्रत्यक्ष है । इसलिये यह दो 








१. उपात्त--प्राप्त । ( इन्द्रिय, मन इत्यादि उपात्त पर पदार्थ हैं। ) 
२. अनुपात्त--अप्राप्त । ( प्रकाश, उपदेश इत्यादि अनुपात्त पर पदार्थ हैं। ) 


पूर्व रंग डरे 


द्रव्यार्थिकः , पर्याय मुख्यतयानुभावयतीति पर्याया्थिकः । तदुमयमपि द्रव्यपर्याययोंः पर्याये 
णानुभयमानतायां भताथम्‌, अथ च द्रव्यपर्यायानालीदशुद्धवस्तुमात्रजीवस्वभावस्यानुभूयमान- 
तायामभताथंम्‌ । निज्षेपस्तु नाम स्थापना द्रव्य भाषश्च | तत्रातद्गुणे बस्तुनि संज्ञाकरणं 
नाम । सोयमित्यन्यत्र प्रतिनिधिव्यवस्थापनं स्थापना । वरत्तमानतत्पर्यायादन्‍्यद्‌ द्रव्यम्‌ । 
वत्तमानतत्पर्यायों भावः | तचतुष्टयं स्वस्व॒लक्षणवलक्षण्येनानुभूयमानतायां भूता्थम्‌ , अथ च 
निर्विलक्षणस्वल॒क्षणेकजीवस्वभावस्यानुभूयमानतायामभूताथम्‌ । अथेवममीषु प्रमाणनयनित्षेपेषु 
भूताथत्वेनेको जीव एव प्रधोतते । 


प्रकारके प्रमाण है | ) वे दोनों प्रमाता, प्रमाण, प्रमेयके भेदका अनुभव करनेपर तो भृतार्थ हैं, सत्यार्थ 
हैं; और जिसमें सर्वभेद गौण हो गये हैं ऐसे एक जीवके स्वभावका अनुभव करनेपर वे अभ्षृतार्थ हैं, 
असत्यार्थ हैं । 

नयथ दो प्रकारके हैं--द्रव्याथिक और पर्यायाथिक । वहाँ द्रव्य-पर्यायस्वरूप वस्तुमें द्रव्यका 
मुख्यतासे भ्रनुभव कराये सो द्रव्याथिक नय है और पर्यायका मुख्यतासे अनुभव कराये सो पर्यायाथिक 
नय है ) यह दोनों नय द्रव्य और पर्यायका पर्यायसे ( भेदसे, ऋ्से ) भ्रनुभव करने पर तो भूतार्थ हैं, 
सत्याथ हैं; और द्रव्य तथा पर्याय दोनोंसे ग्रनालिगित ( श्रालिगन नहीं किया हुझना ) शुद्धवस्तुमात्र 
जीवके ( चैतन्यमात्र ) स्वभावका अनुभव करनेपर वे गभूताथ हैं, श्रसत्यार्थ हैं । 

निक्षेपके चार भेद हैं--नाम, स्थापना, द्रव्य और भाव । वस्तुमें जो गुणा न हो उस ग्ुणके नामसे 
( व्यवहारके लिये ) वस्तुकी संज्ञा करना सो नाम निक्षेप है । यह वह है' इसप्रकार झ्न्य वस्तुमें ग्रन्य 
वस्तुका प्रतिनिधित्व स्थापित करना (-प्रतिमारूप स्थापन करना ) सो स्थापना निश्षैप है । वर्तमानसे 
ग्रन्य अर्थात्‌ अतीत अथवा अनागत पर्यायसे वस्तुको वर्तमानमें कहना सो द्रव्य निक्षेप है| वर्तमान 
पर्यायसे वस्तुको वर्तमानमें कहना सो भाव निश्लेप है। इन चारों निश्लैपोंका अपने अपने लक्षरणभेदसे 
( विलक्षणरूपसे--भिन्न भिन्न रूपसे ) श्रनुभव किये जानेपर वे भूतार्थ हैं, सत्यार्थ हैं श्रौर भिन्न लक्षणसे 
रहित एक अपने चेतन्यलक्षणरूप जीवस्वभावका अनुभव करनेपर वे चारों ही अभूताथ हैं, श्रसत्याथ हैं । 
इसप्रकार इन प्रमाण-नय-निक्षैपोंमें भूतार्थरूपसे एक जीव ही प्रकाशमान है । 

भावार्थ :-- इन प्रमाण, नय, निक्षेपोंका विस्तारसे कथन तद्‌॒विषयक ग्रन्थोंसे जानना चाहिये; 
उनसे द्रव्यपर्यायस्व॒रूप वस्तुकी सिद्धि होती है । वे साधक अवस्थामें तो सत्यार्थ ही हैं क्‍योंकि वे ज्ञानके 
ही विशेष हैं। उनके बिना वस्तुको चाहे जैसे साधा जाये तो विपर्येय हो जाता है। अवस्थानुसार व्यवहारके 
ग्रभावकी तीन रीतियाँ हैं : प्रथम अ्रवस्थामें प्रमाणादिसे यथार्थ वस्तुको जानकर ज्ञान-श्रद्धानकी सिद्धि 
करना ; ज्ञान-श्रद्धानके सिद्ध होनेपर श्रद्धानके लिये प्रमाणादिकी कोई आवश्यक्ता नहीं है । किन्तु भ्रब यह 
दूसरी अवस्थामें प्रमाणादिके श्ालम्बनसे विशेष ज्ञान होता है और राग-द्ेष-मोहकरमंका सर्वथा 

| 








३४ समयसार 
( मालिनी ) 


उदयति न नथश्रीरस्तमेति प्रमाण 

क्वचिदपि च न विद्यो याति निक्षेपचक्रम्‌ । 

किमपरमभिदध्मो धाम्नि सवंकपे5स्मि- 

लनुभवमृपयाते भाति न देतमेव || ९ || 
अभावरूप यथाख्यात चारित्र प्रगट होता है; उससे केवलज्ञानकी प्राप्ति होती है। केवलज्ञान होनेके 
पश्चात्‌ प्रमाणादिका आलम्बन नही रहता । तत्पश्चात्‌ तीसरी साक्षात्‌ सिद्ध अवस्था है, वहाँ भी कोई 
भ्रालम्बन नही है । इसप्रकार सिद्ध अ्रवस्थामें प्रमाण-नय-निक्षेपका अभाव ही है । 





इस अर्थका कलशरूप इलोक कहते हैं:-- 


श्लोकार्थ:--प्राचार्य शुद्धनयका अनुभव करके कहते है कि-] श्रस्मिन्‌ स्वद्भूषे धाम्नि 
झनुभवम्‌ उपयाते | इन समस्त भेदोंको गौण करनेवाला जो शुद्धनयका विषयभूत वेतन्य-चमत्कारमाशत्र 
तेज:पुश्च श्रात्मा है, उसका अनुभव होनेपर [ नयश्री: न उदयति | नयोकी लक्ष्मी उदित नही होती, 
[ प्रमाण श्रस्तम्‌ एति ] प्रमाण अस्त हो जाता है [ भ्रपि च ] ओर [ निक्षेपच्क्रम्‌ क्वचित्‌ याति, न 
विद्य: ] निक्षेपोंका समूह कहाँ चला जाता है सो हम नहीं जानते । [ किस श्रपरम्‌ श्रभिदध्म: ] इससे 
अधिक क्‍या कहें ? [ हंतम्‌ एवं न भाति ] हवेत ही प्रतिभासित नहीं होता । 


भावाथे:--भेदको अत्यन्त गौरा करके कहा है कि--प्रमाग, नयादि भेदकी तो बात ही क्या ? 
शुद्ध श्रनुभवके होनेपर ढेत ही भासित नही होता, एकाकार चिन्मात्र ही दिखाई देता है । 


यहाँ विज्ञानाह्ेतवादी तथा वेदान्ती कहते हैं कि--अन्तमें परमार्थरूप तो अद्वगेतका ही अनुभव 
हुआ । यही हमारा मत है; इसमें भ्रापने विशेष क्या कहा ? इसका उत्तर:ः--तुम्हारे मतमें सर्वथा अद्वेत 
माना जाता है। यदि सर्वथा अद्वेत माना जाये तो बाह्य वस्तुका श्रभाव ही हो जाये, और ऐसा ग्रभाव तो 
प्रत्यक्ष विरुद्ध है । हमारे मतमें नयविवक्षा है जो कि बाह्यवस्तुका लोप नही करती । जब शुद्ध अनु भवसे 
विकल्प मिट जाता है तब आत्मा परमानन्दको प्राप्त होता है इसलिये अनुभव करानेके लिये यह कहा 
है कि--“शुद्ध भ्रनुभवमें दंत भासित नही होता ।” यदि बाह्य वस्तुका लोप किया जाये तो आत्माका भी 
लोप हो जायेगा और शुन्यवादका प्रस॒द्भ आयेगा । इसलिये जेसा तुम कहते हो उसप्रकारसे वस्तुस्व रूपकी 
सिद्धि नहीं हो सकती ओर वस्तुस्वरूपकी यथार्थ श्रद्धाके बिना जो शुद्ध अनुभव किया जाता है वह भी 
मिथ्यारूप है; शुन्यका प्रसज्भ होनेसे तुम्हारा अनुभव भी आकाश-कुसुमके अनुभवके समान है ।€। 


झ्रागे शुद्धनयका उदय होता है उसकी सूचनारूप इलोक कहते है:-- 


' पूर्वरंग ३५ 
हा ( उपजाति ) 
' आत्मस्वमाव॑ परमावभिलर- 
मापृणमाधंतविमुक्तमेकम । 
विलीनसंकल्पविकल्पजालं 
प्रकाशयन्‌ शुद्धनयोभ्युदेति ॥१०॥॥ 


जो पस्सदि श्रप्पाणं, श्रबद्धपुद्द' अ्णण्णयं णियदं । 

अविसेसमसंजुत्त त॑ सुद्धणयं वियाणीहि ॥१४॥ 
यः पश्यति आत्मानम अबद्धस्परपटमनन्परक नियतस्‌ | 
अविशषमसंपक्त ते झुद्धनय॑ विजञानीहि ॥१४॥ 


श्लोकार्थ:---[ शुद्धनयः श्रात्मस्वभावंप्रकाशयन्‌ प्रभ्युदेति | शुद्धनय आत्मस्वभावको प्रगट 
करता हुआ उदयरूप होता है। वह आत्मस्वभावको [ परभावभिन्नम्‌ ] परद्रव्य, परद्रव्यके भाव तथा 
परद्रव्यके निमित्तसे होनेवाले अपने विभाव-ऐसे परभावोंसे भिन्न प्रगट करता है। और वह, 
[आपुर्णम्‌ | झआात्मस्वभाव सस्पूर्ण रूपसे पूर्ण है-समस्त लोकालोकका ज्ञाता है-ऐसा प्रगट करता है; 
(क्योंकि ज्ञानमें भेद कर्म संयोगसे हैं, शुद्धनयमें कमें गौण हैं। ) और वह, [ झादि-प्रन्त-बिमुक्तम्‌ ] 
ग्रात्मस्वभावको आदि अन्तसे रहित प्रगट करता है ( श्रर्थात्‌ किसी आदिसे लेकर जो किसीसे उत्पन्न 
नहीं किया गया, और कभी भी किसीसे जिसका विनाश नहीं होता, ऐसे पारिणामिक भावको प्रगट 
करता है । ) और वह, [ एकम्‌ ] आत्मस्वभावकों एक--सर्व भेदभावोंसे (हेतभावोंसे) रहित एकाकार 
-प्रगट करता है, और [ विलीनसंकल्प-विकल्प-जालं | जिसमें समस्त संकल्प-विकल्पके समूह 
विलीन हो गये हैं ऐसा प्रगट करता है। ( द्रव्यकर्म, भावकर्म, नोकर्म आदि पुद्गलद्वव्योंमें श्रपनी 
कल्पना करना सो संकल्प है, और ज्ञेयोंके भेदसे ज्ञानमें भेद ज्ञात होना सो विकल्प है। ) ऐसा शुद्धनय 
प्रकाशरूप होता है ।१०। 
उस शुद्धनयको गाथासूत्रसे कहते हैं:-- 
अनबद्धम्प्रष्ट अनन्य भू, जो नियत देखे आत्मपकों । 
अविशेष अनमंयक्त उसको शद्धनय ते जानजों ॥१४।। 
गाया्थे:--[ यः ] जो नय [ प्रात्मानं ] आत्माको [ प्रबद्धस्पष्टम ] बन्ध रहित और परके 
स्पर्शसे रहित, [ झननन्‍्यक |] अन्यत्व रहित, [ नियतम्‌ ] चलाचलता रहित, [ अविशेषम्‌] विशेष 
रहित, [ प्रसंयुक्‍त ] अन्यके संयोगसे रहित--ऐसे पाँच भावरूपसे [ पश्यति ] देखता है [ त॑ ] उसे, 
है शिष्य ! तू [ शुद्धतयं | शुद्धनय [ विजानोहि ] जान । 
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या खल्वबद्धस्पृष्टस्यानन्यस्य नियतस्याविशेषस्पासंयुक्तस्य चात्मनों5नुभूतिः स शुद्धनयः, 
सा ल्वनुभूतिरात्मेव । इत्यात्मेक एव श्रधोतते | कथ॑ यथोदितस्पात्मनोनुभूतिरिति चेह्द्धस्पृष्ट- 
त्वादीनामभूताथत्वात्‌ । तथा हि-यथा रूलु बिसिनीपत्रस्थ सलिलनिमग्नस्थ सलिल्स्पृष्टतव- 
पर्यायेणानुभूयमानतायां सलिल्स्पृष्टल्व॑ भूताथमप्येकांततः सलिलास्प्श्यं बिसिनीपत्रस्वभाव- 
स॒पेत्यालुभूयमानतायामभूतार्थम्‌ । तथात्मनोनादिबद्धस्य बद्धस्पृरत्वपर्यायेणालु भूयमानतायां 
बद्धस्पष्टस्व॑ भूतारथमप्येकांततः पुद्गलास्परश्यमात्मस्थभावमुपेत्यानुभूयमानतायामभूतार्थम्‌ । यथा 
च मृत्तिकायाः करककरीरककरीकपालादिपर्यायेणालुभूयमानतायामन्यत्यं भूतार्थमपि सर्बतोप्य- 





टीकाः--निश्चयसे अबद्ध-अस्पृष्ठ, अनन्य, नियत, श्रविशेष और असंयुक्त-ऐसे श्रात्माकी 
अनुभूति शुद्धनय है, श्रोर वह अनुभूति आत्मा ही है; इसप्रकार आ्रात्मा एक ही प्रकाशमान है। (शुद्धनय, 
झ्रात्माकी अनुभूति या आत्मा सब एक ही हैं, अलग नहीं । ) यहाँ शिष्य पूछता है कि जैसा ऊपर कहा 
है वैसे आात्माकी अनुभूति कंसे हो सकती है ? उसका समाधान यह है:--बद्धस्पृष्टत्व भ्रादि भाव 
प्रभूतार्थ हैं इसलिये यह अनुभूति हो सकती है । इस ब्रातको दृष्ठान्तसे प्रगण करते है--जैसे कमलिनी-- 
पत्र जलमें डूबा हुआ हो तो उसका जलसे स्पर्शित होनेरूप अवस्थासे अनुभव करनेपर जलसे स्पशित 
होना भूतार्थ है--सत्यार्थ है, तथापि जलसे किचित्‌ मात्र भी न स्पशित होने योग्य कमलिनी-पतन्नके 
स्वभावके समीप जाकर अनुभव करनेपर जलसे स्पशित होना अभूतार्थ है--अ्रसत्यार्थ है; इसी प्रकार 
ग्रनादि कालसे बंधे हुये श्रात्माका, पुदगलकर्मोंसे बेंघने-स्पशितहोनेरूप अवस्थासे अनुभव करने पर 
बद्धस्पृष्ठता भूतार्थ है--सत्याथे है, तथापि पुद्गलसे किचित्‌मात्र भी स्पशित न होने योग्य आत्मस्व- 
भावके समीप जाकर अनुभव करने पर बद्धस्पृष्टता अभूतार्थ है--असत्यार्थ है । तथा जैसे मिट्टीका, 
ढक्कन, घड़ा, भारी इत्यादि पर्यायोंसे श्रनुभव करने पर अन्यत्व भृतार्थ है-सत्यार्थ है, तथापि सर्बत: 
प्रस्खलित (-स्व पर्यायभेदोंसे किचित्मात्र भी भेदरूप न होनेवाले ऐसे ) एक मिट्टीके स्वभावके समीप 
जाकर अनु भव करनेपर ग्न्यत्व अ्रभूतार्थ है--असत्यार्थ है; इसीप्रकार आत्माका, नारक आदि पर्यायों 
से अनुभव करनेपर (पर्यायोंके भ्रन्य-अन्य रूपसे) ग्रन्यत्व भूतार्थ है--सत्यार्थ है, तथापि स्वत: अ्रस्खलित 
(सर्वे पर्यायभेदोंसे किचित्‌ मात्र भेदरूप न होनेवाले ) एक चैतन्याकार आत्मस्वभावके समीप जाकर 
पनुभव करने पर ग्रन्यत्व अभूतार्थ है--असत्यार्थ है । जैसे समुद्रका, वृद्धिहानिरूप अवस्थासे ग्रनुभव 
करने पर भ्नियतता ( श्रनिश्चितता ) भूतार्थ है--सत्या्थ है, तथापि नित्य-स्थिर समुद्रस्व भा वके 
समीप जाकर प्ननुभव करनेपर अनियतता अभूतार्थ है--असत्यार्थ है; इसी प्रकार आत्माका, वद्धिहानि- 
रूप पर्यायभैदोंसे श्रनुभव करने पर अनियतता भृतार्थ है--सत्याथथ है, तथापि नित्य-स्थिर ( निएचल ) 
आत्मस्वभावके समीप जाकर ग्रनुभव करने पर अ्रनियतता अभूतार्थ है--अरसत्या्थ है। जैसे सोनेका, 
चिकनापत, पीलापन, भारीपन इत्यादि गुणरूप भेदोंसे अनुभव करने पर विशेषता भृतार्थ है-- 
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स्खलंतमेक॑ मृत्तिकास्वभावम्पेत्पानुभूयमानतायामभूताथंम्‌ । तथात्मनो नारकादिपययिणानु- 
भूयमानतायामन्यत्व॑ भूताथमप्ति सवतोप्यस्खलंतमेकमात्मस्वभावमुपेत्यानुभूयमानतायाम- 
भूताथंम्‌ । यथा च वारिधेंत्ृद्धिहानिपर्यायेणानुभूयमानतायामनियतत्व॑ भताथमपि नित्यव्यव- 
स्थितं वारिधिस्वभावस्नुपेत्यानुभूयमानतायामभूताथम्‌ । तथात्मनो बृद्धिदानिपर्यायेणालुभूय- 
मानतायामनियतत्व॑ भूताथमपि नित्यव्यवस्थितमात्मस्वभावसुपेत्यानुभूयमानतायापभूताथंम्‌ । 
यथा च कांचनस्य स्निग्पीतगुरुत्वादिपर्यायेणानुभूयमानतायां विशेषत्व॑ भूताथमपि प्रत्यस्त- 
मितसमस्तविशेष॑ कांचनस्वभागमुपेत्यानुभयमानतायामभताथम्र्‌ । तथात्मनो ज्ञानदशनादि- 
पर्याक्रेणानुभयमानतायां विशेषत्व॑ भताथमपि प्रत्यस्तमितसमस्तत्रिशेषमात्मस्वभावमुपेत्यानुभ य- 





सत्यार्थ है, तथापि जिसमे सर्वे विशेष विलय होगये हैं ऐसे सुवर्शस्वभावके समीप जाकर अ्रनुभव करने 
पर विशेषता अभूतार्थ है--असत्यार्थ है; इसीप्रकार आत्माका, ज्ञान, दशेन ग्रादि गुणरूप भेदोंसे 
अनुभव करनेपर विशेषता भूतार्थ है--सत्यार्थ है, तथापि जिसमें सर्वे विशेष विलय हो गये हैं ऐसे 
आत्मस्वभावके समीप जाकर अनुभव करनेपर विशेषता गभृतार्थ है--असत्याथथ है | जेसे जलका, अग्नि 
जिसका निमित्त है ऐसी उष्णताके साथ संयुक्ततारूप-तप्ततारूप--अवस्थासे श्रनुभव करनेपर (जलका) 
उप्णतारूप संयुक्तता भूतार्थ है--सत्यार्थ है, तथापि एकान्त शीतलतारूप जलस्वभावके समीप जाकर 
ग्रनुभव करने पर ( उष्णताके साथ ) संयुक्तता अभृतार्थ है--असत्यार्थ है; इसीप्रकार आत्माका, कर्मे 
जिसका निमित्त है ऐसे मोहके साथ संयुक्ततारूप अवस्थासे अनुभव करनेपर संयुक्तता भृतार्थ है-- 
सत्यार्थ है, तथापि जो स्वयं एकान्त बोधरूप ( ज्ञानरूप ) है ऐसे जीवस्वभावके समीप जाकर अनुभव 
करने पर संयुक्तता अभूतार्थ है--अरसत्यार्थ है । 


भावार्थ:--अ्रात्मा पॉच प्रकारसे अनेकरूप दिखाई देता है:--( १) अनादि कालसे कर्मपुद्गलके 
सम्बन्धसे बँधा हुआ कमेंपुद्गलके स्पशंवाला दिखाई देता है, (२) कमंके निमित्तसे होनेवाली नर, 
नारक आदि पर्यायोंमें भिन्न २ स्वरूपसे दिखाई देता है,--(३) शक्तिके अश्रविभाग प्रतिच्छेद ( श्रंश ) 
घटते भी हैं, भ्ौर बढ़ते भी है--यह वस्तु स्वभाव है इसलिये वह नित्य-नियत एकरूप दिखाई नहीं देता, 
(४) वह दर्शन, ज्ञान श्रादि अनेक गुणोसे विशेषरूप दिखाई देता है ग्लौर (५) कर्मके निमित्तसे 
होनेवाले मोह, राग, द्वेष भ्रादि परिणामोंकर सहित वह सुखदुःखरूप दिखाई देता है। यह सब गशुद्ध- 
द्रव्याथिकरूप व्यवहारनयका विषय है| इस दृष्टि ( श्रपेक्षा ) से देखा जाये तो यह सब सत्याथ्थ है । 
परन्तु ग्रात्माका एक स्वभाव इस नयसे ग्रहण नहीं होता, और एक स्वभावको जाने बिना यथार्थ आत्माको 
कैसे जाना जा सकता है ? इसलिये दूसरे नयको--उसके प्रतिपक्षी शुद्ध दृव्याधिकनयको--ग्रहण करके, 
एक असाधारण ज्ञायकमात्र आत्माका भाव लेकर, उसे शुद्धनयकी दृष्टिसे सर्व परद्रव्योंसे भिन्न, सर्व 
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यौष्ण्यमानवायामभतार्थ म्‌ । यथा चापां सप्तार्चिशअ्रत्यसमाहितत्वपर्यायेणानुभ्‌यमानतायां संयुक्तत्वे 
भतार्थ मप्येकाततः शीतमप्स्वभावम्॒पेत्यानुभयमानतायामभतारथम्‌। तथात्मनः कम्मेप्रत्ययमोद्द 
समाहितत्वपर्यायेणानुभयमानतायां संयुक्तत्व॑ भुवा्थमप्येकांततः स्वयं बोध जीवस्वभावय पेत्यालु- 
मयमानतायामम ताथम्‌ | 


पर्यायोंमें एकाकार, हानिवृद्धिसे रहित, विशेषोंसे रहित भर नैमित्तिक भावोंसे रहित देखा जाये तो 
सर्व ( पाँच ) भावोंसे जो अ्रनैकप्रकारता है वह अभूतार्थ है--असत्यार्थ है । 

यहाँ यह समभना चाहिये कि वस्तुका स्वरूप अनन्त धर्मात्मक है, वह स्याद्वादसे यथार्थ सिद्ध 
होता है। आत्मा भी झनन्‍्तधर्मवाला है । उसके कुछ धर्म तो स्वाभाविक हैं श्रौर कुछ पुदगलके संयोगसे 
होते हैं । जो कमंके संयोगसे होते हैं, उनसे आ्रात्माकी सांसारिक प्रवृत्ति होती है और तत्सम्बन्धी जो 
सुखदु:खादि होते हैं उन्हें भोगतत है । यह, इस आ्रात्माकी ग्रनादिकालीन अज्ञानसे पर्यायबुद्धि है; उसे 
झनादि-अनन्त एक प्रात्माका ज्ञान नहीं है। इसे बतानेवाला सर्वज्ञका आगेम है। उसमें शुद्ध द्रव्याथिक 
नयसे यह बताया है कि श्रात्माका एक झसाधा रण चैतन्यभाव है जो कि अ्रखण्ड नित्य और अ्रनादिनिधन 
है। उसे जाननेसे पर्यायबुद्धि का पक्षपात मिट जाता है । परद्रव्योंसे, उनके भावोंसे और उनके निमित्त से 
होनेवाले अपने विभावोंसे श्रपने भ्रात्माको भिन्न जानकर जीव उसका अनुभव करता है तब परद्रव्यके 
भावोंस्वरूप परिणमित नहीं होता; इसलिये कर्म बन्ध नहीं होता और संसारसे निवृत्ति हो जाती है। 
इसलिये पर्यायाथिकरूप व्यवहा रनयको गौण करके अभूतार्थ ( असत्यार्थ ) कहा है झौर शुद्ध निश्चय- 
नयको सत्यार्थ कहकर उसका श्रालम्बन दिया है । वस्तुस्वरूपकी प्राप्ति होनेके बाद उसका भी झआलम्बन 
नहीं रहता । इस कथनसे यह नहीं समभ लेना चाहिये कि शुद्ध नयको सत्यार्थ कहा है इसलिये भ्रशुद्ध नय 
सर्वेथा प्रसत्यार्थ ही है। ऐसा माननेसे वेदान्तमतवाले जो कि संसारको सर्वथा अवस्तु मानते हैं 
उनका सवेथा एकान्त पक्ष श्राजायेगा और उससे मिथ्यात्व आजायेगा, इसप्रकार यह शुद्धनयका 
ग्रालम्बन भी वेदान्तियोंकी भाँति मिथ्याहृष्टिपना लायेगा । इसलिये सर्वनयोंकी कथंचित्‌ सत्यार्थका 
श्रद्धान करनेसे सम्यक्दृष्टि हुआ जा सकता है। इसप्रकार स्थाह्ादको समभकर जिनमतका सेवन करना 
चाहिये, मुख्य-गौण कथनको सुनकर सर्वथा एकान्त पक्ष नहीं पकड़ना चाहिये । इस गाथासूत्रका विवेचन 
करते हुए टीकाकार आचार्यने भी कहा है कि आत्मा व्यवहारनयकी दृष्टिमें जो बद्धस्पृष्ट आदि रूप 
दिखाई देता है वह इस दृष्टिपे तो सत्यार्थ ही है परन्तु शुद्धनयकी दृष्टिसे बद्धस्पृष्टादिता भ्रसत्यार्थ है। 
इस कथनमें टीकाकार आचायेने स्याद्ाद बताया है ऐसा जानना । 

यहाँ यह समभना चाहिए कि वह नय है यह श्रुतज्ञान-प्रमाणका ग्रंश है; श्रतज्ञान वस्तुको परोक्ष 
बतलाता है; इसलिए यह नय भी परोक्ष ही बतलाता है । शुद्ध द्रव्याथिकनयका विषयभूत बद्धस्पृष्ठ आदि 
पाँच भावोंसे रहित आत्मा चेतन्यशक्तिमात्र है वह शक्ति तो आत्मामें परोक्ष है ही; भ्रौर उसकी व्यक्ति 
कर्मसंयोगसे मतिश्रुतादि ज्ञानरूप है, वह कथंचित्‌ भ्नु भवगोचर होनेसे प्रत्यक्षरूप भी कहलाती है, और 


पू्वैरंगं ३९ 
( मालिनी ) 
न हि विदघति बद्धस्पष्टभावादयों5मी 
स्फुटमुपरितरतोप्येत्य यत्र प्रतिष्ठाम्‌ । 
अनुमवतु॒ तमेव द्योतमानं समंतात्‌ 
जगदपगतमोहीभूय सम्यक्स्वभावम्‌ ।| ११ ॥ 





सम्पुर्णाज्ञान-केवलज्ञान यद्यपि छद्मस्थके प्रत्यक्ष नही हैं तथापि यह शुद्धनय आत्माके केवलज्ञानरूपको 
परोक्ष बतलाता है । जबतक जीव इस नयको नहीं जानता तबतक शआत्माके पूर्णरूपका ज्ञान-श्रद्धान नहीं 
होता । इसलिये श्रीगुरुने इस शुद्धनयको प्रगट करके उपदेश किया है कि बद्धस्पृष्ठ श्रादि पाँच भावोंसे 
रहित पूर्राज्ञानधनस्वभाव आ्रात्माको जानकर श्रद्धान करना चाहिये, पर्यायबुद्धि नहीं रहना चाहिये । 


यहाँ कोई ऐसा प्रश्न करे कि--ऐसा आत्मा प्रत्यक्ष तो दिखाई नही देता और बिना देखे श्रद्धान 
करना ग्रसत्‌ श्रद्धान है । उसका उत्तर यह है:-देखे हुए का ही श्रद्धान करना तो नास्तिकमत है । जैन- 
मतमें प्रत्यक्ष और परोक्ष दोनों प्रमाण माने गये हैं, उनमेंसे श्रागमप्रमाण परोक्ष है; उसका भेद शुद्धनय 
है। इस शुद्ध नयकी हृष्िसे शुद्ध आत्माका श्रद्धान करना चाहिये, मात्र व्यवहार-प्रत्यक्षका ही एकान्त 
नही करना चाहिये। 


यहाँ, इस शुद्धनयको मुख्य करके कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 


इलोकार्थ :--][ जगत्‌ तम्त एवं सम्यक्स्वमावल्त्‌ ग्रनुभवतु | जगतके प्राणियों ! इस सम्यक्‌ 
स्वभावका अनुभव करो कि [ यत्र | जहाँ [ प्रमी बद्धस्पृष्टभावादय: ] यह बद्धस्पृष्टादिभाव [ एत्य 
स्फुटम उपरि तरन्‍्त: श्रपि | स्पष्टतया उस स्वभावके ऊपर तरते हैं, तथापि वे [ प्रतिष्ठाम्‌ न हि 
विदधति ] ( उसमें ) प्रतिष्ठा नही पाते, क्योंकि द्रव्यस्वभाव तो नित्य है एकरूप है शौर यह भाव 
अनित्य है श्रनेकरूप है; पर्यायें द्रव्यस्वभावमें प्रवेश नहीं करती, ऊपर ही रहती हैं। [ समन्‍्तात्‌ 
द्योतमान ] यह शुद्ध स्वभाव सर्व अवस्थाओंमे प्रकाशमान है। [ अ्रपगतमोहीभूय | ऐसे शुद्ध 
स्वभावका, मोह रहित होकर जगत अनुभव करे; क्‍योंकि मोहकर्मके उदयसे उत्पन्न मिथ्यात्वरूपी 
अ्ज्ञान जहाँ तक रहता है, वहाँ तक यह अनुभव यथार्थ नही होता । 


भावार्थ :--यहाँ यह उपदेश है कि शुद्धनयके विषयरूप आत्माका अनुभव करो ।११। 


ग्रब, इसी अर्भका सूचक कलशरूप काव्य पुनः कहते हैं, जिसमें यह कहा गया है कि ऐसा 
अनुभव करने पर आत्मदेव प्रगट प्रतिभासमान होता है :-- 


४७० समयसार 


( शादू लविक्रीड़ित ) 
भूत॑ भांतमभूतमेव रमसालिभिय बंध सुधी- | 
यद्ंतः किल को 5प्यहो कलयति व्याहत्य मोह हृठात्‌ । 
आत्मात्मानुभवेकगम्यमहिमा व्यक्तो 5यमास्ते धर व 
नित्यं कमेंकलंकपंकबिकलो देवः स्वयं शाश्वतः || १२ || 
( वसन्ततिलका ) 
आत्मानुभूतिरिति शुद्धनयात्मिका या 
ज्ञानानुभूतिरियमेव किलेति बुद्ध्वा । 
आत्मानमात्मनि निवेश्य सुनिष्प्रकंप- 
मेको ८ स्ति नित्यमवबोधधनः समंतात्‌ || १३ ॥ 





झमूतम्‌ एव बन्ध | जीव भूत, वतंमान और भविष्य--तीनों कालमें कर्मोके बन्धकों अपने आत्मासे 
[ रमसात्‌ ] तत्काल-शीघ्र [ निर्भिद्य ] भिन्न करके तथा [ मोहं ] उस कमदियके निमित्तसे 
होनेवाले मिथ्यात्व ( भ्रज्ञान ) को [ हठातु ] अपने बलसे ( पुरुषार्थसे ) [ व्याहत्य ] रोककर अथवा 
नाश करके [ प्नन्तः ] अन्तरज्भमें [ किल भ्रहो कलयति ] अ्रभ्यास करे-देखे तो [ श्रयम्‌ ग्रात्मा ] 
यह आत्मा [ प्रात्म-प्रनुभव-एक-गम्य-महिसा ] अपने अनुभवसे ही जाननेयोग्य जिसकी प्रगट महिमा 
है ऐसा [ व्यक्त: ] व्यक्त ( अनुभवगोचर ), | श्रूवं ] निश्चल [ शाश्वतः ] शाहवत्‌, [ नित्य 
कर्म-कलजु-पहु-विकल: | नित्य कर्मकलड्ू-कर्दमसे रहित [ स्वयं देवः ] स्वयं ऐसा स्तुति करने योग्य 
देव [ श्रास्ते ] विराजमान है । 

भावार्थ :--शुद्धनयकी दृश्टिसे देखा जाये तो सर्वे कर्मोंसे रहित चेतन्यमात्र देव भ्रविनाशी आत्मा 
भ्रन्तर ड्रमें स्वयं विराजमान है । यह प्राणी-पर्यायबुद्धि बहिरात्मा--उसे बाहर हू ढता है, यह महा 
अज्ञान है। १२। 

श्रब, शुद्धनयके विषयभूत आ्रात्माकी अनुभूति ही ज्ञानकी अनुभूति है इसप्रकार आगेकी 
गाथाकी सूचनाके श्रर्थरूप काव्य कहते हैं :-- 

श्लोकार्थ :--[ इति ] इसप्रकार [ या शुद्धनयात्मिका प्रात्म-प्रनुभृतिः ] जो पूर्वकथित 
शुद्धनयस्वरूप श्रात्माकी अनुभूति है | इयम एवं किल ज्ञान-प्रनुभतिः ] वही वास्तवमें ज्ञानकी 
अनुभूति है, [ इति बुदध्वा ] यह जानकर तथा [ श्रात्सनि श्रात्सानम्‌ सुनिष्प्रकम्पम् निवेश्य ] 
श्रात्मामें आत्माको निश्चल स्थापित करके, [ नित्यम्‌ समनन्‍्तात्‌ एक: भ्रवबोध-घन: भ्रस्ति | सदा सर्व 
झ्ोर एक ज्ञानघन आभात्मा है, इसप्रकार देखना चाहिये । 


पृर्वरंय ड १ " 


जो पस्सदि श्रप्पारां भ्रबद्धपुद्र अरणण्रामविसेस । 
89 अपदेससंतमज्ञ॑ पस्सदि जिरशसासरां सब्वं ॥॥१५॥। 
यः पश्यति आत्मानम्‌ अबद्धस्प््टमनन्यमविशेषम | 

अपदेशसास्तमध्य पश्यनि जिनशासने संवम ॥ १४ ॥। 
येयमबद्धस्पृष्टस्यानन्यस्य नियतस्याविशेषस्यासंयुक्तस्थ चात्मनोलुभूतिः सा खल्वखिलस्य 
जिनशासनस्यालुभूतिः श्रृतज्ञानस्य स्वयमात्मत्वातू, ततो ज्ञानानुभूतिरेवात्मानुभूतिः | किन्तु 
तदानीं सामान्यविशेषाविभभावतिरोभावाम्यामनुभूयमानमपि ज्ञानमबुद्धलुब्धघानां न सस्‍्वदते | तथा 
हि--यथा विचित्रव्यंजनसंयोगोपजातसामान्यविशेषतिरोभावाविर्भावाभ्यामनुभूयमानं लवण 





भावार्थ:--पहले सम्यग्दर्शनकों प्रधान करके कहा था; श्रब ज्ञानकों मुख्य करके कहते हैं कि 
शुद्धनयके विषयस्वरूप आत््माकी अनुभूति ही सम्यकज्ञान है। १३। 
अरब, इस अर्थरूप गाथा कहते हैं:-- 


अनबद्धम्पृष्ट , अन्य. जो अविशेष देखे आत्मको, 
वी ट्रब्य और जु भाव, जिनमासन सकल देखे अहो ॥१५॥ 
गाथार्थे:--[ यः ] जो पुरुष [ श्रात्मानम्‌ ] आत्माको [ प्रवद्धस्पृष्टम्‌ | अ्रबद्धस्पृष्ठ, 
[ प्रनन्यम्‌ ] अ्नन्य, [ श्रविशेषम्‌ | अविशेष ( तथा उपलक्षणसे नियत और श्रसंयुक्त ) [ पश्यति ] 
देखता है बह [ सर्वम जिनशासनं | सर्व जिनशासनको [ पश्यति ] देखता है,-जो जिनशासन 
[ *श्रपदेशसांतमध्य॑ ] बाह्य द्रव्यश्रुत तथा अ्भ्यंतर ज्ञानरूप भावश्वुतवाला है। 
टीका:--जो यह अबद्धस्पृष्ट, श्रनन्‍्य, नियत, अविशेष और असंयुक्त ऐसे पाँच भावस्वरूप 
आरात्माकी अनुभूति है वह निश्चयसे समस्त जिनशासनकी भ्रनुभूति है, क्योंकि श्रुतज्ञान स्वयं श्रात्मा ही 
है । इसलिये ज्ञानकी श्रनुभूति ही गआ्रात्माकी अनुभूति है। परन्तु अब वहाँ, सामान्यज्ञानके आविर्भाव 
( प्रगटपना ) और विशेष ज्ेयाकार ज्ञानके तिरोभाव ( ग्राच्छादन ) से जब ज्ञानमात्रका अनुभव किया 
जाता है तब ज्ञान प्रगट अनुभवमें आ्राता है तथापि जो अज्ञानी हैं, ज्ञेयोंमें आ्रासक्त हैं उन्हें वह स्वादमें 
नही झाता । यह प्रगट दृष्ठान्तसे बतलाते हैं : जेसे--अ्रनेक प्रकारके शाकादि भोजनोंके सम्बन्धसे उत्पन्न 
सामान्य लव॒णके तिरोभाव और विशेष लवणके ग्राविर्भावसे अ्रनुभवमें आनेवाला जो ( सामान्यके 
तिरोभावरूप और शाकादिके स्वाद भेदसे भेदरूप--विशेषरूप ) लवरा है उसका स्वाद अज्ञानी, ज्ञाक 
लोलुप मनुष्योंको आता है किन्तु भ्रन्यकी सम्बन्धरहिततासे उत्पन्न सामान्यके आाविर्भाव और विशेषके 





क पाठान्तर : अपदेससुत्तम ज्म । १ अपदेश--द्रव्यश्रत; सानन्‍्त >  ज्ञानरूपी भावश्र्‌ त । 


हि 


० समयसाबइ 


लोकानामबुद्धानां व्यंजनलुब्धानां स्वदते, न पुनरन्पसंगोमशून्यतोपजातसामान्यविशेषाबिर्भाव- 
तिरोभावाभ्याम, अथ च यदेव विशेषाधिभविनानुभूयमानं लवण तदेव सामान्याविभावेनापि । 
तथा विचित्रज्ञेयाकारकरंबितल्वोपजातसामान्यविशेष तिरोभावाविर्मावाभ्यामनुभूयमान श्ञानमबु- 
द्वानां ज्ेयलुब्धानां स्थदते, न पुनरन्यसंयोगशल्यतोपजातसामान्यविशेषाविर्भावतिरोभावाभ्याम्‌, 
अथ च यदेव विशेषाविभवेनानुभूयमानं ज्ञानं तदेव सामान्याविभावेनापि | अजुब्धबुद्धानां 
तु यथा सेंधवखिल्योन्यद्रव्यसंयोगज्यवच्छेदेन केवल एवानुभूयमानः स्वतोप्येकलबणरस- 
त्वाल्लवणत्वेन स्वदते, तथात्मापि परद्रव्यसंयोगव्यवच्छेदेन केवल एवानुभूयमानः सवतोप्येक- 
विज्ञानपनत्वात्‌ ज्ञानत्वेन स्वदते । 


तिरोभावसे अनुभवमें प्रानेवाला जो एकाकार अभेदरूप लवण है उसका स्वाद नहीं श्राता; झौर परमार्थसे 
देखा जाये तो, विशेषके आविर्भावसे प्रनु भवमें श्रानेवाला (क्षाररसरूप ) लवण ही सामान्यके आरा विरभ्भावसे 
झनुभवमें आनेवाला ( क्षाररसरूप ) लवण है। इसप्रकार--श्रनेकप्रकारके ज्ञेयोंके श्राकारों के साथ 
मिश्ररूपतासे उत्पन्न सामान्यके तिरोभाव और विशेषके ग्राविभविसे अनुभवमें आनेवाला ( विशेष- 
भावरूप, भेदरूप, भ्रनेकाका ररूप ) ज्ञान वह ग्रज्ञानी, ज्ेय-लुब्ध जीवोंके स्वादमें आता है किन्तु श्रन्य 
शेयाक्रारकी संयोग रहिततासे उत्पन्न सामान्यके आविर्भाव और विशेषके तिरोभावसे अनु भवमें श्रानेवाला 
एकाकार अभेदरूप ज्ञान स्वादमें नहीं प्राता, और परमार्थसे विचार किया जाये तो, जो ज्ञान विशेषके 
श्राविर्भावसे अ्रनुभवमें भ्राता है वही ज्ञान सामान्यके ग्राविर्भावसे भ्रनु भवमें आता है । अलुब्ध ज्ञानियोको 
तो, जैसे सेंधवकी डली, भ्रन्य द्रव्यके सयोग का व्यवच्छेद करके केवल सेधवका ही अनुभव किये जाने 
पर, सर्वत: एक क्षाररसत्वके कारण क्षाररूपसे स्वादमें ग्राती है उसीप्रकार श्रात्मा भी, परद्रव्यके 
संयोगका व्यवच्छेद करके केवल आत्माका ही भ्रनुभव किये जाने पर,सर्वत: एक विज्ञानघनताके कारण 
ज्ञानरूपसे स्वादमें आ्राता है। 

भावार्थ:-यहाँ आत्माकी अनुभूतिकों ही ज्ञानकी अनुभूति कहा गया है । भ्रज्ञानीजन ज्ञेयोंमे 
ही--इन्द्रियज्ञानके विषयोंमें ही--लुब्ध हो रहे हैं; वे इन्द्रियज्ञानके विषयोंसे अ्नेकाकार हुये ज्ञानको ही 
शेयमात्र आस्वादन करते हैं परन्तु ज्ञेयोंसे भिन्न ज्ञानमात्रका आरास्वादन नहीं करते । और जो ज्ञानी है, 
ज्ेयोंमें आसक्त नहीं हैं वे ज्ेयोंसे भिन्न एकाकार ज्ञानका ही आस्वाद लेते हैं,--जैसे शाकोंसे भिन्न नमककी 
डलीका क्षारमात्र स्वाद ग्राता है, उसीप्रकार आस्वाद लेते हैँ, क्योंकि जो ज्ञान है सो आत्मा है भौर जो 
श्रात्मा है सो ज्ञान है। इसप्रकार गुण-गुणीकी अभेद दृष्टिमें प्रानेवाला सर्व परद्रव्योंसे भिन्न, अपनी 
पर्यायोंमें एकरूप निश्चल, अपने गुणोंमें एकरूप, परनिमित्तसे उत्पन्न हुए भावोंसे भिन्न अपने स्वरूपका 
प्रनुभव, ज्ञानका अनुभव है; शोर यह भ्रनुभवन भावश्रुतज्ञानरूप जिनशासनका अनुभवन है । श॒द्धनयसे 
इसमें कोई भेद नही है । | 











पूर्यरंश डे 
( पृथ्वी ) 
अखण्डितमनाइुल ज्वलदनंतमंतबढि- 
मंह) परममम्तु नः सहजसुद्विलासं सदा ।ै 
चिदुच्छठननिभर॑ सकलकालमालंबते 
यदेकरसमुल्लसल्लवणखिल्यलीलायितम्‌ || १४ ॥ 
.. (भनुष्दुभ ) आओ 
एप ज्ञानघनों नित्यमात्मा सिद्धिमभीप्सुमिः । 
साध्यसाधकभावेन द्विघेकः सम्पास्यताम्‌ | १४ ॥ 








झ्ब इसी श्रर्थंका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 

श्लोकार्थ:--आचाये कहते हैं कि [ परमम्‌ महः नः भ्रस्तु ] हमें वह उत्कृष्ठ तेज-प्रकाश प्राप्त 
हो [ पत्‌ सकलकालम्‌ चिद-उच्छुलन-निर्भरं ] कि जो तेज सदाकाल चंतन्यके परिणमनसे परिपूर्ण 
है, [ उल्लसत्‌ृ-लवरा-खिल्य-लीलायितम्‌ ] जैसे नमककी डली एक क्षार रसकी लीलाका झ्रालम्बन 
करती है, उसीप्रकार जो तेज [ एक-रसम्‌ झ्रालंबते ] एक ज्ञानरसस्वरूपका आलम्बन करता है 
[ प्रखण्डितम्‌ ] जो तेज प्रखण्डित है--जो ज्ञेयोंके श्राकाररूप प्रखण्डित नहीं होता, [ पझनाकुल ] जो 
श्रनाकुल है--जिसमें कर्मोंके निमित्तसे होनेवाले रागादिसे उत्पन्न श्राकुलता नहीं है, [ झ्नन्तम्‌ ध्रन्तः 
बहिः ज्वलतु ] जो भ्रविनाशीरूपसे भ्रन्तरज़में और बाहरमें प्रगट देदीप्यमान है--जाननेमें श्राता, है, 
[ सहजम्‌ ] जो स्वभावसे हुआ है--जिसे किसीने नहीं रचा और [ सदा उद्विलासं ] सदा जिसका 
विलास उदयरूप है--जो एकरूप प्रतिभासमान है । 

भावार्थ :--भ्राचार्यदेवने प्रार्थना की है कि यह ज्ञानानन्दमय एकाकार स्वरूप-ज्योति हमें स॒दा. 
प्राप्त रहो । १४। के 

ग्रब, आगेकी गाथाका सूचनारूप इलोक कहते हैं :--- 

श्लोकार्थ:--[ एष: ज्ञानधनः भ्रात्मा ] यह ( पूर्वकथित ) ज्ञानस्वरूप आात्मा, [ सिद्धिम॒ 
प्रमोप्सुनि: ] स्वरूपकी भ्राप्तिके इच्छुक पुरुषोंको [ साध्यसाधकमावेन ] साध्यसाधकभावके भेदसे 
[ द्विधा | दो प्रकारसे, [ एक: ] एक ही [ नित्यम्‌ समुपास्यताम्‌ ] नित्य सेवन करने योग्य है; 
उसका सेवन करो । 

भावार्थ :--आ्रात्मा तो ज्ञानस्वरूप एक ही है परन्तु उसका पूर्णरूप साध्यभाव है भर श्रपूर्रारूप 
साधकभाव है; ऐसे भावभेदसे दो प्रकारसे एकका ही सेवन करना चाहिये। १५। 


श्रब, दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप साधकभाव है यह इस गाथामें कहते हैं :-- 


हड खमयसार 


दंसगणाणचरित्ताणि से विदव्वारिंत साहुणा णिच्च । 
ताणि पुण जाण तिण्णि वि अप्पाणं चेव णिच्छयदों ॥१६॥। 


दशनज्ञानचरित्राणि सेवितव्यानि साधुना नित्यम । 
तानि पुनर्जानीहि ब्रोण्यप्यान्मानं चंत्र निश्चयतः ||? £!। 


येनेव हि भावेनात्मा साध्यः साधन च स्याचेनेवायं नित्यप्नुपास्य इति स्वयमाकूय परेषां 
व्यवद्दारेण साधुना दशनज्ञानचारित्राणि नित्यस्पास्थानीति प्रतिपाथते | तानि पुनस्त्रीण्यपि 
परमार्थेनात्मेक एवं वस्त्वंतराभावात्‌ । यथा देवदत्तस्थ कस्यचित्‌ ज्ञान श्रद्धानमनुचरणं च 
देवदचस्वभावानतिक्रमादेवदव एवं न वस्त्वंतरम्‌ । तथात्मन्यप्यात्मनो ज्ञान श्रद्धानमनुचरणं 
चात्मस्वभावानतिक्रमादात्मेव न॒वस्त्वंतरम्‌ । तत आत्मा एक एवोपास्थ इति स्वयमेव 
प्रयोतते । स किल-- 


दशनसहित नित ज्ञान अरु, चारित्र साथु सेवीये । 
पर ये तीनों आत्मा हि केवल, जान निश्चयट शिमे ॥१ ५।। 
गायाये:--[ साधुना ] साधु पुरुषको [ द्शनज्ञानचारित्रारिं | दर्शन, ज्ञान और चारित्र 
[ नित्यम् ] सदा [ सेबितव्यानि ] सेवन करने योग्य हैं; [ पुनः ] और [ तानि जोरि श्रपि ] उन 
तीनोंको [ निश्चयत: ] निरचयनयसे | श्रात्मानं च एबं ] एक आत्मा ही [ जानीहि ] जानो । 


टीका:--यह आत्मा जिस भावसे साध्य तथा साधन हो उस भावसे ही नित्य सेवन करने योग्य 
है, इसप्रकार स्वयं विचार करके दूसरोको व्यवहारसे प्रतिपादन करते हैं कि 'साधु परुरुषको दर्शन ज्ञान 
चारित्र सदा सेवन करने योग्य है ।' किन्तु परमार्थसे देखा जाये तो यह तीनों एक आत्मा ही हैं क्‍योंकि 
बे श्रन्य वस्तु नहीं--किन्तु भ्रात्माकी ही पर्याय है। जैसे किसी देवदत्त नामक पुरुषके ज्ञान, श्रद्धान और 
आचरण, देवदत्तके स्वभावका उल्लंघन न करनेसे ( वे ) देवदत्त ही हैं,--श्रन्यवस्तु नहीं, इसी प्रकार 
आ्ात्मामें भी प्रात्माके ज्ञान, श्रद्धान और आाचररा भ्रात्माके स्‍्वभावका उल्लंघन न करनेसे आत्मा ही हैं- 
अन्य वस्तु नहीं । इसलिये यह स्वयमेव सिद्ध होता है कि एक आत्मा ही सेवन करने योग्य है । 


भावार्थ:--दशन, ज्ञान, चारित्र--तीनों आ्रात्माकी ही पर्याय हैं, कोई भिन्न बस्तु नहीं हैं; 
इसलिये साधु पुरुषोंको एक भ्रात्माका ही सेवन करना यह निश्चय है और व्यवहारसे दूसरोंको भी यही 
उपदेश करना चाहिये । 


ग्रब, इसी श्र्थंका कलशरूप इलोक कहते है :-- 


पूर्वरंण डर 


कल रत जप / ( प्रनृष्ठभ्‌ ) 
श्रेखित्वादेकत्वतः स्वयम्‌ | 
मेचको 5मेचकश्रापि सममात्मा प्रमाणतः ॥१६॥ 
दर्शनज्ञानचारित्रेखिभिः. परिणतत्वतः । 
एको 5पि त्रिस्वभावत्वाद्‌ व्यवहारेण मेचकः |।१७॥। 
परमार्थेन तु व्यक्तन्नातृत्वज्योतिषेककः । 
सवंभावांतरध्वंसिस्वभावत्वादमेचकः ॥॥१८।। 





श्लोकार्थ:--[ प्रमाणतः ] प्रमाणहृष्टिसे देखा जाये तो [ प्ात्मा ] यह प्रात्मा [ समसम्‌ 
मेचक: भ्रमेचक: चर भ्रपि ] एक ही साथ अनेक अवस्थारूप ( 'मेचक' ) भी है और एक भवस्थारूप 
( अमेचक' ) भी है, [ दर्शन-शान-चारित्रे: ज़ित्वात्‌ | क्‍योंकि इसे दर्शन-ज्ञान-चारित्रसे तो त्रित्व 
( तीनपना ) है और | स्वयम्‌ एकत्वत: | अपनेसे अ्पनेको एकत्व है । 

भावाथे:--प्रमाणह प्टिमें तीनकालस्वरूप वस्तु द्रव्यपर्यायरूप देखी जाती है, इसलिये भ्रात्माको 
भी एक ही साथ एक-अनेकस्वरू प देखना चाहिये ।१६। 

भ्रब, नयविवक्षा कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ एक: भ्रपि ] आत्मा एक है, तथापि [ व्यवहारेण ] व्यवहारद् ड्रिसे देखा जाय 
तो [ त्रिस्वभावत्वात्‌ ] तीन स्वभावरूपताके कारण [ मेचक: ] भ्रनेकाकाररूप ( 'मेचक' ) है, 
[ दर्शन-ज्ञान-चा रित्रे: जिभि: परिणतत्वतः ] क्‍योंकि वह दर्शन, ज्ञानओऔर चारित्र--इन तीन 
भाषोंमें परिणमन करता है । 

भावार्थ :- शुद्धद्रव्याथिक नयसे झ्रात्मा एक है; जब इस नयको प्रधान करके कहा जाता है 
तब पर्यायाथिक नय गौण हो जाता है, इसलिये एकको तीनरूप परिणमित होता हुआ कहना सो 
व्यवहार हुवा, ग्रसत्यार्थ भी हुवा । इसप्रकार व्यवहारनयसे झ्रात्माको दशेन, ज्ञान, चारित्ररूप परिणामों 
के कारण 'मेचक' कहा है । १७। 

अब, परमार्थनयसे कहते हैं:-- कल 

श्लोकार्थ:--[ परमार्थेन तु ] शुद्ध निश्चयनयसे देखा जाये तो [ व्यक्त-ज्ञातृत्व-ज्योतिषा ] 
प्रगट ज्ञायकत्वज्योतिमात्रसे [ एककः ] झात्मा एकस्वरूप है [ सर्ब-मावान्तर-ध्यंसि-स्वभावत्यात्‌ ] 
क्योंकि शुद्धद्वव्याथिक नयसे सर्व अन्यद्रव्यके स्वभाव तथा भ्रन्यके निमित्तसे होनेवाले विभावोंकों दूर 
करने रूप उसका स्वभाव है, इसलिये वह अ्रमेचक है --शुद्ध एकाकार है । 

भावार्थ :--भेद दष्टिको गोरा करके अभेदहष्टिसे देखा जाय तो श्रात्मा एकाकार ही है, वही 
भ्रमेचक है । १८ । 


ड्द सममसाइ 


( अनुष्दुभ्‌ ) 
आत्मनअतयेवाल॑ मेचकामेचफ्लयोः । 
दरशनज्ञानवारित्रेः साध्यसिद्धिन चान्यथा ॥१९॥ 
जह राम को बि पुरिसो रायाणं जाशिऊण सदृहदि । 
तो तं भ्रणचरदि पुणो श्रत्यत्थीओ पयत्तेग ॥१७॥ 
एवं हि जीवराया णादव्वों तह य सहहेदव्वो । 
अराचरिदव्वो य पुणो सो चेव दु मोक्‍्खकामेश ॥१८॥ 





झ्रात्माको प्रभाण-नयसे मेचक, श्रमेचक कहा है, उस चिन्ताको मिटाकर जैसे साध्यकी सिद्धि 
हो वैसा करना चाहिये, यह झागेके इलोकमें कहते हैं:-- 


इलोकार्य:-- [ झात्मन: ] यह भात्मा [ सेचक-झसेचकत्व वो: ] मेचक है--भेदरूप अनेकाकार 
है तथा श्रमेचक है,-अभेदरूप एकाकार है [ चिन्तया एवं श्नल॑ ] ऐसी चिन्तासे बस हो। 
[ साध्यतिद्धि: ] साध्य भात्माकी सिद्धि तो दर्शन, ज्ञान श्र चारित्र-इन तीन भावोंसे ही होती है, 
[ मश्न झ्न्यथा ] प्रत्य प्रकारसे नहीं, ( यह नियम है )। 


भावार्थ:--आत्माके शुद्ध स्वभावकी साक्षात्‌ प्राप्ति श्रथवा सर्वथा मोक्ष साध्य है । झात्मा मेचक 
है था अमेचक, ऐसे ब्रिच्चार ही मात्र करते रहनेसे साध्य सिद्ध नहीं होता; परन्तु दशन श्रर्थात्‌ शुद्ध 
स्वनावका भ्रवलोकत्त, ज्ञान अर्थात्‌ शुद्ध स्वभावका प्रत्यक्ष जानना, और चारित्र भ्रर्थात्‌ शुद्धस्वभावमें 
स्थिरतासे ही साध्यकी सिद्धि होती है। यही मोक्षमार्ग है, अन्य नही । 


व्यवहारीजन पर्यायमें--भेदमें समभते हैं इसलिये यहाँ ज्ञान, दशेन, चारित्रके भेदसे 
समझाया है ।१६। 
झब, इसी प्रयोजनको दो गाथाओ्रोंमें दृष्ठान्तपूर्वक कहते हैं:-- 
ज्यों पुरुष कोई नृपतिकों भी. जानकर श्रद्धा करे । 
न कै कै कर जे 
फिर यतनसे धन अथ वो. अनुचरण राजाका कर ॥£७॥। 
जीवराजकों यों जानना. फिर श्रद्धना इस रीनिसे | 
उसका ही करना अनुचरण . फिर मोक्ष अर्थी यत्नसे ॥१८॥। 


पृर्षेरंग डक 
यथा नाम को5पि पुरुषों राजानं बात्वा श्रद्धाति । 
ततस्तमसुचरति पुनरथार्थिकः प्रयत्नेन ॥१७॥ 
एवं हि जीपराजों ब्ञातव्यस्तथेव श्रद्धात्यः | 
अनुचरितन्यश्र पुनः स चेब तु मोक्षकामेन ॥१८॥ 


यथा हि कश्ित्पुरुषो 5र्थार्थी प्रयत्नेन प्रथममेव राजानं जानीते ततस्तमेव श्रद्ध्ते ततस्त- 
मेवानुचरति । तथात्मना मोक्षार्थिना प्रथममेवात्मा बज्ञातव्यः ततः स एवं श्रद्धातव्यः ततः से 
एवानुचरितव्यश्च साध्यसिद्धेस्तथान्यथोपपत्यनुपपत्ति म्याम्‌ । तत्र यदात्मनोलुभूयमानानेकमाव- 
संकरे5पि परमविवेककौशलेनायमहमनुभूतिरित्यात्मज्ञानेन संगच्छमानमेव तथेतिप्रत्ययलक्षणं 
श्रद्धानमुत्प्लवते तदा समस्तभावांतरविवेकेन निःशंकमवस्थातु शक्यत्वादात्मालुचरणमुत्प्लव- 


गाथार्थ :-- [ यथा नाम ] जैसे [ कः श्रषि ] कोई [ प्रर्थाथिक: पुरुष: | धनका अर्थी पुरुष 
[ राजानं ] राजाको [ ज्ञात्वा ] जानकर [ श्रद्दधाति | श्रद्धा करता है, [ ततः पुनः |] और फिर 
[ त॑ प्रयत्नेन श्रनुचरति ] उसका प्रयत्नपूर्वक अ्रनुचरण करता है अर्थात्‌ उसकी सुन्दर रीतिसे सेवा 
करता है, [ एवं हि ] इसीप्रकार [ मोक्षकामेन ] मोक्षके इच्छुकको [ जीवराजः ] जीवरूपी 
राजाको [ ज्ञातव्य: ] जानना चाहिये, [| पुनः च ] श्नौर फिर [तथा एव ] इसी प्रकार [ अद्धातव्य: ] 
उसका श्रद्धान करना चाहिये [ तुच ] और तत्पदचात्‌ [ स॒ एव झ्रनुच्नरितव्य: ] उसीका श्रनुचरुख . 
करना चाहिये झर्थात्‌ भ्ननुभवके द्वारा तन्‍्मय हो जाना चाहिये । 


टीका:--निश्चयसे जैसे कोई धनका भर्थी पुरुष बहुत उद्यमसे पहले तो राजाकों जाने कि यह 

राजा है, फिर उसीका श्रद्धान करे कि 'यह अवश्य राजा ही है, इसकी सेवा करनेसे अ्रवद्य धनकी प्राप्ति 

होगी' श्र फिर उसीका अनुच रण करे, सेवा करे, आज्ञामें रहे, उसे प्रसन्न करे; इसीप्रकार मोक्षार्थी 

पुरुषको पहले तो आत्माको जानना चाहिये, श्ौर फिर उसीका श्रद्धान करना चाहिये कि यही आत्मा 

- हैं, इसका आचरण करनेसे अ्रवश्य कर्मोसे छूटा जा सकेगा झौर फिर उसोका श्रनुचरण करना चाहिये- 

अनुभवके द्वारा उसमें लीन होना चाहिये; क्‍योंकि साध्य जो निष्कम अ्रवस्थारूप श्रभेद शुद्धस्वरूप उसकी 

, सिद्धिकी इसीप्रकार उपपत्ति है, भ्रन्यथा अ्नुपपत्ति है ( भ्र्थात्‌ इसीप्रकारसे साध्यकी सिद्धि होती है, 
प्रन्य प्रकारसे भेहीं ) । 


( इसी बातकों विशेष समभाते हैं:-- ) जब श्रात्माको, अ्रनुभवमें आनेपर श्रनेक पर्यायरूप 
भेदभावोंके सार्थ मिश्षितता होनेपर भी सर्वे प्रकारसे भेदशानमें प्रवीणतासे “जो यह अनुभूति है सो ही मैं 
हैं! ऐसे प्रात्मश्ञानसे ग्राप्त होता हुआ, इस आ्रात्माकों जैसा जाना है वैसा ही है इसप्रकारकी प्रतीति जिसका 


ड्८ समयतसार 


मानमात्मानं साधयतीति साध्यसिद्धेस्तथोपपत्तिः | यदा त्वाबालगोपालमेव सकलकालमेष 
स्रयमेबानुभूयमानेठपि. भगवत्यनुभूत्यात्मन्यात्मन्यनादिबंधवशात्‌ पर! सममेकत्वाध्यवसायेन 
विमूहस्पायमहभनुभूतिरित्यात्मज्ञानं नोत्प्लमते तदभावादज्ञातखसथृद्जश्रद्धानसमानत्वाच्छद्धान- 
मपि नोत्प्लतते तदा समस्तभावांतरविवेक्रेन निःशंकमवस्थातुमशक्यत्वादात्मानुचरणमनुत्प्लपमान 
नात्मानं साथयतीति साध्यसिद्धेरन्यथानुपपत्तिः । 
( मालिनी ) 
कथमपि सप्मुपात्तत्रित्वमप्येकताया 
अपतितमिदममात्मज्योतिरुद्गच्छदच्छम्‌ । 
सततमनुभवामो 5नंतचेतन्य चिह्न 
न खलु न खलु यस्मादन्यथा साध्यमिद्धि! ॥२०।। 
लक्षण है ऐसा, श्रद्धान उदित होता है तब समस्त अन्यभावोका भेद होनेसे नि:शंक स्थिर होनेमें समर्थ 
होनेसे श्रात्माका आचरगा उदय होता हुआ आत्माको साधता है। ऐसे साध्य आत्माकी सिद्धिकी 
इसप्रकार उपपत्ति है । 
परन्तु जब ऐसा अनुभूतिस्वरूप भगवान आत्मा भ्राबालगोपाल सबके अनुभवमे सदा स्वय ही 
श्राने पर भी झनादि बन्धके वश पर ( द्रव्यो ) के साथ एकत्वके निउचयसे मूढ़-अ्ज्ञानी जनको 'जो यह 
श्रनुभूति है वही मैं हैं ऐसा आत्मज्ञान उदित नहीं होता और उसके अभावसे, भ्रज्ञातका श्रद्धान गधेके 
सीगके श्रद्धान समान है इसलिये, श्रद्धान भी उदित नही होता तब समस्त अन्यभावोंके भेदसे आात्मामें 
निःशंक स्थिर होनेकी असमर्थताके कारणा आत्माका आचरण उदित न होनेसे श्रात्माको नही साध 
सकता । इसप्रकार साध्य आत्माकी सिद्धिकी श्रन्यथा अनुपपत्ति है । 
भावार्:--साध्य आत्माकी सिद्धि दर्शन-ज्ञान-चा रित्रसे ही है, अन्य प्रकारसे नही । क्‍्योंकि- 
पहले तो भ्रात्माको जाने कि यह जो जाननेवाला अनुभवमें श्राता है सो मैं हैं। इसके वाद उसकी प्रतीतिरूप 
श्रद्धान होता है; क्‍योंकि जाने बिना किसका श्रद्धान करेगा ? तत्पश्चात्‌ समस्त प्रन्यभावोंसे भेद करके 
अ्पनेमें स्थिर हो ।--इसप्रकार सिद्धि होती है। किन्तु यदि जाने ही नहीं, तो श्रद्धान भी नहीं हो सकता; 
श्रौर ऐसी स्थितिमें स्थिरता कहाँ करेगा ? इसलिये यह निश्चय है कि भ्रन्य प्रकारसे सिद्धि नहीं होती । 
अब, इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते है:-- 
श्लोकार्थ:-- भ्राचार्य कहते हैं कि--[ भ्रनन्तचतन्यचिह्न ] प्रनन्त (अविनश्वर) चैतन्य जिसका 
चिह्न है ऐसी [ इदम्‌ श्रात्मज्योति: | इस आत्मज्योतिका [ सततम्‌ झ्रनुभवाम: ] हम निरन्तर 
अनुभव केरते हैं [ यस्मात्‌ | क्‍योंकि [ भ्रन्यथा साध्यसिद्धि: न खलु न खलु ] उसके अ्ननुभवके बिना 
भरन्य प्रकारसे साध्य आत्माकी सिद्धि नहीं होती । वह आत्मज्योति ऐसी है कि [ कथम्‌ श्रपि समुपात्त- 


के पूर्व॑रंग * ४ 


ननु ब्ानतादात्म्यादात्मा झ्वाने नित्यप्रपास्त एव, कुतस्तदुपास्यत्वेनानुशास्यत इति चेत्‌, तन, 
यतो न खल्वात्मा ह्ञानतादात्म्येषि क्षणममपि द्वानह्पास्ते, स्वयंतुद्धनोथितबुद्धत्यकारणपूर्वकत्वेन 
शानस्योत्पसे: । तह तत्कारणात्पूवमद्ञान श्वात्मा नित्यमेवाप्रतिबुद्धल्ात्‌ ह एबमेतत्‌ । 


तह कियंतं कालमयमप्रतिबुद्धों मवतीत्यभिधीयतामू-- 
कस्से णोकम्मम्हि य अहमिदि अरहक॑ च कम्म रोकस्म । 
जा एसा खलू ब॒द्धी श्रप्पडिबुद्धों हवदि ताव ॥॥१४८ं।॥। 


जित्वसम्‌ श्रथि एकताया: श्रपतितम्‌ ] जिसने किसी प्रकारसे त्रित्व भ्रद्भीकार किया है तथापि जो एकत्वसे 
च्युत नही हुई और [ भ्रच्छम्‌ उद्गच्छत्‌ ] जो निर्मेलतासे उदयको प्राप्त हो रही है । 


मावार्थ:--आचार्य कहते हैं कि जिसे किसी प्रकार पर्यायह हिसे त्रित्व प्राप्त है तथापि शुद्धद्रव्य- , 
हृष्टिसि जो एकत्वसे रहित नहीं हुई तथा जो अनन्त चैतन्यस्वरूप निर्मेल उदयको प्राप्त हो रही है ऐसी 
श्रात्मज्योतिका हम निरन्तर अनुभव करते हैं। यह कहनेका श्राशय यह भी जानना चाहिये कि जो 
सम्यक्टए्टि पुरुष हैं वे, जैसा हम श्रनुभव करते हैं वैसा भ्रनुभव करें ।२०। 


टीका:- भ्रब, कोई तक करे कि आ्रात्मा तो ज्ञानके साथ तादात्म्यस्वरूप है, अलग नहीं है, 
इसलिये वह ज्ञानकरा नित्य सेवन करता है; तब फिर उसे ज्ञानकी उपासना करनेकी शिक्षा क्‍यों दी 
जाती है ? उसका समाधान यह हैः--ऐसा नहीं है। यद्यपि आत्मा ज्ञानके साथ तादात्म्यस्वरूपसे है 
तथापि वह एक क्षणमात्र भी ज्ञानका सेवन नहीं करता; क्योंकि स्वयंबुद्धत्व ( स्वयं स्वत: जानना ) 
ग्रथवा बोधितबुद्धत्व ( दूसरेके बतानेसे जानना )--इन कारणपूर्वक ज्ञानकी उत्पत्ति होती है। ( या 
तो काललब्धि झराये तब स्वयं ही जान ले भ्रथवा कोई उपदेश देनेवाला भिले तब जाने--जैसे सोया 
हुआ पुरुष या तो स्वयं ही जाग जाये श्रथवा कोई जगाये तब जागे। ) यहाँ पुन: प्रश्न होता है कि 
थदि ऐसा है तो जाननेके कारणसे पूर्व क्‍या श्रात्मा अज्ञानी ही है क्योंकि उसे सदा श्रप्नतिबुद्धत्व है ? 
उसका उत्तर:--ऐसा ही है, वह श्रज्ञानी ही है। 


ग्रब यहाँ पुनः पूछते हैं कि--यह श्रात्मा कितने समय तक अप्रतिबुद्ध रहता है वह कहो । उसके 
उत्तररूप गाथासूत्र कहते हैं:-- 
नोकर्म कर्म जु में" अवरु, “में” में कम नोकमे हें । 
यद्द बुद्धि अबतक जीवकी, अज्ञानी तबतक वो रहे ॥१९॥ 


० समयसार 


कर्मणि नोकरणि चाहमित्यहक॑ व कमे नोकमे । 
यावदेषा खलु बड्ठिस्प्रतिबद्रों भवति तावव ॥१.॥ 


यथा स्परशरसगंधवर्णादिभावेषु प्रधुवध्नोदरााकारपरिणतपुद्गलस्कंपेष घटोयमिति घटे 
च स्पशेरसगंधवर्णादिभावाः एथूबुध्नोदरायाकारपरिणतपुद्गलस्कंधाश्चामी इति बस्लमेदेनानु- 
भूतिस्तथा कर्मणि मोहादि्वंतरंगेषु नोकमंणि शरीरादिए बहिरंगेएर चात्मतिरस्कारिषु पृदूगल- 
परिणामेष्वहमित्यात्मनि च कम मोहादयोंतरंगा नोक्म शरीरादयो बहिरंगाश्चात्मतिरस्कारिणः 
पृद्गलपरिणामा अमी इति वस्त्वभेदेन याबंत कालमनुभूतिस्तावंत कालमात्मा भवत्यप्रतिबुद्धः । 








गायार्थ:--[ यावत्‌ ] जबतक इस आत्माकी [ कमंरिण ] ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्म, भावकर्म 
[ च ] श्रोर [ नोकसमंरि। ] शरीरादि नोकरममें [ श्रह॑ ] यह मैं है [ च ] शोर [ प्रहक॑ कर्स 
नोकम इति ] मुभमें (-प्रात्मामें ) 'यह कर्म-नोकमं हैं--[ एबा खलु ब॒द्धिः ] ऐसी बुद्धि है, [तावत ] 
* तबतक | प्रप्रतिबुद्ध: ] यह आत्मा अप्रतिबुद्ध [ भवति ] है । 


टीका:--जैसे स्पर्श, रस, गंध, वर्स आदि भावोंमें तथा चौड़ा, गहरा, अ्रवगराहरूप उदरादिके 
आ्राकार परिणत हुये पुदगलके स्कन्धोंमें 'पह घट है' इसप्रकार, श्रौर घड़ेमें 'यह स्पर्श, रस, गंध, वर्ण 
ग्रादि भाव तथा चौड़े, गहरे, उदराकार आविरूप परिणत पुद्गल-स्कन्ध है' इसप्रकार वस्तुके अभेदसे 
श्रनुभूति होती है, इसीप्रकार कर्म-मोह आ्रादि अन्तरज्भ परिणाम तथा नोकमं-शरी र।दि बाह्य वस्तुये- 
सब पुद्गलके परिणाम हैं और आत्माके तिरस्कार करनेवाले है-उनमे “यह मैं हुँ इसप्रकार और ग्रात्मामें 
“यह कर्म-मोह ग्रादि अन्तरद्भ तथा नोकर्म-शरी रादि बहिरज्भ, आत्म-तिरस्का री (आत्माके तिरस्कार 
करनेवाले ) पुद्गल-परिराम हैं' इसप्रकार वस्तुके प्रभेदसे जबतक अनुभूति है तबतक आत्मा अप्रतिबुद् 
है; और जब कभी, जैसे रूपी दर्पणकी स्वच्छुता ही स्व-परके झ्ाकारका प्रतिभास करनेवाली है आर 
उष्णता तथा ज्वाला अग्निकी है इसीप्रकार भ्ररूपी आत्माकी तो अपनेको और परको जाननेवाली ज्ञातृता 
ही है श्रौर कर्म तथा नोकर्म पुदगलके है इसप्रकार स्वत: अ्रथवा परोपदेशसे जिसका मूल भेदविज्ञान है 
ऐसी अनुभूति उत्पन्न होगी तब ही ( आ्रात्मा ) प्रतिबुद्ध होगा । 


भावार्थ:--जैसे स्पर्शादिमें पुदगलका और पुदगलमें स्पर्शादिका अनुभव होता है श्र्थात्‌ दोनों 
एकरूप अनुभवमें आते हैं, उसीप्रकार जबतक प्रात्माको, कर्म-नोकर्ममें ऋत्माकी और आत्मामें 
कर्म-नोकमंकी भ्रान्ति होती है अर्थात्‌ दोनों एकरूप भासित होते हैं, तबतक तो वह ग्रप्रतिबुद्ध है; और 
जब वह यह जानता है कि प्रात्मा तो ज्ञाता ही है और कर्म-नोकम पुद्गलके ही हैं तभी वह प्रतिबुद्ध होता 
है। जैसे दपंणमें भ्रग्निकी ज्वाला दिखाई देती है वहाँ यह ज्ञात होता है कि “ज्वाला तो अग्निमें ही है, बह्‌ 


: बूबैरंग श्र 


यदा कदाचिद्रथा रूपिणो दर्पणस्य स्रपराकाराइभासिनी स्वच्छतेव वह रौष्ण्यं ज्वाला थे तथा 
नीरुपस्यात्मनः स्वपराकारावभासिनी ज्ञाठ॒तेव पुरुगलानां कर्म नोकर्म चेति स्वतः परतो वा 
मेदविज्ञानमूलानुभूतिरुत्प्स्थते तदेव प्रतिबुद्धों भविष्यति । 


( मालिनी ) 


कथमपि हि लमंते भेदविज्ञानमूला- 
मचलितमनुभूर्ति ये स्वतो वान्यतों वा । 
प्रतिफलननिमग्नानंतभावस्वभावे- 
प्रंकुरबदविकाराः संत स्युस्त एव |२१॥ 


ननु कथमयमश्रतिबुद्धों लक्ष्येत-- 


जीनत “>> -++ ५ +>+कवियक लॉ *++++ ५०७-+>+++_ 


दपंणमें प्रविष्ठ नहीं है, और जो दपंणमें दिखाई दे रही है वह दर्पणकी स्वच्छता ही है; ” इसीप्रकार 
“कर्म-नोकर्म अपने आत्मामें प्रविष्ठ नहीं हैं; श्रात्माकी ज्ञान-स्वच्छुता ऐसी ही है कि जिसमें ज्ञेयका 
प्रतिबिम्ब दिखाई दे; इसीप्रकार कर्म-नोकरम ज्ञेय हैं इसलिये वे प्रतिभासित होते हैं'--ऐसा भेदज्ञान- 
रूप अनुभव आ्रात्माको या तो स्वयमेव हो ग्रथवा उपदेशसे हो तभी वह प्रतिबुद्ध होता है । 


भ्रब, इसी अर्थका सूचक कलशरूप काव्य कहते हैं:--- 


श्लोकार्थ:--[ ये ] जो पुरुष [ स्वतः या पझ्रन्यतः वा ] श्रपने ही अथवा परके उपदेशसे 
[ कथम्‌ झ्षि हि ] किसी भी प्रकारसे [ भेदविज्ञानमूलाम ] भेदविज्ञान जिसका मूल उत्पत्तिकारण है 
ऐसी अपने आात्माकी [ भ्रचलितम्‌ | झविचल [ प्रनुमृतिम ] अनुभूतिको [ लभन्‍्ते | प्राप्त करते हैं, 
[ ते एवं ] वे ही पुरुष [ सुकुरवत ] दपंणकी भाँति [ प्रतिफलन-निमग्न-ध्रनन्त-भाव-स्वभाजे: ] 
अपनेमें प्रतिबिम्बित हुए अनन्त भावोंके स्वभावोंसे [ सन्‍्ततं ] निरन्तर [ भ्रविकारा: ] विकाररहित 
[ स्थः | होते हैँ,--शानमें जो ज्ञेयोंके श्राकार प्रतिभासित होते हैं उनसे रागादि विकारको प्राप्त नहीं 


होते ।२१। 


झ्रब शिष्य प्रश्न करता है कि अ्प्रतिबुद्धको कंसे पहिचाना जा सकता है? उसका चिह्न 
बताइये; उसके उत्तररूप गाथा कहते हैं:-- 


ष्र्ञु घमवज्ञार 


अहमद एदसहें श्रहमेदस्स सह भश्रत्थि सस एवं । 
प्रण्णं ज॑ परदव्व सच्चित्ताचित्तमिस्स वा ॥॥२०॥। 
श्रासि मम पृव्वमेंद 'एदस्स अझ्रहं पि श्रासि पुव्व हि । 
हो हिंदि प्रणों ममेदं एदस्स अहं पि होस्सामसि ॥॥२१॥ 
एये तु असब्भूद॑ आर्दावयष्प करेदि संमूडो। 
भूदत्थ जाणंतों ण करेदि दु त॑ ग्रसंमढो ॥२२॥ 


अहमेतदतदई अहमेतस्यास्मि सम्ति मर्मनत । 
अन्यप्रत्परद्रध्य॑ सचित्ताचित्तामिश|्ष वा ॥००!। 
आमसीन्मम  पृवमेतदेतस्थाहमप्यामं पृवरम । 
मविष्याति पुनम॑मैतदेतस्याहर्माप अविष्यामि | २१ ॥ 
एतचमऊूतमान्मविकल्प॑ करोति संग्रद: । 
भताथ जानन्न करोंति त्‌ तमसंग्रदः !!२«) 





में ये अबरू थे में, में हैं उनका अबरू ने हैं भेरे । 

जी अन्य हैं पर ट्रव्य मिश्र, सचित्त अगर सचित्त वे [(६«७। 
मेरा ही यह था एवं में. में इसीका गतकाठमें । 

ये हायगा मेगा अवरे, में इसका हटेगा भांति में !!२१॥ 
अयथार्थ आत्मविकल्प ऐसा. मरदृजीव दि आचर ! 

भृता्थं ज्ञाननहार ज्ञानी, ए विकल्प नहीं करें !!२२॥) 


गाथार्थे:---][ प्रन्यत्‌ यत्‌ परव्रव्यं ] जो पुरुष प्रपनेसे अन्य जो परद्रव्य--] सचित्ताचित्तमिश्ं 
था ] सचित्त स्रीपुत्रादिक, अ्वित्त घनधान्यादिक अथवा मिश्र ग्रामनगरादिक है--उन्हे यह समझता 
है कि [ झ्हं एतत ] मै यह है, [ एतत्‌ श्रहम ] यह द्रव्य मुझ-स्वरूप है, [ श्रहम्‌ एतस्थ झस्मि ] मैं 
इसका हूँ, [ एतत्‌ भम्र भ्रस्ति ] यह मेरा है, [ एतत्‌ मस पूबंम्‌ श्रासोत्‌ ] यह मेरा पहले था, [ एतस्य 
प्रहम्‌ श्रपि पूर्वम्‌ श्रासम्‌ ] इसका मैं भी पहले था, [ एतत्‌ सम पुनः भविष्यति ] यह मेरा भविष्यमें 
होगा, [ भ्रहम्‌ भ्रपि एतस्थ भविष्यामि ] मैं भी इसका भविष्यमे होऊँगा,--[ एतत्‌ तु प्रसद्यूतम्‌ ] ऐसा 
झूठा [ भ्रात्मविकल्पं ] भ्रात्मविकल्प [ करोति ] करता है वह [ संमूढः ] मूढ़ है, मोही है, भ्रज्ञानी 


पूरा हक 


यथाम्निरिन्धनमस्तीन्धनम ग्निरस्त्यग्नेरिन्धनमस्तीन्धनस्थास्निरस्ति, अस्नेरिन्धन पूर्व- 
मासीदिन्धनस्थास्निः पूर्वमासीत्‌, अग्नेरिन्धन पुनर्भविष्यतीन्धनस्याग्निः पुनर्भविष्यतीतीन्धन 
एबासद्भृताम्निषिकल्पत्वेनाप्रतिबद्धः कश्चिल्नक्ष्येतं, तथाहमेतदस्म्येतददमस्ति ममेतदस्त्येत- 
स्पाहमस्मि, ममतत्पूषमासीदेतस्पाह पूषमासं, ममतत्पुनभेविष्यत्येतस्पाह पुनभविष्यामीति 
परद्रव्य एवासदुभूतात्मविकल्पत्वेनाप्रतिबुद्धो लक्ष्येतात्मा । नाग्निरिन्धनमस्ति नेन्धनमग्नि- 
रस्त्यग्निरग्निरस्तीन्धनमिन्धनमस्ति नाग्नेरिन्धनमस्ति नेन्धनस्थाग्निरस्त्यग्नेरग्निरस्तीन्धन- 
स्येन्धनमस्ति, नाग्नेरिन्धनं पूवमासीन्‍्नेन्धनस्यारिनः पूवमासीदस्नेरग्निः परमासीदिन्धनस्येन्धनं 
पूव॑मासीत्‌ , नाग्नेरिन्धनं पुनभविष्यति नेन्धनस्याग्निः पुनभविष्यत्यग्तेरग्निः पुनर्भविष्यतीन्धन- 
स्पेन्ध्न पुनभविष्यतीति कस्यचिदग्नावेब सदभूताग्निविकल्पवन्नाहमेतदस्मि नंतदहमस्त्यहमद्म- 





है; | तु ] और जो पुरुष [ सुतार्थ ] परमार्थ वस्तुस्वरूपको [| जानन्‌ ] जानता हुआ [ तम्र ] वैसा 
झूठा विकल्प [ न करोति ] नही करता वह [ श्रसंमृढः ] मृढ़ नहीं, ज्ञानी है । 


टीका:--( दृष्टान्तसे समभाते हैं : ) जैसे कोई पुरुष ईंधन श्र अ्रग्निको मिला हुआ देखकर 
ऐसा झूठा विकल्प करे कि “जो अग्नि है सो ईंधन है और ईंधन है सो भ्रग्नि है; भ्रग्निका ईंघन है, 
ईंधनकी अग्नि है; अग्तिका ईधत पहले था, ईंधनकी अग्नि पहले थी; अ्रग्निका ईंधन भविष्यमें होगा, 
ईंधनको पअ्रग्नि भविष्यमें होगी; /--ऐसा इईंधनमें ही श्रग्तिका विकल्प करता है वह क्षुठा है, उसमें 
श्रप्रतिबुद्ध ( अज्ञानी ) कोई पहिचाना जाता है, इसीप्रकार कोई आ्रात्मा परद्रव्यमें श्रसत्याथ आत्म- 
विकल्प करे कि 'मैं यह परद्वव्य हूँ, यह परद्रव्य मुभस्वरूप है; यह मेरा परद्रव्य है, इस परद्रव्यका मैं 
हैं; मेरा यह पहले था, मैं इसका पहले था; मेरा यह भविष्यमें होगा, मैं इसका भविष्यमें होऊंगा; -- 
ऐसे झूठे विकल्पोंसे अप्रतिबुद्ध ( अज्ञानी ) पहिचाना जाता है । 


झौर, “भ्रग्ति है वह ईंधन नहीं है, ईंधन है वह भ्रग्नि नहीं है,--अ्रग्नि है वह भ्रग्नि ही है, ईंधन 
है वह ईंधन ही है; शभ्रग्तिका ईंधन नहीं, ईधतकी अग्नि नहों,--अग्विकी ग्रग्नि है, ईंधनका ईथन है; 
अग्निका ईंधन पहले नहीं था, ईंधघनकी अग्नि पहले नहीं थी,--अग्निकी भ्रग्नि पहले थी और ईंधनका 
ईंधन पहले था; अग्निका ईंधन भविष्यमें नहीं होगा, इंधतकी अभ्रग्नि भविष्यमें नही होगी,--अग्निकी 
अग्नि ही भविष्यमें होगी, ईधनका ईंधन ही भविष्यमें होगा; --इसप्रकार जैसे किसीको श्रग्निमें ही 
सत्यार्थ अ्ग्निका विकल्प हो सो प्रतिबुद्धका लक्षण है, इसीप्रकार “मैं यह परद्रव्य नहीं हैं, यह परद्रव्य 
मुभस्वरूप नहीं है,--मैं तो मैं ही हैँ, परद्रव्य है वह परद्रव्य ही है; भेरा यह परद्रव्य नहीं, इस परद्रव्य 
का मैं नहीं,--मेरा ही मैं हैँ, परद्वव्यका परद्रव्य है; यह परद्रव्य मेरा पहले नहीं था, यह परद्वव्यका मैं पहले 
नहीं था,-मरा में ही पहले था, परद्रव्यका परद्रव्य पहले था; यह प रद्रव्य मेरा भविष्यमें नहीं होगा, इसका 


ब्रड धसमयसार 


स्म्पेतदेतदस्ति न ममैतदस्ति नेतस्याहमस्मि ममाइमस्स्येतस्येतदस्ति, न ममैतस्पवेमासीनने- 
तस्याह पूर्वमास माह  पवमासमेतस्थेतत्पूबमासीत, न ममैतत्पुनभविष्यति नेतस्याईं 
पुनर्भविष्यामि ममाहं पुनमविष्याम्येतस्थेतत्पुनभविष्यतीति स्वद्रब्य एवं सद्भूतात्मबविकल्पस्य 


प्रतिबुद्धल॒क्षणस्‍्य भाषात्‌ | 
( मालिनी ) 


व्यज्तु जगदिदानीं मोहमाजन्मलीनं 

रसयतु रसिकानां रोचन ज्ञानमुथ्त्‌ । 

इंह कथम पि नात्मानात्मना साकमेकः 

किल कलयति काले क्वापि तादात्म्यबृत्तिम्‌ ॥|२२॥ 


अथाप्रतिब॒द्धबोधनाय व्यवसायः क्रियते-- 





मैं भविष्यमें नहीं होऊँगा,--मैं श्रण्ना ही भविष्यमें होऊँगा, इस ( परद्रव्य ) का यह ( परद्रव्य ) 
भविष्यमें होगा ।--ऐसा जो स्वद्वव्यमें ही सत्यार्थ आात्मविकल्प होता है वही प्रतिबुद्ध ( ज्ञानी ) का 
लक्षण है, इससे ज्ञानी पहिचाना जाता है । 

भावार्थ:--जो परद्रव्यमें आत्माका विकल्‍प करता है वह तो भ्ज्ञानी है भ्ौर जो अपने श्रात्मा 
को ही भ्रपना मानता है वह ज्ञानी है--यह अग्नि-ईधनके दृष्टान्तसे हृढ़ किया है । 

भव इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:--- 

इलोकार्थ:-- [ जगत्‌ | जगत्‌ श्रर्थात्‌ जगत्‌के जीवों ! [ श्राजन्मलीन मोहम्‌ | अनादि संसारसे 
लेकर भ्राज तक अनुभव किये गये मोहको [ इदानीं त्यजतु ] भ्रब तो छोड़ो और [ रसिकानां रोचन ] 
रसिक जनोंको रुचिकर, [ उद्यत ज्ञानन्‌ ] उदय हुवा जो ज्ञान उसको [| रसयतु ]आस्वादन करो; 
क्योंकि [ इह ] इस लोकमें [ श्रात्मा ] झात्मा [ किल ] वास्तवमें [ कथम्‌ श्रषि ] किसी प्रकार भी 
[ प्रनात्मना साकम्‌ ] अनात्मा ( परद्वव्य ) के साथ [ कक्‍्य भ्रपि काले ] कदापि [ तादात्म्यवृत्तिम्‌ 
कलयति न ॒] तादात्म्यवृत्ति ( एकत्व ) को प्राप्त नहीं होता, क्योंकि आत्मा [ एकः | एक है वह ग्रत्य 
द्रव्यके साथ एकतारूप नहीं होता । 

भावाय:--आत्मा परद्वव्यके साथ किसीप्रकार किसी समय एकताके भावको प्राप्त नहीं होता । 
इसप्रकार आचायदेवने, अनादिकालसे परद्रव्यके प्रति लगा हुवा जो मोह है उसका भेदविज्ञान बताया है 
धौर प्रेरणा की है कि इस एकत्वरूप मोहको अ्रब छोड़ दो और ज्ञानका आस्वादन करो; मोह वृथा है, 
झूठा है, दु:खका कारण है ।२२। 

भब श्रप्रतिबुद्धको समभ्ानेके लिये प्रयत्न करते हैं:--- 


'पृवेरंक 6] 


अण्गाणसोहिदसदी मज्ञमिरांं भरादि पोग्गलं दव्वं । 
बद्धमबद्ध च तहा जीवो बहुभावसंजुत्तो ॥२३॥ 
सव्वण्ह्रगारािट्टो जीवों उवश्रोगलक्खणों णिच्च । 

कह ॒ सो पोरगलदव्वी भम्दो ज॑ं भणसि सज्ञमसिण ४२४॥ 
जदि सो पोग्गलदव्वीभदों जीवक्तमागर्द इदरं। 

तो सक्‍को वत्त जे मज्ञमिणं पोग्गल दव्ब॑ ॥॥२५॥ 


अज्ञनमाहितम तिममेद॑ मणति पुदगर्ढ द्रव्यम । 
बेद्धमबद्ध वे तथा जीवों बहमावसंयृक्त: ॥२३॥॥ 
स्वेज्ञज्ञानदषों जीव उपयोगलक्षणो नित्यम । 

कर्थ से पुदगलद्ब्यीभतों यद्धणमि ममेदम ।।२४।। 
यांदि से पृदगलद्ग व्यीभृता जीवस्वमागतमितरत्‌ । 
तस्दक्तों वक्त यन्ममेदं प्रदगर्ल द्रव्य ॥२५॥ 








भेज्ञान सोहितबुद्धि जो. अहुभावसंयत जीव हई । 

'यू बद्ध मोर अबद्ध , पुदगलद्रल्य मेंस था कहे ((९३॥ 
मवत्ञब्ञानविष सदा, उपयोगलक्षण जीव है । 

वी केसे परठगल हे सके जा, त्‌ कहे मग अरे ! ॥२४॥ 

जे। जीव परदढ़णल होय. पुदगल प्राप्त हो जीवस्वकी । 

तू तब हि एसा कहे सके, '' है मेरा पुदगलढ़ब्यकी ॥॥२५॥। 


गायार्थ:--[ ध्रज्मानमोहितमतिः ] जिसकी मति अज्ञानसे मोहित है [ बहुभावर्संयुक्तः ] झौर 
जो मोह, राग, द्वेष भ्रादि अनेक भावोंसे युक्त है ऐसा [ जीबः ] जीव [ भराति ] कहता है कि 
[ इदं | यह [ बद्धम्‌ तथा च अ्बद्ध! ] दारीरादिक बढ्ध तथा धनधान्यादिक प्बद्ध [ पुद्गल॑ व्रब्यम्‌ ] 
पुदगल द्रव्य [ भम ] मेरा है। अआचाये कहते हैं कि--| सर्वज्ञज्ञानहृष्ट: ] स्वेज्ञके ज्ञान द्वारा देखा 
गया जो [ नित्यम्‌ ] सदा [ उपयोगलक्षणः | उपयोगलक्षणवाला [ जीव: ] जीव है [ सः ] वह 
[ पुद्गलद्रब्यीमृतः ] पुदगलद्रव्यरूप [ करथ्थ ] कैसे हो सकता है [ यत्‌ ] जिससे कि [ भरासि ] तू 
कहता है कि [इद मम] यह पुदुगलद्वेब्य मेरा है ? [यदि] यदि [सः ] जीवद्रव्य [पुद्गलद्ब्यीभूतः ] 


35६ धमरसार 


युगपदनेकविधस्य बंधनोपाधे! सम्रिघानेन प्रधावितानामस्वभावभावानां संयोगवशा- 
दिचित्रोपाश्रयोपरक्तः स्फटिकोपल इवात्यंततिरोदितस्वभावभावतया अस्तमितसमस्तविवेक- 
ज्योतिमंहता स्वयमश्बानेन विमोहितहदयों मेदमझूत्वा तानेवास्वभावभावान्‌ स्वीकुर्बाण! 
पुबगलद्रव्यं ममेदमित्यनुभवाति किलाप्रतिबुद्धों जीबः | अथायमेव प्रतिबोध्यते--रे दुरात्मन्‌ 
आत्मपंसन जहीहि जहीहि परमाविवेकघस्मरसतणाभ्यवहारित्वम । दृरनिरस्तसमस्तसंदेह- 
विपर्यासानध्यवसायेन विश्वेकज्योतिषा सर्वेज्ञज्ञानेन स्फुटीकृतं किल नित्योपयोगलक्षणं जीवद्र॒व्यं 
तत्कथं पृद्गलद्रग्यी भूत येन पुद्गलद्र व्यं ममेदमित्यजुभवसि, यतो यदि कर्थंचनापि जीवद्रव्यं 
पुदूमलद्रव्यीभूत॑ स्यात्‌ पुदूगलद्रव्यं च जीवद्रच्यीभूत॑ स्यात्‌ तदेव लवणस्योदकमिव ममेद॑ 





गलद्रव्यरूप हो जाय और [ इतरत्‌ ] पुद्गलद्रव्य [ जीवत्बस ] जीवत्वको [ प्रागतम्‌ | प्राप्त करे 
[ तत्‌ ] तो [ वक्‍तु शक्तः ] तू कह सकता है [ यत्‌ ] कि [ इद पुव्गलं व्रव्यम्‌ ] यह पुद्गल द्रव्य 
[ मम ] मेरा है । ( किन्तु ऐसा तो नहीं होता । ) 
टीका:--एक हो साथ ग्ननेक प्रका रकी बन्धनकी उपाधिकी भ्रति निकटतासे वेगपूवेक बहते हुये 
प्रस्वभावभावोंके संयोगवश जो (पप्रतिबुद्ध-प्रज्ञानी जीव) अनेक प्रकारके वर्णावाले 'आश्रयकी निकटता 
से रंगे हुये स्फटिक-पाषारा जैसा है, भ्रत्यन्त तिरोभूत (ढेंके हुये) अपने स्वभावभावत्वसे जिसकी समस्त 
भेदश्ानरूप ज्योति अस्त हो गई है ऐसा है, और महा श्रज्ञानसे जिसका हृदय स्वयं स्वतः ही विभोहित 
है--ऐसा अ्प्रतिबुद्ध-भ्ज्ञानी जीव स्वपरका भेद न करके, उन अस्वभावभावोंकों ही (जो अपने स्वभाव 
नहीं हैं ऐसे विभावोंकी ही) श्रपता करता हुआ, पुद्गलद्रव्यको यह मेरा है! इसप्रकार अनुभव करता 
है। (जैसे स्फटिकपाषारामें भ्रनेक प्रकारके वर्णोकी निकटतासे अनेकवर्णारूपता दिखाई देती है,स्फटिकका 
निज श्वेत-निर्मलभाव दिखाई नहीं देता इसीप्रकार भ्रज्ञानीको कमंकी उपाधिसे आत्माका शुद्ध स्वभाव 
झ्राच्छादित हो रहा है--दिखाई नहीं देता इसलिये पुद्गलद्रव्यको भ्रपना मानता है। ) ऐसे अज्ञानीको 
भ्रब समभाया जा रहा है कि:--रे दुरात्मन्‌ ! झत्मघात करनेवाले ! जैसे परम अविवेकपूर्वक खानेवाले 
हाथी झ्रादि पशु सुन्दर आहारको तृरा सहित खा जाते हैं उसी प्रकार खानेके स्वभावको तू छोड़, छोड़ । 
जिसने समस्त संदेह, विपयेय, भ्रनध्यवसाय दूर कर दिये हैं श्रौर जो विश्वको ( समस्त वस्तुझ्लोंको ) 
प्रकाशित करनेके लिये एक अ्रद्वितीय ज्योति है, ऐसे सर्वेज्जज्ञानसे स्फुट ( प्रगट ) किये गये जो नित्य 
उपयोगस्वभावरूप जीवद्रव्य वह पुद्गलद्गव्यरूप कैसे होगया कि जिससे तू यह अ्रनुभव करता है कि 'यह 
पुद्गलद्गव्य मेरा है. ? क्योंकि यदि किसी भी प्रकारसे जीवद्रव्य पुद्गलद्रव्यरूप हो और पुद्गलद्रव्य 
जीवद्रव्यरूप हो तभी “'नमकके पानी' इसप्रकारके अनुभवकी भाँति ऐसी अनुभूति वास्तवमें ठीक हो 
सकती है कि यह पुद्गलद्रव्य मेरा है'; किन्तु ऐसा तो किसी भी प्रकारसे नहीं बनता । 





१ लात्मबिताशक । २, लाध्यब्-्जिसमें स्ूकटिकमणि रक्षा हुवा हो बहू वस्तु; 


पूर्व _.- - इ७ 


पुदगलद्॒व्यमित्यनुभूतिः किल घटेत, तचु न कर्थंचनापि स्थात्‌ | तथा हि--बथा प्षारत्वलक्षण 
ल्वणपुदकीभवत्‌ द्रवत्व॒लक्षणमुदक च लवणीभवत्‌ क्षार्वद्रवत्वतहबृस्पविरोधादनुभूयते, न तथा 
नित्योपयोगरक्षणं जीवद्रव्यं पुद्गलद्र व्यीभवत्‌ नित्याजुपयोगलक्षणं पदूगलद्र व्यं च जीवद्रव्पीभवत्‌ 
उपयोगानुपयोगयो: प्रकाशतमसोरिद्र सदृबृत्तिषिरोधादनुभूयते । तत्सवेथा प्रसीद विवुष्यस्त 
स्व॒द्रव्यं ममेद्मित्यनुभव । 
( मालिनी ) 

अयि कथमपि मृत्वा तत्वकौतूहली सन्‌ 

अनुभव भव मूर्तें: पाश्वेवर्ची मुहतम्‌ । 

प्ृथगथ विलसंत॑ स्व॑ समालोक्य येन 

त्यजसि झ्गिति मूर्त्या -साकमेकमोहम्‌ ॥।२३॥ 


दृष्टान्त देकर इसी बातको स्पष्ट करते हैं:- जैसे खारापन जिसका लक्षरा है ऐसा नमक पानी- 
रूप होता हुआ दिखाई देता है श्ौर द्रवत्व (प्रवाहीपन) जिसका लक्षण है, ऐसा पानी नमकरूप होता 
दिखाई देता है, क्योंकि खारेपन और द्रवत्वका एक साथ रहनेमें भ्रविरोध है, श्र्थात्‌ उसमें कोई बाधा' 
नहीं ग्राती, इसप्रकार नित्य उपयोगलक्षणवाला जीवद्रव्य पुद्गलद्ब्य होता हुआ दिखाई नहीं देता भौर 
नित्य अनुपयोग (जड़) लक्षणवाला पुद्गलद्वव्य जीवद्रव्य होता हुआ देखनेमें नहीं आता क्‍योंकि प्रकाश 
झौर अन्धका रकी भाँति उपयोग और अनुपयोगका एक ही साथ रहनेमें विरोध है; जड़ श्रौर चेतन 
कभी भी एक नहीं हो सकते । इसलिये तू सर्व॑ प्रकारसे प्रसन्न हो, ( अपने चित्तको उज्ज्वल करके ) 
सावधान हो, श्रौर स्वद्रव्यको ही यह मेरा है! इसप्रकार अनुभव कर । 





भावार्थ :--यह झज्ञानी जीव पुदगलद्वव्यको अपना मानता है; उसे उपदेश देकर सावधान किया 
है कि जड़ और चेतनद्रण्य दोनों सर्वेथा भिन्न भिन्न हैं, कभी भी किसी भी प्रकारसे एकरूप नहीं होते 
ऐसा सर्वज्ञ भगवानने देखा है; इसलिये हे अज्ञानी ! तू परद्रव्यको एकरूप मानना छोड़ दे; व्यर्थकी 
मान्यतासे बस कर । 


ग्रव इसी प्रथंका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


श्लोकार्थ:--[ ध्रथि ] 'अयि” यह कोमल सम्बोधनका सूचक श्रव्यय है। श्राचायंदेव कोमल 

संबोधनसे कहते हैं कि हे भाई ! तू [कथम्‌ ध्रषि] किसी प्रकार महा कष्ठसे ग्रथवा [ म॒त्या |] मरकर भी 

[ तत्वकोतूहली सन्‌ ] तत्त्वोंका कौतूहली होकर [ मूततें: मुहृतम्‌ पार्श्ववर्तों भव | इस शरीरादि मूर्ते 

द्रब्यका एक मुहूर्त ( दो घड़ी ) पड़ोसी होकर [ भ्रनुभव ] आत्मानूभव कर [ श्रथ येन ] कि जिससे 

[ सत्र बिलसस्त | अपने भ्रात्माके विलासरूप, [ पृथक ] सर्व परद्रव्योंसे भिन्न [ समालोक्य ] देखकर 
८ 


ड््ष समयकश्ञार 
अधाहाप्रतिवुद!-- 
जदि जीवो ण सरीरं तित्थयरायरियसंथुदी चेव । 
सव्बा वि हवदि मिच्छा तेण दु श्रादा हवदि देहो ॥२६॥ 
यदि जीवो न शरीर तीथेकराचायसंस्तुतिश्चेंत्र 
सवाधि भवति मिथ्या तेन तु आत्मा सवति देह: ॥२६॥। 


यदि य एवात्मा तदेव शरीरं पुद्गलद्रव्यं न भवेचदा-- 





[ मुर्त्य साकम्‌ ] इस शरीरादि मूर्तिक पुदुगलद्रब्यके साथ [ एकत्वमोहम्‌ ] एकत्वके मोहको 
[ रूगिति त्यजसि ] शीघ्र ही छोड़ देगा । 


भावार्थ :--यदि यह प्रात्मा दो घड़ी पुद्गलद्वव्यसे भिन्न श्रपने शुद्ध स्वरूपका श्रनुभव करे 
( उसमें लीन हो ), परीषहके आनेपर भी डिगे नहीं, तो घातियाकर्मका नाश करके, केवलज्ञान उत्पन्न 
करके, मोक्षको प्राप्त हो । भ्रात्मानुभवकी ऐसी महिमा है तब मिथ्यात्वका नाश करके सम्यकदर्शनकी 
प्राप्ति होना तो सुगम है; इसलिये श्रीग्रुरुने प्रधानतासे यही उपदेश दिया है २३॥ 


भ्रब श्रप्नतिबुद्ध जीव कहता है उसकी गाथा कहते हैं:-- 


जो जीव होय न देह तो, आचाय वा तीर्थशकी | 
मिथ्या बन स्तवना सभी, सो एकता जीवदेहकी ! ॥|२६॥ 


गायार्थे:--अप्रतिबुद्ध जीव कहता है कि--[ यदि ] यदि [ जोबः ] जीव [ शरीरं न ] 
दरीर नहीं है तो [ तीर्थकराचार्यसंस्तुतिः | तीर्थकरों श्ौर श्राचार्योंकी जो स्तुति की गई है वह 
[ सर्वा अ्रषि | सभी [ मिथ्या भवति ] मिथ्या है; [ तेन तु ] इसलिये हम ( समभते हैं कि ) 
[ प्लात्मा ] जो आत्मा है वह [ देह: च एवं ] देह ही [ भबति | है। 


टीकाः--जो पआ्रात्मा है वही पुदुगलद्रव्यस्वरूप यह शरीर है | यदि ऐसा न हो तो तीर्थ॑ंकरों 
धर प्राचार्योंकी जो स्तुति की गई है वह सब मिथ्या सिद्ध होगी । वह स्तुति इसप्रकार है:-- 


“इृदरंग । 
( शादू लविक्रीड़ित ) 
कांत्येव स्‍्नपयंति ये दशदिशों धाम्ना निरुंध॑ति ये 
धामोदाममहस्विनां जनमनो प्रुष्णंति रूपेण ये | 
दिख्येन ्वनिना सुखं भ्रवणयोः साक्षात्क्षरंतों मृत 
बंधास्ते 5४सहस्॒लक्षणधरास्तीयेंथरा: श्र॒यः ॥२४॥ 
हत्यादिका तीथकराचायस्तुतिः समस्तापि मिथ्या स्थाद्‌ | ततो य ण्वात्मा तदेव धरीरं 
पुद्गलद्ग॒व्यमिति ममेकांतिकी प्रतिपत्तिः । 
नेबं, नयविभागानभिश्कोसि-- 
ववहारणश्रों भासदि जोबो देहो यथ हवदि खल एक्को । 
रण दु रिगच्छयस्स जीवों देहो य कदा वि एक्कट्रो ॥२७॥ 
ब्यवहारनयों भापते जीवों देहथ्व भवति खल्वेकः । 
न तु निश्यम्य जीवों देहश् कदाप्येका्थं: ॥२७॥ 











श्लोकार्थ:--][ ते तीर्थेश्वरा: सूरयः बन्द्या: ] वे तीर्थंकर और आराचार्य वन्दनीय हैं। कैसे हैं 
वे? [ ये कानत्या एबं दशदिश: स्नपयन्ति ] अ्रपने शरीरकी कांतिसे दसों दिशाग्रोंको धोते हैं--निर्मल 
करते हैं, [ये घाम्ना उद्याम-महस्विनां घास निरुन्धन्ति ] भ्रपने तेजसे उत्कृष्ट तेजवाले सूर्यादिके तेजको 
ढक देते हैं, [ ये रूपेरप जनमन: मुष्णन्ति ] श्रपने रूपसे लोगोंके मनको हर लेते हैं, [ विष्येन ध्यनिना 
धवणपो: साक्षात्‌ सुख अमृतं क्षरन्तः | दिव्यध्वनिसे ( भव्योंके ) कानोंमें साक्षात्‌ सुखामृत बरसाते हैं 
भौर वे [ भ्रष्टसहुत्ललक्षणधरा: |] एक हजार आठ लक्षणोंके धारक हैं ।२४। 

--इत्यादिरूपसे तीर्थकरों-झ्राचार्योकी जो स्तुति है वह सब ही मिथ्या सिद्ध होती है। इसलिये 
हमारा तो यही एकान्त निश्चय है कि जो श्रात्मा है वही शरीर है, पुद्गलद्रव्य है। इसप्रकार 
भ्प्नतिबुद्धने कहा । 

झाचायंदेव कहते हैं कि ऐसा नहीं है; तू नयविभागको नहीं जानता। जो नयविभाग इसप्रकार 
है उसे गाभा द्वारा कहते हैं:-- 

जीव देह दोनों एक हैं. यह वचन है व्यवहार का । 
निश्चयवियें तो जीव देह, कदापि एक पदार्थ ना |२७॥ 

गायायथेः--][ व्यवहारनयः ] व्यवहारनय तो [ भाषते ] यह कहता है कि [जीव: देह: च] 
जीव धोर शरीर [ एक: खलु ] एक ही [ भवति ] है; [ तु ] किन्तु [ निश्चयस्य ] निमश्चयनयके 


28० खमबसार 


हृह खलु परस्परावगाढावस्थायामात्मशरीरयोः समवर्तितावस्थायां कनककलधौतयोरेक- 
स्कंधव्यवहारबद्थवहारमात्रेणे वे कत्य॑ न पुनर्निश्वयतः , निश्चयतों ह्यात्मशरीरयोरुपयोगानुपयोग- 
स्वभावयोः कनककलधौतयों: पीतर्पाडरत्वादिस्वभावयों रिवात्यंतव्यतिरिक्तलवेनेकार्थ ानुपपचेः 
नानात्वमेवेति | एवं हि किल नयव्रिभागः । ततो व्यवद्दारनयेनेव शरीरस्तवनेनात्मस्तवनमुपपञननम्‌ | 


तथा हि-- 
इशणमण्णं जीवादों देहूं पोग्गलमयं थुणित्त मुणी । 
मण्णदि हु संथुदो वंदिदों मए केबली भय ॥॥२८।॥॥ 
इृदमन्यत्‌ जीवाहेह पुदगलमयं स्तुस्वा मृनिः । 
पनन्‍्यते खलु संसस्‍्तुतो वंदितों मया कैपटी भगवान ।२८!। 





झभिप्रायसे [ जीवः देह: छ ] जीव भौर शरीर [ कदा अ्रपि ] कभी भी [ एकार्थ: ] एक पदार्थ 
[न ] नहीं हैं। 

टीका:--जैसे इस लोकमें सोने ओर चाँदीको गलाकर एक कर देनेसे एक पिण्डका व्यवहार 
होता है उसीप्रकार भ्रात्मा श्लौर शरीरकी परस्पर एक क्षेत्रमें रहनेकी ग्रवस्था होनेसे एकपनेका 
ब्यवहार होता है । यों व्यवहारमात्रसे ही आत्मा श्रौर शरीरका एकपना है, परन्तु निश्चयसे एकपना 
नहीं है; क्‍योंकि निइ्चयसे देखा जाये तो, जैसे पीलापन झरादि और सफेदी झ्रादि जिसका स्वभाव है ऐसे 
सोने और चाँदीमें अत्यन्त भिन्नता होनेसे उनमें एकपदार्थपनेकी अ्रसिद्धि है, इसलिये अनेकत्व ही है, 
इसीप्रकार उपयोग और अनुपयोग जिनका स्वभाव है ऐसे श्रात्मा और शरी रमें श्रत्यन्त भिन्नता होनेसे 
एकपदार्थपनेकी भ्रसिद्धि है इसलिये अनेकत्व ही है | ऐसा यह प्रगट नयविभाग है । इसलिये व्यवहार- 
नयसे हो शरीरके स्तवनसे झात्माका स्तवन होता है । 

मावारथ:--ध्यवहा रतय तो श्ात्मा और शरीरकों एक कहता है भ्रौर निश्चयनयसे भिन्न है । 
इसलिये व्यवहारनयसे शरीरका स्तवन करनेसे आ्रात्माका स्तवन माना जाता है । 

यही बात इस गाथामें कहते हैं:--- 


जीवसे जुदा पुदूगलमयी, इस देहकी स्तवना करी । 
माने मुनी जो केवली . बंदन हुआ म्तवना हुई ॥२८॥ 
गाथायें:-- [ जीवात्‌ प्रन्यत्‌ ] जीवसे भिन्न [ इृदम्‌ पुद्गलभय्य देह | इस पुदगलमय देहकी 


[स्तुत्वा | स्तुति करके [ मुनिः | साधु [ मन्यते खलु ] ऐसा मानते हैं कि [ मया ] मैंते [ केबली 
भगवान्‌ ] केवली भगवानकी [ स्तुतः ] स्तुति की और [ बंदित: ] बन्दना की । 


संपूशा १ 


यथा कलघौतगुणस्य पांहरत्वस्थ व्यपदेशेन परमार्थतों 5तत्स्थभावस्थापि कार्तस्वरस्थ 
व्यवद्दारमात्रेणेव पांडरं कातस्व॒रमित्यस्ति व्यपदेशः, तथा शरीरगुणस्य शबललो हितत्वादे 
स्तवनेन परमार्थतो 5तंत्स्वभावस्थापि तीथकरकेवलिपुरुपस्थ व्यवह्ारमात्रेणेव शुक्ललो हितस्तीर्थ- 
करकेवरलिपुरुष इत्यस्ति स्तवनम्‌ । निश्चयनयेन तु शरीरस्तवनेनात्मस्तवनमनुपपश्रमेव । 
तथा हि 
त॑ रिशच्छये श्र जुज्जदि ण सरोरगुणा हि होंति केवलिणों । 
केवलिगणो थुणदि जो सो तच्च केवलि थुणदि ॥२<॥ 
तन्निश्चये न युज्यते न शरीरगुणा द्वि भवंति केवलिनः । 
केबलिंगणान स्वॉति यः से तत्व केवन्िन स्तौति (॥२५॥ 





टीका:--जैसे, परमार्थसे सफेदी सोनेका स्वभाव नहीं है, फिर भी चाँदीका जो इ्वेत गुण है 
उसके नामसे सोनेका नाम “श्वेत स्वर्ण कहा जाता है यह व्यवहा।रमात्रसे ही कहा जाता. है; *सी प्रकार, 
परमार्थंसे शुक्ल-रक्तता तीर्थ द्वूर-केवली पु रुषका स्वभाव न होने पर भी, शरीरके ग्रुण जो शुक्ल-रक्तता 
इत्यादि हैं, उसके स्तवनसे तीर्थकर-केवलीपुरुषका 'शुक्ल-रक्त तीर्थकरकेवलीपुरुष के रूपमें स्तवन किया 
जाता है वह व्यवहारमात्रसे ही किया जाता है। किन्तु निदप्चयनयसे शरीरका स्तवन करनेसे प्रात्मका 
स्तवन नहीं हो सकता । 





भावाय:--यहाँ कोई प्रइव करे कि--व्यवहारनय तो असत्यार्थ कहा है और शरीर जड़ है तब 
व्यवह।राश्चित जड़की स्तुतिका क्या फल है ? उसका उत्तर यह है:--व्यवहारनय सर्वेथा अ्रसत्यार्थ नहीं 
है, उसे निशचयको प्रधान करके असत्यार्थ कहा है । और छद्मस्थको भ्रपना, परका आत्मा साक्षात्‌ दिखाई 
नहीं देता, शरीर दिखाई देता है, उसकी श्ान्तरूप मुद्राको देखकर अ्रपनेको भी शांत भाव होते हैं। 
ऐसा उपकार समझकर शरीरके आाश्रयसे भी स्तुति करता है; तथा शांत मुद्राको देखकर भ्रन्तरड्रमें 
घबीतराग भावका निदचय होता है यह भी उपकार है । 


ऊपरको बातको गाथामें कहते हैं :-- 
निश्चयत्रिष नहिं याग्य थे. नहिं देह गुण केवलि हि के । 
0 ४७ सु 
जो केवली गुणकों म्तवे, परमार केवलि वो स्तवे || २० ॥ 


गाथार्थ :--[ तत्‌ ] वह स्तवन [ निश्चये ] निश्चयमें [ न युज्यते ] योग्य नहीं है [ हि ] 
क्योंकि [ शरीरग्रुणा: ] शरीरके गुरा [ केवलिनः ] केवलीके [ न भरंति ] नहीं होते; [ यः ] 


श्थ शमबसार 


यथा कातंस्ररस्थ कलधौतगुणस्य पांडरत्वस्थाभावात्त निश्चयतस्तद्थपदेशेन व्यपदेशः 
का्तस्व॒रगुणस्य॒व्यपरदेशेनेव कार्तस्वरस्य व्यपदेशाद, तथा तीर्थंकरकेवलिपुरुपस्प शरीरगुणस्य 
शुक्ललोहितत्वादेरभावाश॒ निश्चयतस्तत्स्तवनेन स्तवने तीथकरकेश्नलिपुरुपगुणस्य स्तवनेनेत 
तीर्थकरकेब्नलिपुरुपस्य स्तवनात्‌ । 
शरी(स्तवनेन तदघिष्ठात्‌ त्वादात्मनो निश्चयेन स्तवनं न युज्यते इति चेत्‌-- 
णयरस्म्ति वण्णिदे जह ण वि रण्णों वण्णणा कदा होदि। 
देहगुणे थुव्बंते ण केवलिगुणा थुदा होंति ॥३०॥। 
नगरे वर्णिते यथा नापि राज्ञो बणना कृता भवति | 
देहगुणे स्तूयमान न केवलिगणा: म्तुता भवन्ति || ३० |॥ 


तथाहि--- 





जो [ केबलिगुणान्‌ | केवलीके गुणोंकी [ स्तौति ] स्तुति करता है, [ सः ] वह [ तत्त्व ] परमार्भसे 
[ कैबलिन ] केवलीकी [ स्तोति ] स्तुति करता है । 

टोकाः--जैसे चाँदीका गुण जो सफेदपना, उसका सुवर्णमें ग्रभाव है इसलिये निश्चयसे सफेदीके 
नामसे सोनेका नाम नहीं बनता, सुवर्णेके गुण जो पीलापन आ॥रादि हैं उनके नामसे ही सुबर्णका नाम 
होता है; इसीप्रकार दरीरके गुण जो शुक्ल-रक्तता इत्यादि हैं उनका तीर्थद्धुरकेवलीपुरुषमें श्रभाव है 
इसलिये निशचयसे शरीरके शुक्ल-रक्तता झ्रादि गुणों का स्तवन करनेसे तीथ्थ॑द्धुर-केवलीपुरुषका स्तवन 


नहीं होता है, तीर्थद्धूर-केवलीपुरुषके गुणोंका स्तवन करनेसे ही तीथंद्धूर-केवलीपुरुषका स्तवन 
होता है । 
श्रब॒ शिष्य प्रश्न करता है कि आत्मा तो शरीरका अधिष्ठाता है इसलिये शरीरके स्तवनसे 
झात्माका स्तवन निदचयसे क्‍यों युक्त नहीं है ? उसके उत्तररूप हृष्टान्त सहित गाथा कहते हैं :-- 
रे ग्राम वणन करनेसे, भूपाल वर्णन हो न ज्यों । 
त्यों दंहगुणके स्तवनसे, नहिं केबलीगुण स्तवन हो ॥३०॥। 





गायार्भ:--[ यथा ] जैसे [ नगरे ] नगरका [ बरिते भ्रपि ] वर्णन करने पर भी [ राश: 
बर्राना ] राजाका वर्णान [ न कृता मबति ] नहीं किया जाता, इसीप्रकार [ देहगुणे स्तृथमाने ] 
हरीरके गुणका स्तवन करनेपर [ केबलिगुणाः ] केवलीके गुणोंका [ स्तुताःन भवन्ति ] स्तवन 
नहीं होता । 

डीका :--उपरोक्त प्रथंका काव्य कहते हैं :-- 


पूर्चइंस शक 
( भार्या ) 


प्राकारकबलितांबरसुपवनराजीनिगीर्ण भूमितल्य्‌ । 
पिबतीव हि नगरमिदं परिखावलय्रेन पातालम्‌ ॥२४॥ 
हति नगरे वर्णितेपि राह्टः तदधिष्ठा॒त्वेषि प्राकारोपपनपरिखादिमत्ततामाबादर्णन ने 
स्याद्‌ । तथैव-- 
( भार्या ) 
नित्यमविकारसुस्थितसर्वागमपूर्व सहजलावण्यम्‌ । 
अक्षोभमिव समुद्र जिनेन्द्ररूपं पर॑जयति ॥ २६ ॥ 


इति शरीरे स्तूयमानेपि तीथकरकेवलिपुरुषस्प तदधिष्ठातृत्वेषि सुस्थितसर्वागल्वलावण्यादि- 
गुणाभावात्स्वन न स्यात्‌ । 


अथ निश्चयस्तुतिमाह । तत्र ज्ञेयज्ञायकप्ंकरदोषपरिदरेण तावतू-- 


श्लोकार्थ:--[ इदं नगरम्‌ हि ] यह नगर ऐसा है कि जिसने [ प्राकार-कृथलित-अम्बरस ] 
कोटके द्वारा आकाशको ग्रसित कर रखा है ( ग्र्थात्‌ इसका कोट बहुत ऊँचा है ), [.उपबनराजी- 
निगीरा-मृमितलम ] बगीचोंकी पंक्तियोंसे जिसने भुमितलको निगल लिया है, ( भ्रर्थात्‌ चारों ओर 
बगीचोसे पृथ्वी ढक गई है ), भौर [ परिखावलयेन पातालम्‌ पिबति इब ] कोटके चारों झ्ोरकी 
खाईके घेरेसे मानों पातालको पी रहा है ( श्र्थात्‌ खाई बहुत गहरी है ) । २५। 

इसप्रकार नगरका वर्रान करनेपर भी उससे राजाका वर्णन नहीं होता क्योंकि, यद्यपि राजा 
उसका अधिष्ठाता है तथापि, वह राजा कोट-बाग-खाई आदिवाला नहीं है । 

इसीप्रकार शरी रका स्तवन करनेपर तीथ्थद्धूरका स्तवन नहीं होता यह भी इलोक द्वारा 
कहते ते हैं :-- 

की श्लोकार्थ:--[ जिनेन्द्ररपं परं जयति ] जिनेन्द्रका रूप उत्कृष्ठतया जयवन्त बर्तता है, 

[ नित्यम्‌-प्रविकार-सुस्थित-सर्वांगण ] जिसमें सभी अंग सदा अविकार और सुस्थित हैं, [ श्नपुर्व- 
सहज-लावण्यम | जिसमें ( जन्मसे ही ) पपूर्व और स्वाभाविक लावण्य है ( जो सर्वेप्रिय है ) और 
[ ससुद्रं इब श्रक्षोभम्‌ ] जो समुद्रकी भाँति क्षोभरहित है, चलाचल नहीं है । २६ । 

इसप्रकार शरीरका स्तवन करनेपर भी उससे तीर्थंक र-केवलीपुरुषका स्तवन नहीं होता क्योंकि, 
यद्यपि तथ्थ डूर-केवलीपुरुषके शरीरका अधिष्ठात्रत्व है तथापि, सुस्थित सर्वांगता, लावण्य आदि आत्माके 
गुण नहीं हैं इसलिये तीर छुर-केवलीपुरुषके उन गुणोंका प्रभाव है । 

अरब, ( तीर्थकर-केवलीकी ) निश्चय स्तुति कहते हैं। उसमें पहले ज्ञेय-ज्ञायकके संकरदोषका 
परिहार करके स्तुति करते हैं :-- 


द्फ शसबमसार 


जो इन्दिये जिणित्ता शाणसहावाधियं मुणदि झाद॑ । 

त॑ खलु जिदिवियं ते भरांति जे णिक्षिछिदा साहू ३१) 
य इंद्रियाणि जिला ज्ञनस्तभावाधिक जानात्यात्मानम्‌ ! 
ते खलु जितेन्द्रिय ते मणन्ति ये निश्चिताः साधवः ॥२१॥ 


यः खलु॒निरबधिवंधपर्यायवशेन प्रत्यस्तमितसमस्तस्वपरविभागानि निर्मलभेदाम्यास- 
कौशलोपलब्धांतःस्फुटातित॒क्ष्मनित्स्वभावावष्टंभबलेन. शरीरपरिणामापन्नानि द्वव्येन्द्रियाणि 
प्रतिविशिष्टस्वस्वविषयव्यवसायितया खंडशः . आकर्षति प्रतीयमानाखझंडेकचिच्छक्तितया 
भावेद्रियाणि ग्राद्मग्राहकक्षणसंबंधप्रत्यासचिवशेन सह संविदा परस्परमेकीभूतानिव विच्छक्ते: 
स्वयमेवानुभूयमानासंगतया भावेन्द्रियाव गृद्ममाणान्‌ स्पर्शादीनिद्रियार्थाश्व सवंधा स्व॒तः 





का इन्द्रिजय ज्ञान स्वभाव रे. अधिक जाने आत्मकों । 
निश्चयवतियं स्थित साथुजन, भाप जितेन्द्रिय उन्हींकी ॥३१॥ 


गायाथ :-- [ यः ] जो [इच्द्रियारि ] इंद्रियोंको [ जित्वा ] जीतकर [शानस्वभावाधिक ] 
जश्ञानस्वभावके द्वारा प्नन्य द्रव्यसे श्रधिक [ झात्मानम्‌ ] आत्माकों [ जानाति ] जानते हैं [ त॑ ] 
उन्हें, [ ये निश्चिता: साधवः ] जो निश्चयनयमें स्थित साधु है [ ते ] वे, [ खलु ] वास्तवमें 
[ जितेन्द्रियं ] जितेन्द्रिय [ भराति ] कहते हैं । 


टीका :-- ( जो द्रब्येन्द्रियों, भावेन्द्रियों तथा इन्द्रियोंके विषयभूत पदार्थोको--ती नोंको अ्रपनेसे 
प्लग करके समस्त भ्रन्यद्रव्योंसे भिन्न अपने झ्रात्माका अनुभव करते हैं वे मुनि निर्चयसे जितेन्द्रिय हैं। ) 
अनादि भ्रमर्यादरूप बंधपर्यायके वश जिसमें समस्त स्वपरका विभाग श्रस्त हो गया है ( भ्रर्थात्‌ जो 
झात्माके साथ ऐसी एकमेक हो रही है कि भेद दिखाई नहीं देता ) ऐसी शरीरपरिणामको प्राप्त 
द्रव्येन्द्रयींकों तो निर्मेल भेदाभ्यासकी प्रवीणतासे प्राप्त ग्रन्तरज्में प्रगट अतिसृक्ष्म चेतन्यस्वभावके 
झ्रवलम्बनके बलसे स्वेधा अपनेसे श्रलग किया; सो वह द्रव्येन्द्रयोंकी जीतना हुआ । भिन्न २ अपने २ 
विषयोंमें व्यापारभावसे जो विषयोंको खण्डखण्ड ग्रहण करती हैं (ज्ञानको खंडखंडरूप बतलाती हैं) ऐसी 
भावेन्द्रियोंको, प्रतीतिमें प्राती हुई श्रवंड एक चैतन्यशक्तिके द्वारा सर्वेथा अपनेसे भिन्न जाना सो यह 
भावेन्द्रियोंका जीतना हुआ्ना। ग्राह्मग्राहकलक्षणवाले सम्बन्धकी निकटताके कारण जो प्रपने संवेदन 
( झनु भव ) के साथ परस्पर एक जैसी हुई दिखाई देती हैं ऐसी, भावेन्द्रियोंके द्वारा ग्रहण किये हुवे, 
इन्द्रियोंके विषयभूत स्पर्शादि पदार्थोंको, भ्रपनी चेतन्यशक्तिकी स्वयमेष अनुभवमें झ्ानेवाली भ्संगताके 


पूर्वरंग द््श्‌ 


एथकरणेन विजित्योपरतसमस्तज्ञेयज्ञायकसंकरदोष्त्वेनेकत्वे टैंकोत्कीर्ण विश्वस्याप्यस्पोपरि 
तरता प्रत्यक्षोद्रोततया नित्यमेबांतःप्रकाशमानेनानपायिना स्वतःसिद्धेन परमार्थंसता भगषता 
ज्ञानस्वभावेन सर्वेभ्यों द्रव्यांतरेम्यः परमाथतोतिरिक्तमात्मानं सँंचेतयते स खलु जितेन्द्रियो 
जिन इत्येका निश्चयस्तुतिः । 
अथ भाव्यमावकसंकरदोषपरिहारेण-- ु 
जो सोहं तु जिणितता णाणसहावाधियं मुणदि श्राद । 
त॑ जिदमोहूं साहुं परमट्ठवियाणया बेंति ॥३२॥। 


यो मोह तु जिल्‍्वा ज्ञानस्वभावाधिक जानात्यात्मानम । 
5 ९५. बन्ति ॥३२ 
ते जितमोह साथ परमाथविज्ञायका ब्वन्ति ॥4२॥ 





द्वारा सवंथा अपनेसे ग्रलग किया; सो यह इन्द्रियोंके विषयभूत पदार्थोका जीतना हुआ । इसप्रकार जो 
( मुनि ) द्रव्येन्द्रियों, भावेन्द्रियों तथा इन्द्रियोंक विषयभूत पदार्थोको ( तीनोंको ) जीतकर भेयज्ञायक- 
संकर नामक दोष आता था सो सब दूर होनेसे एकत्वमें टंकोत्कीर्ण और ज्ञानस्वभावके द्वारा सबं 

अन्यद्रव्योसे परमार्थसे भिन्न ऐसे अपने झात्माका श्रनुभव करते हैं वे निश्वयसे जितेन्द्रिय जिन हैं । 
( ज्ञानस्वभाव श्रन्य ग्रचेतन द्रथ्योंमें नहीं है इसलिये उसके द्वारा श्रात्मा सबसे अश्रधिक, भिन्न ही है । ) 
कंसा है वह ज्ञानस्वभाव ? विश्वके ( समस्त पदार्थोके ) ऊपर तिरता हुआ ( उन्हें जानता हुआ भी 
उनरूप न होता हुग्ना ), प्रत्यक्ष उद्योतपनेसे सदा अन्तरज्में प्रकाशमान, श्रविनश्वर, स्वत:सिद्ध और 
प्रमार्थरूप--ऐसा भगवान ज्ञानस्वभाव है । 


इसप्रकार एक निश्चयस्तुति तो यह हुई । 





( शेर तो द्रब्येन्द्रियों, भावेन्द्रियो तथा इन्द्रियोंके विषयभूत पदार्थोका और ज्ञायकस्वरूप स्वयं 
श्रात्माका-दोनोंका श्रनुभव, विषयोंकी ग्रासक्तिसे, एकसा होता था; जब भेदज्ञानसे भिन्नत्व ज्ञात किया 
तब वह जेयज्ञायक-सकरदोष दूर हुआ ऐसा यहाँ जानना । ) 

अब, भाव्यभावक-संक रदोष दूर करके स्तुति कहते हैं:-- 

कर मोहजय ज्ञानस्वभाव रु, अधिक जाने आत्मा | 
परमार्थ विज्ञापक पुरुष ने, उन हि जितमोद्दी कहा |३२॥ 


गाथार्थ:--[ यः तु ] जो मुनि [ मोह ] मोहको [ जित्वा ] जीतकर [ प्रात्मानम्‌ ] अपने 
आत्माको [ ज्ञानस्थभावाधिक |] ज्ञानस्वभावके द्वारा अन्यद्रव्यभावोंसे अधिक [जानाति ] जानता है 


९ 


5६६ धसमयसार 


यो हि नाम फलदानममर्थतया प्रादुभूय भावकत्वेन भवंतमपि दूरत एवं तदलुश्तेरात्मनो 
भाव्यस्थ व्यावर्तनेन हठान्मोह न्पक्क्ृत्योपरतसमस्तभाव्यमावकरसंकरदोपत्वेनेकत्वे टंकोत्कीर्ण 
विश्वस्याप्यसश्योपरि तरता प्रत्यक्षोध्रोव॒तया निः्यमेषांतःप्रकाशमानेनानपायिना स्वतःसिद्धेन 
परमार्थसता भगवता ज्ञानखभावेन द्रव्यांतरस्वभावभाविभ्यः सर्वेभ्यों मावांतरेभ्यः परमाथतोति- 
रिक्तमात्मानं संचेतयते स खलु जितमोदी जिन ॥ति द्वितीया निश्रयस्तुतिः । 


एवमेव च मोहपदपरिवर्तनेन रागद्पक्रोधमानमायालोभकममनोकर्म मनोवचनकायसत्रा- 
ण्येकादश पंचानां श्रोत्रचक्ुर्पाणरसनस्पशनस्त्राणामिंद्रियस्त्रेण पृथर्व्याख्यातत्वाद्थारूपेयानि । 
अनया दिशान्यान्यप्यूद्यानि | 
[ त॑ साधु | उस मुनिको [ परमार्थविज्ञायकाः ] परमार्थके जाननेवाला [ जितमोहं ] जितमोह 
[ ब्रूबन्ति | कहते हैं । 

टीकाः--मोहकर्म फल देनेकी सामर्थ्यंसे प्रगट उदयरूप होकर भावकपनेसे प्रगट होता है तथापि 
तदनुसार जिसकी प्रवृत्ति है ऐसा जो 4पन, श्रात्मा-भाव्य, उसको भेदज्ञानके बल द्वारा दूरसे ही प्रलग 
करनेसे इसप्रकार बलपूर्वक मोहका तिर॒स्कार करके, समस्त भाव्यभावक-संकरदोष दूर हो जानेसे 
एकत्वमें टंकोत्कीर्णा ( निश्चल ) और ज्ञानस्वभावके द्वारा श्रन्यद्रव्योंके स्वभावबोंसे होनेवाले सर्व 
पझन्यभावोंसे परमार्थत: भिन्न श्रपने आत्माकों जो ( मुनि ) अनुभव करते हैं वे निशचयसे जितमोह 
( जिसने मोहको जीता है ) जिन हैं । कसा है वह ज्ञानस्वभाव ? समस्त लोकके ऊपर तिरता हुआना, 
प्रत्यक्ष उद्योतरूपसे सदा अ्रः.रज्भमें प्रकाशमान, अविनाशी, भ्रपनेसे ही सिद्ध और परमार्थरूप ऐसा 
भगवान ज्ञानस्वभाव है । 

इसप्रकार भाव्यभावक भावके संकरदोषको दूर करके दूसरी निश्चयस्तुति है । 





इस गाथासूत्रमें एक मोहका ही नाम लिया है; उसमे 'मोह' पदको बदलकर उसके स्थान पर 
राग, द्वेष, क्रोष, मान, माया, लोभ, कर्म, नोकर्म, मन, वचन, काय रखकर ग्यारह सूत्र व्याख्यानरूप 
करना शोर श्रोत्र, चक्षु, त्राणा, रसन, तथा स्पर्शन--इन पाँचके सूत्रोंको इन्द्रियसूत्रके द्वारा अलग 
व्याख्यानरूएप करना; इसप्रकार सोलह सूत्रोंको भिन्न भिन्न व्याख्यानरूप करना और इस उपदेशसे श्रन्य 
भी विचार लेता । 

भाषाथे:--भावक मोहके अनुसार प्रवृत्ति करनेसे अपना आत्मा भाव्यरूप होता है उसे भेद 
जशानके बलसे भिन्न भ्रनुभव करनेवाले जितमोह जिन हैं । यहाँ ऐसा श्राशय है कि श्रेणी चढ़ते हुए जिसे 
मोहका उदय श्रनुभवमें न रहे और जो अ्रपने बलसे उपशमादि करके आरात्मानुभव करता है उसे जित- 
मोह कहा है। यहाँ मोहको जीता है; उसका नाश नहीं हुआ । 


पूर्वरंग . ६७ 
अथ भाव्यभावकभावाभावेन-- 
जिवमोहस्स दु जहदया खोरो मोहो हविज्ज साहस्स । 
तइया हु खोणमोहो भण्णदि सो शिच्छयविर्द्ाहि ॥३३॥। 


जितमोहस्य तु यदा क्षीणो मोहों भवेत्साधो: । 
तदा खलु क्षीणमोहों भण्यते स निश्चयविद्धिः ॥३३॥ 


हृह खलु पू्वप्रक्रातेन विधानेनात्मनो मोह न्यक्कृत्य यथोदितब्नानस्वभावातिरिक्तात्म- 
संचेतनेन जितमोहस्प सतो यदा. स्वभावभावभाषनासौष्ठवावष्टंभात्तत्संतानात्यंतविनाशेन 
पुनरप्रादर्भावाय भावकः क्षीणो मोहः स्यात्तदा स एवं भाव्यभावकभावाभावेनेकत्वे टंकोत्कीर्ण 
परमात्मानमवाप्तः क्षीणममोहों जिन इति तृतीया निश्चयस्तुतिः । 


एवमेब च मोहपदपरिवर्तनेन रागद्ेपक्रोधमानमायालोभकमनोकमम मनोबचनका यश्रोत्र- 
चह्तुर्पाणरसन स्पशनम्तत्राणि पोडश व्याख्येयानि | अनया दिशान्यान्यप्यूद्यानि । 


अ्रब, भाव्यभावक भावके अभावसे निश्चयस्तुति बतलाते हैं:-- 


जित मोह साथु पुरुषफा जब, मोह क्षय हो जाय है । 
पः मार्थविज्ञायक पुरुष, क्षीणमोह तब उनको कहे ॥३३॥ 








गाथार्थ:--[ जितमोहस्य तु साधोः ] जिसने मोहको जीत लिया है ऐसे साधुके [ यदा ] जब 
[ क्षोण:ः मोहः ] मोह क्षीण होकर सत्तामेंसे नष्ट [ भवेत्‌ ] हो [ तदा ] तब [ निश्चयविद्निः ] 
निशचयके जाननेवाले [ खलु ] निशचयसे [ सः ] उस साधुकों [ क्षोणमोहः | 'क्षीशमोह' नामसे 
[ भण्यते | कहते हैं । 

टीकाः--इस निश्चयस्तुतिमें पूर्वोक्त विधानसे आत्मामेंसे मोहका तिरस्कार करके, पूर्वोक्त 
ज्ञानस्वभावके द्वारा अन्यद्रव्यसे अ्रधिक आत्माका अनुभव करनेसे जो जितमोह हुआ है, उसे जब अपने 
स्वभावभावकी भावनाका भलीभांति श्रवलम्बन करनेसे मोहकी संततिका ऐसा श्रात्यन्तिक विनाश हो 
कि फिर उसका उदय न हो--इसप्रकार भावकरूप मोह क्षीण हो, तब ( भावक मोहका क्षय होनेसे 
आत्माके विभावरूप भाव्यभावका अ्रभाव होता है, और इसप्रकार ) भाव्यभावक भावका अभाव -'. 
होनेसे एकत्व होनेसे टंकोत्कीर्ण ( निश्वल ) परमात्माको प्राप्त हुआ वह 'क्षीणमोह जिन' .कहलात। 
है । यह तीसरी निश्चय स्तुति है । 


श८ शमयखार 


( शादू लविक्रीडित ) 
एकत्वं व्यवद्वारतों न तु पुनः कायात्मनोर्निश्चया- 
न्नुः स्तोत्र व्यवहारतो 5स्ति वपृषः स्तुत्या न तत्तत्वतः । 
स्तोत्र निश्वयतश्चितो भव॒ति चित्स्तुत्येव सैवं मवे- 
बातस्तीर्थकरस्तवोत्तरबलादेकत्वमात्मांगयो! ॥२७।। 


( मालिनी ) 
इति परिचिततस्पेरात्मकायेकतायां 
नयविमणनयुकत्या 5त्यंतम्ुच्छादितायाम्‌ । 


अवतरति न बोधो बोधमेवाद्य कस्य 
स्वरसरभसकृष्ट: प्रस्फूटन्नेक एवं ॥|२७॥। 








यहाँ भी पूर्व कथनानुसार 'मोह' पदको बदलकर राग, द्वेष, क्रोष, मान, माया, लोभ, कमें, 
तोकर्म, मन, वचन, काय, श्रोत्र, चक्षु, क्राणा, रसन, स्पशे---इन पदोंको रखकर सोलह सूत्रोंका व्याख्यान 
करना और इसप्रकारके उपदेशसे अन्य भी विचार लेना । 

भावार्थ:--साधु पहले अपने बलसे उपशम भावके द्वारा मोहको जीतकर, फिर जब अपनी महा 
सामर्थ्यसे मोहको सत्तामेसे नप्ठ करके ज्ञानस्वरूप परमात्माको प्राप्त होते हैं तब वे क्षीणमोह जिन 
कहलाते है । - 

भ्रब यहाँ इस निशवचय-व्यवहा ररूप स्तुतिके प्र्थका कलशरूप काव्य कहते है: -- 

इ्लोकार्थ:--[ कायात्मनो: व्यवहारत: एकत्वं ] शरीर और आत्माके व्यवहारनयसे एकत्य है 
[तु पुनः] किन्तु [ निश्चयात्‌ न] निइचयनयसे नहीं है; [वधुषः स्तुत्या नुः स्तोतञं व्यवहारत: ध्रस्ति ] 
इसलिये श री रके स्तवनसे आत्मा-पुरुषका स्तवन व्यवहारनयसे हुआ कहलाता है, [ तत्त्वतः तत न ] 
निशचयनयसे नहीं, [निश्चयतः ] निरचयसे तो [ ौित्स्तुत्या एवं ] चेतन्यके स्तवनसे ही [ चित: स्तोन्न 
भवति ] चेतन्यका स्तवन होता है। [ सा एवं मवेत्‌ ] उस चंतन्यका स्तवन यहाँ जितेन्द्रिय, 
जितमोह, क्षीणमोह-इत्यादिख्पसे कहा वेसा है ! [ प्रतः तोर्थकरस्तवोत्तरबलात ] श्रज्ञानीने 
तीर्थंकरके स्तवनका जो प्रइन किया था उसका इसप्रकार नयविभागसे उत्तर दिया है; जिसके बलसे 
यहू सिद्ध हुआ कि [ झ्रात्म-भडयो: एकत्व न ] श्रात्मा और शरीरमें निश्चयसे एकत्व नही है ।२७। 
प्रब फिर, इस भर्थके जाननेसे भेदज्ञातकी सिद्धि होती है इस अ्र्थंका सूचक काव्य कहते हैं:-- 


श्लोकार्थ:--[ परिश्रित तत्त्वे: ] जिन्होंने वस्तुके यथार्थ स्वरूपको परिचयरूप किया है ऐसे 
मुतियोंने [ प्रात्म-काय-एकतायां ] जब प्रात्मा भौर दरीरके एकत्वको [इति मय-विभजन-पुक्रया ] 





कू्वरंग ६९ 


हत्यप्रतिषुद्धोक्तिनिरासः । 
एबमयमनादिमोहसंताननिरूपितात्म श्री रैकलवप्॑स्कारतयात्यंतमग्रतिबुद्धोपि. अ्रसमोज्जु- 
म्मिततत्त्ञानज्योतिर्नेत्रविकारीव श्रकटोद्घाटितपटलष्ट सितिप्रतिबुद्ध: ! साक्षाद्‌ द्रष्टरं स्‍्थ 
स्वयमेष॒ हि विज्ञाय श्रद्धाय च त॑ चेबालुचरितुकामः स्वात्मारामस्थास्यान्यद्रव्याणां प्रत्याख्यानं 
कि स्पादिति एच्छशप्मित्यं वाच्यः-- 
सब्बे भावे जम्हा पच्चकक्‍्खाई परे त्ति रादूरां । 
तम्हा पचचक्‍्खारं णारं णियमा सुरोपेदव्य ॥॥३४॥ 





इसप्रकार नयविभागकी युक्तिके द्वारा [ प्रत्यन्तम्‌ उच्छादितायाम्‌ | जड़पुलसे उखाड़ फेंका है--उसका 
ब्रत्यन्त निषेध किया है, तब श्रपने [ स्व-रस-रमस-कृष्ट: प्रस्फुनू एक: एवं | निजरसके 
वेगसे ग्राकृष्ट हुए प्रगट होनेवाले एक स्वरूप होकर [ कस्य ] किस पुरुषों वह [ बोध: |] ज्ञान 
झ्रद्य एवं ] तत्काल हो [ बोध ] यथार्थपतेको [ न झ्रवतरति | प्राप्त न होगा ? भ्रवश्य ही होगा। 


भावार्थ:--निश्चय-व्यवहा रनयके विभागसे आत्मा शौर परका श्रत्यन्त भेद बताया है; उसे 
जानकर, ऐसा कोन पुरुष है जिसे भेदज्ञान न हो ? होता ही है; क्योंकि जब ज्ञान भश्रपने स्वरससे स्वयं 
अपने स्वरूपको जानता है, तब अ्रवश्य ही वह ज्ञान अपने श्रात्माको परसे भिन्न ही बतलाता है। कोई 
दीघे ससारी ही हो तो उसकी यहाँ कोई बात नहीं है ।२८। 


इसप्रकार, अ्रप्नतिबुद्धेन जो यह कहा था कि--“हमारा तो यह निश्चय है कि शरीर ही भ्रात्मा 
है” उसका निराकरण किया । 


इसप्रकार यह अज्ञानी जीव झननादिकालीन मोहके संतानसे निरूपित शभ्रात्मा भर शरीरके 
एकत्बके संस्कारसे अत्यन्त श्रप्रतिबुद्ध था वह श्रब तत्त्वज्ञानस्वरूप ज्योतिके प्रगट उदय होनेसे नेगके 
विका रकी भाँति (जैसे किसी पुरुषकी आ्राँखोंमें विकार था तब उसे वर्णादिक भ्न्यथा दीखते थे झोर जब 
नेत्र विकार दूर हो गया तब वे ज्योंके त्यों-पथार्थ दिखाई देने लगे, इसीप्रकार ) पटल समान आवरण- 
कर्मोके भलीभाँति उधघड़ जानेसे प्रतिबुद्ध हो गया और साक्षात्‌ द्रष्मा भ्रापको प्रपनेसे ही जानकर तथा 
श्रद्धान करके उसीका भ्राचरण करनेका इच्छुक द्वोता हुआ पूछता है कि 'इस आात्मारामको भन्य 
दृब्योंका प्रत्याख्यान ( त्यागना ) कया है ?' उसकी श्वाचार्य इसप्रकार कहते हैं कि:-- 


सब भाव पर ही जान, अत्याख्यान भाबोंका करे । 
इससे नियमसे जानना कि, ज्ञान प्रत्याख्यान है ॥३४।| 


90० धमयसांक 


सर्वान्‌ भावान्‌ यस्मात्मत्याख्याति परानिति ज्ञात्वा | 
तस्मात्मत्याख्यानं ज्वान॑ नियमात्‌ ब्ञातव्यम्‌ ॥३४॥ 


यतो हि द्रव्यांतरस्वभावभाविनो 5न्‍्यानखिलानपि भावान भगवज्ज्ञातृद्रव्यं स्वस्वभाव- 
भावाव्याप्यतया परत्वेन ज्ञात्वा प्रत्याचष्टे, ततो य एबं पूष जानाति स एवं पश्चात्नत्याचष्टे न 
पुनरन्‍्य इत्यात्मनि निर्चित्य श्रत्याख्यानसमये प्रत्याख्येयोपाधिमात्रप्रवर्तितकर त्वव्यपदेशत्वे 5पि 
परमार्थेनाव्यपदेश्यक्ञनस्वभावादप्रच्यवनात्परत्याख्यानं ब्ञानमेवेत्यनुमवनीयम्‌ । 


अथ ज्ञातुः प्रत्याख्याने को दृष्टान्त इत्यत आह-- 


गाथा्थ:--[ यरमात्‌ | जिससे [ सर्वान्‌ भावान्‌ ] अपने अतिरिक्त सर्वे पदार्थोकों [परान्‌] 
पर हैं' [ इति ज्ञात्वा ] ऐसा जानकर [ प्रत्याख्याति ] प्रत्याख्यान करता है--त्याग करता है, 
[ तस्मात्‌ ] उससे, | प्रत्याख्यान ] प्रत्याख्यान [ ज्ञान | ज्ञान ही है [ नियमात्‌ ] ऐसा नियमसे 
[ ज्ञातव्यम्‌ ] जानना । श्रपने ज्ञानमें त्यागरूप भ्रवस्था ही प्रत्याख्यान है, दूसरा कुछ नही । 


टीका:-- यह भगवान ज्ञाता-द्रव्य ( श्रात्मा ) है वह अन्य द्रव्यके स्वभावसे होनेवाले श्रन्य 
समस्त परभावोंको, उनके अपने स्वभावभावसे व्याप्त न होनेसे पररूप जानकर, त्याग देता है; इसलिये 
जो पहले जानता है वही बादमें त्याग करता है, अन्य तो कोई त्याग करनेवाला नहीं है--इसप्रकार 
आत्मामें निश्चय करके, प्रत्याख्यानके (त्यागके) समय प्रत्याख्यान करनेयोग्य परभावकी उपाधिमाजन्नसे 
प्रवर्तमान त्यागके कतृ त्वका नाम ( आत्माको ) होने पर भी, परमार्थसे देखा जाये तो परभावके त्याग- 
कतृ त्वका नाम अपनेको नहीं है, स्वयं तो इस नामसे रहित है क्योंकि ज्ञानस्वभावसे स्वयं छूटा नहीं है, 
इसलिये प्रत्याख्यान ज्ञान ही है--ऐसा अनुभव करना चाहिये । 


भावा्थ:---श्रात्माको परभावके त्यागका कतृ त्व है वह नाममात्र है। वह स्वयं तो ज्ञानस्वभाव 
है | परद्रव्यको पर जाना, और फिर परभावका ग्रहण न करना वही त्याग है। इसप्रकार, स्थिर हुआ 
ज्ञान ही प्रत्याख्यान है, ज्ञानके भ्रतिरिक्त दूसरा कोई भाव नहीं है । 


अब यहाँ यह प्रश्न होता है कि ज्ञाताका प्रत्याख्यान, ज्ञान ही कहा है, तो उसका हृष्ठान्त क्या 
है ? उसके उत्तरमें दृष्टान्त-दाष्टीतरूप गाथा कहते हैं: -- 


घूर्वरण -७१ 


जह शाम कोवि पुरिसों परदव्वभिणं ति जाणिढ़ चयदि । 
तह॒सब्दें परभागे णाऊण विमुज्चदे णाणी ॥३४५॥ 


यथा नाम को 5पि पुरुष: परद्रव्यमिदमिति ज्ञात त्यजति | 
तथा सर्वान परमावान जाला बिमुंचति ज्ञानी ॥३५४॥ 


यथा हि 'कश्चित्पुरुषः संश्रांत्या रजकात्परकीय चीवरमादायात्मीय प्रतिपत््या परिधाय 
'शयानः स्वयमज्ञानी सल्नन्येन तदंचलमालंब्य बलानग्नीक्रियमाणों मंक्षु प्रतिबुध्यस्वापंय 
परिवर्तितमेतद्वस्त्रं मामकमित्यसक्द्धाक्यं शृण्वलखिलेश्चिह ः सुष्ठु परीक्ष्य निश्चितमेतस्परकी य- 
मिति ज्ञात्वा ज्ञानी सन्प्ु॑चति तच्चीवरमचिरात्‌, तथा ज्ञातापि संभआ्रांत्या परकीयान्भावानादाया- 
स्मीयप्रतिपत्त्यात्मन्यध्यास्य शयानः स्वयमज्ञानी सन्‌ गुरुणा प्रभावविषेर कत्वेकीक्रियमाणों 
मंज्ु प्रतिबुध्यस्वेकः खल्वयमात्मेत्यसकच्छीत॑ वाक्य धृण्बन्नखिलेश्चिह्देंः सुष्ठ परीक्ष्य 
निश्चितमेते परभावा इति ज्ञात्वा ज्ञानी सन मुंचति सर्वान्परभावानचिरात्‌ । 


ये और का है जानकर . परट्रब्य की को नर तजे । 
त्यों और के हैं जानकर. परभात्र ज्ञानी परित्यजे ।३५॥| 


गाथार्थ:--[ यथा नाम ] जैसे लोकमें [ कः श्रपि पुरुष: | कोई पुरुष [ परव्रव्यम्‌ इदम्‌ इति 
ज्ञात्वा | परवस्तुको यह परवस्तु है! ऐसा जाने तो ऐसा जानकर [ त्यजति ] परवस्तुका त्याग 
करता है, [ तथा | उसी प्रकार [ ज्ञानी | ज्ञानी पुरुष [ सर्वान्‌ | समस्त [ परभावान्‌ ] परद्रव्योंके 
भावोंको [ ज्ञात्वा | 'यह परभाव हैं ऐसा जानकर [ विमुशत्जति ] उनको छोड़ देता है । 


टीका:--जैसे कोई पुरुष धोबीके घरसे भ्रमव दूसरेका वस्त्र लाकर, उसे श्रपना समझकर 
ग्रोढ़कर सो रहा है और अपने झ्ाप ही अ्ज्ञानी (-यह वस्त्र दूसरेका है ऐसे ज्ञानसे रहित ) हो रहा है; 
( किन्तु ) जब दूसरा व्यक्ति उस वस्त्रका छोर ( पल्ला ) पकड़कर खीचता है झौर उसे नग्न कर कहता 
है कि-- तू शीक्ष जाग, सावधान हो, यह मेरा वस्त्र बदलेमें आगया है, यह मेरा है सो भुफे दे दे. तब 
बारम्बार कहे गये इस वाक्यको सुनता हुश्रा वह, ( उस बस्रके ) सववे चिक्लोंस भलीभाँति परीक्षा करके, 
भ्रवश्य यह वश्न दूसरेका ही है! ऐसा जानकर, ज्ञानी होता हुश्ना, उस ( दूसरेके ) वश्नको शीघ्र ही त्याग 
देता है | इसी प्रका र--ज्ञाता भी भ्रम वश परद्रव्यके भावषोंकों ग्रहण करके, उन्हें प्रपना जानकर, भ्रपनेमें 





१ को६४वि इत्यपि ग. पुस्तके पाठ: । २ सुप्यम .च४ । ३ झ्ढिति । 


( मालिनी ) 
अवतरति न याबद्‌ बृत्तिमत्यंतवेगा- 
दुनवमपरभावत्यागह्ष्टांतद॒ष्टिः । 
झटिति सकलभाबेरन्यदीयेर्विश्क्ता 
स्वयमियमनुभूतिस्तावदाबिबभूव |२९॥ 

अथ कथमलु बृते! परभावविवेको भूत इत्याशंक्य भावकभावविवेकप्रकारमाइ-- 


णत्थि मस को वि मोहो ब॒ज्ञदि उवश्नोग एवं अ्रहमेक्को । 


सं सक व सै शिस्मम्_ समयस्स वियाणया _. मोहणिस्ममत्त समयस्स [णया_ ढोंति ॥३६।। 
एकरूप करके सो रहा है श्र अपने ग्राप ज्ञानी हो रहा है; जब श्री गुरु परभावका विवेक (भेदज्ञान) 


करके उसे एक भ्रात्मभावरूप करते हैं ग्रौर कहते हैं कि 'तू शीत्र जाग, सावधान हो, यह तेरा आत्मा 
वास्तवमें एक ( ज्ञानमात्र ) ही है, ( भ्रन्य स्व परद्रव्यके भाव हैं ), तब बारम्बार कहे गये इस श्रागमके 
वाक्यको सुनता हुआ वह, समस्त (स्व-परके) चिह्नोंसे भलीभाँति परीक्षा करके, 'अवश्य यह परभाव 
ही हैं, ( मैं एक ज्ञानमात्र हो हूँ )' यह जानकर, ज्ञानी होता हुआ, सर्व परभावोंको तत्काल छोड़ देता है। 

भावाथें:--जबतक परवस्तुको भूलसे भ्रपनी ध्म्भता है तभीतक ममत्व रहता है; भर जब 
यथार्थ ज्ञान होनेसे परवस्तुको दूसरेकी जानता है तब दूसरेकी वस्तुमें ममत्व क॑से रहेगा ? श्र्थात्‌ नहीं 
रहे यह प्रसिद्ध है । 

श्र इसी भ्रथेंका सूचक कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ :--]] भ्रपर-माव-त्याग-हृष्टान्त-हब्टि: | यह परभावके त्यागके हृष्ठान्तकी दृष्टि, 
[ भनवत्‌ प्रत्यन्त-वेगात्‌ यावत्‌ वृत्तिम न श्रवतरति ] पुरानी न हो इसप्रकार प्रत्यन्त बेगसे जबतक 
प्रवृत्तिको प्राप्त न हो, [ तावत ] उससे पूर्व ही [ भटिति ] तत्काल [ सकल-माव: प्रन्यदीये: 
विमुक्ता ] सकल भ्रन्यभावोसे रहित [स्वयम्र्‌ इयम्‌ अनुभूति: ] स्वयं ही यह भ्रनुभूति तो, [ श्रावियय भूव ] 
प्रगट हो जाती है । 

भावार्थ:--यह परभावके त्यागका हृष्रान्त कहा उस पर दृष्टि पड़े उससे पृ, समस्त भ्रन्य 
भावोंसे रहित श्रपने स्वरूपका अनुभव तो तत्काल हो गया; क्योंकि यह प्रसिद्ध है कि वस्तुको परकी 
जान लेनेके बाद ममत्व नहीं रहता ।२६। 

ग्रब, 'इस भ्रनुभूतिसे परभावकरा भेदज्ञान कैसे हुआ ? ऐसी आशंका करके, पहले तो जो 
भावकभाव--मोहकर्के उदयरूप भाव, उसके भेदज्ञानका प्रकार कहते हैं:-- 


कुछ मोह थो मेरा नहीं, उपयोग केवल एक में | 
इस ज्ानकों ज्ञायक समयके. भोदनिममता कहे ॥३६॥॥ 


पुवेरसंग ७३ 


नास्ति मम कोपषि मोहों बुध्यते उपयोग एवबाइमेकः । 
त॑ मोहनिमंमत्व॑ समयस्य विज्ञायका त्वन्ति ॥३६॥ 


हृह खलु फलदानसमथतया ग्रादुभूय भावकेन सता पुद्गलद्रव्येणामिनिवत्यमान- 
ष्टंकोत्कीणकन्ञायकस्वभावभावस्य परमाथतः परभावेन भाषयितुमशक्यत्वात्कममोषि ने नाम 
मम भमोहोस्ति । किं चेतत्स्वयमेव च विश्वप्रकाशचंचरविकस्व॒रानवरतप्रतापसंपदा चिच्छक्तिमात्रेण 
स्वभावभावेन भगवानात्मवावधुध्यते यत्किलाहं खल्वेकः ततः समस्तद्रव्याणां परस्परसाधारणावः 
गाहस्णप निवारयितुमश्क्यत्वान्मजितावस्थायामपि द्धिखंडावस्थायामिव परिस्फुट्वदमान- 
स्वादभेदतया मोहं प्रति निर्ममत्वो 5स्मि, सबेदेवात्मैक्गतत्वेन समयस्थैवमेव स्थितत्वात्‌ । 
इतीत्थं भावकमावविवेको भृतः । 

# गाथार्थ:--[ बुध्यते | जो यह जाने कि [ सोहः सम कः श्रपि नास्ति ] 'मोह मेरा कोई 
भी ( सम्बन्धी ) नहीं है, [ एकः उपयोग: एवं भ्रहम॒ | एक उपयोग ही मैं हैं--[ त॑ ] ऐसे जाननेको 
[ समयस्य | सिद्धान्तके अश्रथवा स्व५र स्वरूपके [ विज्ञायकाः ] जाननेवाले [ मोहनिम्ममत्वं ] मोहसे 
निर्मम॒त्व [ ब्रूबन्ति ] कहते हैं । 


टीका:--निश्चयसे, ( यह मेरे भ्रनुभव में ) फलदानकी सामथ्यंसे प्रगट होकर भावकरूप 
होनेवाले पुद्गलद्रव्यसे रचित मोह मेरा कुछ भी नहीं लगता, क्योंकि टंकोत्कीर्ण एक ज्ञायकस्वभावभाव 
का परमार्थसे परके भाव द्वारा 'भाना भ्रशक्य है । और यहाँ स्वथमेव, विश्वको ( समस्त वस्तुशरोंको ) 
प्रकाशित करनेमें चतुर और विकासरूप ऐसी, निरन्तर शाह्वत्‌ प्रतापसम्पत्तियुक्त है; ऐसा चैतन्यशक्ति 
मात्र स्वभावभावके द्वारा, भगवान आत्मा ही जानता है कि--प रमार्थसे मैं एक हूँ इस लिये, यद्यपि समस्त 
«द्रव्योंके परस्पर साधारण झ्वगाहका (-एकक्षेत्रावगाहका ) निवारण करना अ्रशक्य होनेसे मेरा श्रात्मा 
और जड़, श्रीखंडकी भाँति, एकमेक हो रहे हैं तथापि, श्रीखंडकी भाँति, स्पष्ठ अ्रनुभवमें श्रानेवाले स्वादके 
भेदके कारण, मैं मोहके प्रति निर्मम ही हूँ; क्योंकि सदा अपने एकत्वमें प्राप्त होनेसे समय ( श्रात्मपदार्थ 
अथवा प्रत्येक पदार्थ ) ज्योंका त्यों ही स्थित रहता है । ( दही श्रौर शक्कर मिलानेसे श्रीखंड बनता है उसमें 
दही और शक्कर एक जैसे मालूम होते हैं तथापि प्रगटरूप खट्ट -मीठे स्वादके भेदसे भिन्न भिन्न जाने जाते 
हैं; इसी प्रकार द्रव्योंके लक्षण भेदसे जड़-चेतनके भिन्न २ स्वादके कारण ज्ञात होता है कि मोहकर्मके 





# इस गाथाका दूसरा श्र यह भी है कि.-- 'किचितृमात्न मोह मेरा नहीं है, मैं एक है ऐसा उपयोग ही 
(-बआत्मा ही ) जाते, उत्त उपयोगको (-आत्माको ) समयके जाननेवाले मोहके प्रति निर्मेल (ममता रहित) कहते हैं। 


१ भाना 55 भाव्यरूप करता, बनाता ! 


१७ 


४ घमयसा९ 


( स्वागता ) 
स्वतः स्वरसनिर्भरभाव॑ 
चेतये स्वयमहं स्वमिद्देकम्‌ । 
नास्ति नास्ति मम कथन मोहः 
शुद्धचिदृघनमहो निधिरस्मि ॥३०॥। 
एवमेव च मोहपदपरिवर्तनेन रागदेपक्रोधमानमायालोभकर्म नोकम मनोबचनकाय भ्रोत्र- 
चक्षुप्राणरसनस्पशनप्नत्नाणि पोडस व्याख्येयानि । अनया दिश्ान्यान्यप्यूशानि । 


अथ ज्ञेयभावविवेकप्रकारमाह--- 





उदयका स्वाद रागादिक है वह चैतन्यके निजस्वभावके स्वादसे भिन्न ही है। ) इसप्रकार भावकभाव जो 
मोहका उदय उससे भेदशञान हुवा । 

सावार्थ:--यह मोहकर्म जड़ पुद्गल द्रव्य है; उसका उदय कलुष ( मलिन ) भावरूप है, वह 
भाव भी, मोहकर्मका भाव होनेसे, पुदगलका ही विकार है। यह भावकका भाव जब चैतन्यके उपयोगके 
प्रनुभवमें आता है तब उपयोग भी विकारी होकर रागादिर्प मलिन दिखाई देता है। जब उसका 
भेदज्ञान हो कि “चेतन्यकोी शक्तिकी व्यक्ति तो ज्ञानदर्शनोपयोगमात्र है और यह कलुषता रागद्वेषमोहरूप 
है वह द्रव्यकमरूप जड़ पुद्गलद्रत्यकी है, तब भावकभाव जो द्रव्यकर्मरूप मोहके भाव उससे श्रवश्य 
भेदभाव होता है और आत्मा भ्रवश्य अपने चेतन्यके श्रनुभवरूप स्थित होता है । 


झब इस अर्थका द्योतक कलशरूप काव्य कहते हैं: -- 


इलोकार्थ:--[ इह ] इस लोकमें [ श्रहं | में [ स्वयं | स्वत्त: ही [ एक स्व॑ ] अपने एक 
आत्मस्वरूपका [ चेतये | अनुभव करता हूँ, [ स्वतः स्व-रस-निर्भर-भाव॑] जो स्वरूप संत: 
अ्रपने निजरसरूप बेतन्यके परिणमनसे पूर्स भरे हुए भाववाला है; इसलिये यह [ मोहः ] मोह 
[ स्स॒ ] मेरा [ कश्चन नास्ति नास्ति ] कुछ भी नहीं लगता श्रर्थात्‌ इसका ओर मेरा कोई भी 
सम्बन्ध नही है । [ शुद्ध-चिद्घन-महः-निधिः प्रस्मि ] मैं तो शुद्ध चेतन्यके समूहरूप तेज:पुजका 
निधि हूँ । ( भावभावकके भेदसे ऐसा अनुभव करे । ) ।३०। 


इसी प्रकार गाथामें जो 'मोह' पद है उसे बदलकर, राग, ढवेष, क्रोध, मान, माया, लोभ, कर्म, 


नोकर्म, मन, वचन, काय, श्रोत्र, चक्षु, ल्लाण, रसन, स्पर्शन--इन सोलह पदोंके भिन्न २ सोलह गाथासूत्र 
व्याख्यान करना, और इसी उपदेशसे अन्य भी विचार लेना । 


अब शेयभावके भेदशानका प्रकार कहते हैं :-- 


वूबेंरंग ७श्‌ 


णत्थि मस॒ धम्मआ्रादी बुज्ञदि उवश्रोग एवं श्रहमेक्को । 
त॑ धम्मणिस्ममत्त ससयस्स वियारणपया बोंति ॥३७॥ 


नास्ति मम धर्मादिवुध्यते उपयोग एवाहमेकः | 
7 जप ० हि 
ते धममनिममत्व॑ समयस्य विज्ञायका ब्रूवन्ति ।|३७॥ 


अमृनि हि धर्माधर्माकाशकालपुद्गलजीवांतराणि स्वरसविजम्भितानिवारितप्रसरविश्वपस्मर- 
प्रचंड चिन्मात्रशक्तिकबलिततयात्यंतमंतमंग्नानीवात्मनि. प्रकाशमानानि टंकोत्कीण॑कन्नायकस्व- 
भावत्वेन तत्ततो 5न्तस्तस्वस्य तदतिरिक्तस्वभावतया तत्त्वतो बहिस्तस्वरूपतां परित्यक्तमशक्यत्वान्न 
नाम मम सन्ति । कि चतत्स्वयमेव च नित्यमेबोपयुक्तस्तत्तत एवैकमनोकुलमात्मानं कलयन्‌ 
भगवानात्मवावबुध्यते यत्किलाहं खल्वेकः ततः संवेधसंवेदकभावमात्रोपजातेतरेतरसंवलने 5पि 
परिस्फुृटस्वदमानस्वभावभेदतया धर्माधर्माकाशकालपुद्गलजीवांतराणि प्रति निममत्वोस्मि 
सवंदेवात्मेकत्वग॒तत्वेन समयस्यवमेव स्थितत्वात्‌ । हतीत्थं ल्लेयभावविबकों भृतः 


धर्मादि वे मेरे नहीं, उपयोग केवल एक हूँ, 
(६ । ५ 
--इस ज्ञानको, ज्ञायक समयके धमनिममता कट्ठे ||३७॥। 








& गाथार्थ:--[ ब॒ध्यते ] यह जाने कि [ धर्मादि: ] यह धर्म श्रादि द्रव्य [ सम नाह्ति ] 
मेरे कुछ भी नहीं लगते, [ एकः उपयोग: एवं ] एक उपयोग ही [ झ्हम्‌ ] मैं हैं“ [ त॑ | ऐसा 
जाननेको [ समयस्य विज्ञायका: ) सिद्धान्तके श्रथवा स्वपरके स्वरूपरूप समयके जाननेवाले 
[ धर्मनिंमत्व ] धर्मंद्रव्यके प्रति निर्ममत्व [ विदंति ] जानते हैं--कहते हैं । 


ठटीका:ः- अपने निजरससे जो प्रगट हुई है, जिसका विस्तार श्रनिवार है तथा समस्त पदार्थोंको 
ग्रसित करनेका जिसका स्वभाव है ऐसी प्रचण्ड चिन्मात्रशक्तिके द्वारा ग्रासीभूत किये जानेसे, मानों 
ग्रत्यन्त प्रन्तमंग्न हो रहे द्वों-ज्ञानमें तदाकार होकर डूब रहे हों इसप्रकार भ्रात्मामें प्रकाशमान यह धर्मे, 
अधमं, श्राकाश, काल, पुदू्गल भ्रोर भ्रन्य जीव--ये समस्त परद्वव्य मेरे सम्बन्धी नहीं हैं; क्‍योंकि 
टंकोत्कीर्ण एक ज्ञायकस्वभावत्वसे परमार्थतः भ्रन्तरज्भतत्त्व तो मैं हैँ और वे परद्रव्य मेरे स्वभावसे भिन्न 
स्वभाववाले होनेसे परमार्थत: बाह्यतत्त्वरूपताको छोड़नेके लिये झ्रसमर्थ हैं ( क्योंकि वे अपने स्वभावका 
अभाव करके ज्ञानमें प्रविष्ट नहीं होते ) । भौर यहाँ स्वयमेव, ( चतन्यमें ) नित्य उपयुक्त भौर परमार्थंसे 


* इस परायाका अर्थ ऐसा भी होता हैः-- धर आदि द्र॒ब्य मेरे नहीं हैं, मैं एक है' ऐसा उपयोग ही जाने, 
उस उपयोगकों समयके जाननेवाले पमे प्रति लिर्मेम कहते हैं । 


दर घकयलार 
( मालिनी ) 
इति सति सह सर्वेरन्‍्यभावैर्विवेके 
स्वयमयप्नपयोगो बिश्रदात्मानमेकम्‌ । 
प्रकटितपरमार्थेदेशनहानइतैः 
कृतपरिणतिरात्माराम एवं प्रवत्तः ॥३१॥ 
अथैव॑ दर्शनज्ञानचारित्रपरिणतस्यात्ममः कीदक स्वरूपसंचेतन भवतीत्यावेदयन्लुप- 
संइरति-- 
अ्रहमेक्कों खल सुद्धों दंसगरगारामइश्ओो सदारूवी । 
ण वि श्रत्थि सज्म किचि वि अण्णं परमारामेत्त पि ॥३८।॥। 





एक, प्रनाकुल प्रात्माका भ्रनुभव करता हुआ भगवान प्रात्मा ही जानता है कि--मैं प्रगट निश्चयसे एक 
ही हैं, इसलिये शेयशञायकभावमात्रसे उत्पन्न परद्रव्योंके साथ परस्पर मिलन होनेपर भी, प्रगट स्वादसें 
श्राते हुये स्वभावके कारण धर्म, श्रधर्म, श्राकाश, काल, पुदूगल और भ्रन्य जीवोंके प्रति मैं निर्मम हूँ; 
क्योंकि सदा ही अपने एकत्वमें प्राप्त होनेसे समय ( श्रात्मपदार्थ ग्रथवा प्रत्येक पदार्थ ) ज्योंका त्यों ही 
स्थित रहता है; ( श्रपने स्वभावको कोई नहीं छोड़ता )। इसप्रकार ज्ञेयभावोंसे भेदज्ञान हुआ । 

महाँ इसी झर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ इति |] इसप्रकार पूर्वोक्तरूपसे भावकभाव और ज्ञेयभावोंसे भेदज्ञान होनेपर जब 
[ सर्वे: प्रत्यभाव: सह विवेके सति | सर्व ग्रन्यभावोंसे भिन्नता हुई तब [ श्रयं उपयोग: ] यह उपयोग 
[ स्वयं ] स्वयं ही | एक झात्मानस्‌ ] अ्रपने एक आत्माको ही [ बिश्वत्‌ ] धारण करता हुश्रा, 
[ प्रकदितपरमार्थे: दर्शनज्ञानवृत्ते: कृतपरिणतिः ] जिनका परमार्थ प्रगट हुआ है ऐसे दर्शनज्ञानचा रित्र 
सें जिसने परिणति की है ऐसा [ श्रात्म-भारामे एव प्रवृत्त: ] अपने आत्मारूपी बाग ( क्रीडावन ) में 
प्रवृत्ति करता है, अ्रन्यत्र नहीं जाता । 

भावार्थ:--सर्व परद्रव्योंसे तथा उनसे उत्पन्न हुए भावोंसे जब भेद जामा' तब उपयोगके रम णके 
लिये भ्रपना आत्मा ही रहा, अन्य ठिकाना नहीं रहा । इसप्रकार दर्शनज्ञान-चा रित्रके साथ एकरूप हुआ 
वह भ्रात्मामें ही रमण करता है ऐसा जानना ।३ १॥ 

पझब, इसप्रकार दर्शनज्ञानचा रित्रस्वरूप परिणत आत्माको स्वरूपका संचेतन कंसा होता है यह 
कहते हुए झ्राचार्य इस कथनको समेटते हैं:-- 


में एक, शुद्ध, सदा अरुपी, ज्ञानदग हूँ यथार्थ से | 
कुद् अन्य वो मेगा तनिक, परमाणुमात्र नहीं अरे ! ।३८॥ 


पूर्व रंग ७७ 


अहमेकः खलु शुद्धों दशनज्ञानमयः सदा रूपी | 
नाप्यस्ति मम किचिदप्यन्यत्परमाणुमात्रमपि ॥३८॥ 


यो हि नामानादिमोहोन्मचतयात्यंतमग्रतिबुद्धः सन्‌ निर्विण्णेन गुरुणानवरतं प्रतिबोध्य- 
मानः कथंचनापि प्रतिवुध्य निजकरतलबिन्यस्तविस्मृतवामीकरावठोकनन्यायेन परमेश्वरमात्मान 
ज्ञात्वा भ्द्धायाहुचर्य च्‌ सम्यगेकात्मारामो भूतः स खल्वहमात्मात्मप्रत्यक्ष चिन्मात्रं ज्योतिः, 
समस्तक्रमाक्रमप्रवत्तमानव्यावह्यारिकमार्वे श्िन्मा त्राकारेणा मिद्यमानत्वादेकः नारकादिजीव- 
विशेषाजीवपृण्यपापाल्व॒संवरनिजराबंधमोक्षलक्षणव्यावहा रिकनवत च्वे भ्य ष्टंको त्की णंकज्ञायक स- 
भावभावेनात्यंतविविक्तत्वाच्छुद्र), चिन्मात्रतया सामान्यविशेषोपयोगात्मकतानतिक्रमणाइश न- 
ज्ञानमयः, स्पशरसगंधवर्ण निमिच्संवेदनपरिणतत्वेषि स्पर्शादिख्पेण स्वयमपरिणमनात्परमार्थतः 
सर्देवारूपी, इति प्रत्यगयं स्वरूप संचेतयमानः प्रतपामि । एवं प्रतपतश्च मम बहिर्विचित्रस्वरूप- 


गाथार्थ:- दहंनज्ञानचा रित्ररूप परिणत आत्मा यह जानता है कि--[ खलु ] निशचयसे 
[ श्रहम्‌ ] में [ एक: ] एक हैँ, [ शुद्ध: ] शुद्ध हैं, [ दर्शनशञानसथः ] दर्शेनज्ञानमय हूँ, [ सवा 
अ्ररूपी ] सदा अरूपी हैं; [ किचित्‌ श्रषि श्रन्यतु ] किचित्‌मात्र भी श्रन्य परद्रव्य [ परमाणुसात्रस्‌, 
झ्रपि ] परमाणुमात्र भी [ मस न श्रपि श्रस्ति ] मेरा नहीं है यह्‌ निश्चय है। 


ठढीका:--जो, श्रनादि मोहरूप श्रज्ञानसे उन्मत्तताके कारण श्रत्यन्त अप्रतिबुद्ध था और विरक्त 
गुरुसे निरन्तर समभाये जानेपर जो किसी प्रकारसे समभकर, सावधान होकर, जैसे कोई ( पुरुष ) 
मुट्ठी में रखे हुए सोनेको भूल गया हो और फिर स्मरण करके उस सोनेको देखे इस न्‍्यायसे, अपने परमेश्वर 
(सर्वे सामथ्येके धारक) आात्माको भूल गया था उसे जानकर, उसका श्रद्धानकरऔर उसका आचरण 
करके (-उसमें तन्‍्मय होकर ) जो सम्यक्‌ प्रकारसे एक आत्माराम हुआ, वह मैं ऐसा अनुभव करता हैं; 
कि--मै चैतन्यमात्र ज्योतिरूप आत्मा हूँ कि जो मेरे ही श्रनुभवसे प्रत्यक्ष ज्ञात होता है; चिन्मात्र श्राकारके 
कारणा मैं समस्त क्रमरूप तथा श्रक्रमरूप प्रवर्तमान व्यावहारिक भावोंसे भेदरूप नहीं होता इसलिये मैं 
एक हूँ; नर, नारक ग्रादि जीवके विशेष; अजीव, पुण्य, पाप, आख्रव, संवर, नि्जेरा, बन्ध भ्रोर 
मोक्षस्वरूप जो व्यावहारिक नव तत्त्व हैं उनसे, टकोत्कीर्ण एक ज्ञायकस्वभावरूप भावके द्वारा, अत्यन्त 
भिन्न हूँ इसलिये मैं शुद्ध हैं; बिन्मात्र होनेसे सामान्य-विशेष उपयोगात्मकताका उल्लंघन नहीं करता 
इसलिये मैं दर्शनज्ञानमय हुँ; स्पर्श, रस, गध, वर्ण जिसका निमित्त है ऐसे संवेदनरूप परिणमित होनेपर 
भो स्पर्शादिरूप स्वयं परिणमित नहीं हुआ इसलिये परमार्थंसे मैं सदा ही अ्ररूपी हूँ । इसप्रकार सबसे 
भिन्न ऐसे स्वरूपका अनुभव करता हुम्ना मैं प्रतापवंत हूँ । इसप्रकार भ्रतापबंत वर्तेते हुवे ऐसे मुझे, यद्यपि 


उप समयखार 


संपदा विश्वे परिस्फुरत्यपि न किश्नाप्यन्यत्परमाणुमत्रम प्यात्मीयत्वेन प्रतिभाति यद्भावकत्वेन 
ज्ञेयत्वेन चेकीभूय भूयों मोहमुद्भावयाति, स्व॒रसत एवापुनप्रादुर्भाभाय समूले मोहसुन्मूल्य 
महतो ह्रानोधोतस्य प्रस्फुरितत्वात्‌ । 
( वसन्ततिलका ) 
मज्जंतु निभर्ममी सममेव लोका 
आलोकप्नुच्छलति शांतरसे समस्ताः । 
आप्लाब्य विश्रमतिरस्करिणीं भरेण 
प्रोन्मग्न एप भगवानवर्बोधसिंधु; ॥३२॥ 
( मुभसे ) बाह्य ग्रनेक प्रकारकी स्वरूप-सम्पदाके द्वारा समस्त परद्रव्य स्फुरायमान हैं तथापि, कोई भी 
परद्रव्य परमाणुमात्र भी मुररूप भासते नहीं कि जो मुझे भावकरूप तथा ज्ञेयरूपसे मेरे साथ एक होकर 
पुनः मोह उत्पन्न करें; क्योंकि निजरससे ही मोहको मूलसे उखाड़कर--पुनः अंकुरित न हो इसप्रकार 
नाश करके, महान ज्ञानप्रकाश मुझे प्रगट हुआ है । 


भावार्थ :--प्रात्मा भ्रनादि कालसे मोहके उदयसे श्रज्ञानी था, वह श्री गुरुओंके उपदेशसे और 
स्व-काललब्धिसे ज्ञानी हुआ तथा श्रपने स्वरूपको परमार्थंसे जाना कि मैं एक हूँ, शुद्ध हैं, भ्ररूपी हैं, 
दक्शनशानमय हूँ । ऐसा जाननेसे मोहका समूल नाश हो गया, भावकभाव भ्रौर ज्ञेयभावसे भेदज्ञान हुप्रा, 
झ्पनी स्वरूयसंपदा अ्रमुभवमें श्राई; तब फिर पुनः मोह कंसे उत्पन्न हो सकता है ? नही हो सकता । 

प्रब, ऐसा जो ग्रात्मानुभव हुआ उसकी महिमा कहकर आचायेदेव प्रेरणारूप काव्य कहते हैं 
कि--ऐसे ज्ञानस्वरूप श्रात्मामें समस्त लोक निमग्न हो जाप्रो:-- 

श्लोकार्थ:--[ एथ: भगवान्‌ झ्रवबोधसित्धु: ] यह ज्ञानसमुद्र भगवान आत्मा [ विश्वम- 
तिरस्करिरों मरेरा झ्ाप्लाव्य ] विश्रमरूपी आ्राड़ी चादरकों समूलतया डुबोकर ( दूर करके ) 
[ प्रोन्मग्नः ] स्वयं सर्वांग प्रगट हुआ है; [ प्रमी समसस्‍्ता: लोकाः ] इसलिये अ्रबः समस्त लोक 
[ शांतरसे ] उसके दांत रसमें [ समझ एबं ] एक साथ ही [ निभंरम्‌ ] अत्यन्त [ मज्जन्तु ] 
मग्न हो जाश्ो जो शांत रस [ शझ्लालोकम्‌ उच्छूलति ] समस्त लोक पर्यंत उछल रहा है । 


भावार्थ :--जैसे समुद्रके भ्ाड़े कुछ भ्रा जाये तो जल दिखाई नहीं देता और जब वह ग्राड़ दूर हो 
जाती है तब जल प्रगट होता है; बह प्रगट होनेपर, लोगोंको प्रेरणायोग्य होत। है कि “इस जलमें सभी 
लोग स्नान करो, इसोप्रकार यह आत्मा विश्रमसे झ्राच्छादित था तब उसका स्वरूप दिखाई नहीं देता 
था; अ्रब विश्रम दूर हो जानेसे यथास्वरूप ( ज्योंका त्यों स्वरूप ) प्रगट हो गया; इसलिये 'भ्रब उसके 
बीतराग विज्ञानरूप शांतरसमें एक ही साथ सर्व लोक मग्न होग्रो” इसप्रकार आचायंदेवने प्रेरणा की है । 


पूव॑रंग ७६ 


इति श्रीसमयसारव्याख्यायामात्म खूयातौ पूर्वरद्धः समाप्त: । 





केवलज्ञान प्रगट होनेपर समस्त लोकमें रहनेवाले पदार्थ एक ही समय ज्ञानमें ऋलकते हैं उसे समस्त 
लोक देखो ।३२। 
इसप्रकार इस समयप्राभृतग्र थ की आत्मख्याति नामक टीकामें टीकाका रने पूर्व रड्भस्थल कहा। 
यहाँ टीकाकारका यह श्राशय है कि इस ग्र थको झल छा रसे नाटकरूपमें वर्णन किया है ) नाटकमें 
पहले रज्भभूमि रची जाती है| वहाँ देखनेवाले, नायक तथा सभा होती है श्ौर नृत्य ( नाट्य, नाटक ) 
करनेवाले होते हैं जो विविध प्रकारके स्वाँग रखते हैं तथा »इड्भारादिक भ्राठ रसोंका रूप दिखलाते हैं। 
वहाँ श्द्भार, हास्य, रोद, करुणा, वीर, भयानक, वीभत्स श्रौर अदभ्ुत-- यह भ्राठ रस लौकिक रस हैं; 
नाटकमें इन्हींका अधिकार है । नवमा शांत रस है जो कि अलौकिक है; नृत्यमें उसका अधिकार नहीं है। 
इन रसोंके स्थायी भाव, सात्विक भाव, अनुभावी भाव, व्यभिचारी भाव, भ्ौर उनकी दृष्टि आदिका 
वर्ण त रसग्रन्थोंमें है वहाँसे जान लेना । सामान्यतया रसका यह स्वरूप है कि ज्ञानमें जो ज्ञेय श्राया उसमें 
ज्ञान तदाकार हुवा, उसमें पुरुषका भाव लीन हो जाय श्र अन्य ज्ञेयकी इच्छा नहीं रहे सो रस है। उन 
श्राठ रसोंका रूप नृत्यमें नृत्यकार बतलाते हैं; और उनका वर्णन करते हुए कवीश्वर जब अन्य रसको 
अन्य रसके समान कर भी वर्शान करते हैं तब श्रन्य रसका अन्य रस अजद्भभूत होनेसे तथा अन्यभाव 
रसोंका श्रज्ढ होनेसे, रसवत्‌ श्रादि भ्रलड्भूगरसे उसे नृत्यरूपमें वर्णन किया जाता है । 
यहाँ पहले रंगभूमिस्थल कहा । वहाँ देखनेवाले तो सम्यक्दृष्टि पुरुष हैं भौर भ्रन्य मिथ्यादृष्टि 
पुरुषोकी सभा है, उनको दिखलाते हैं । नृत्य करनेवाले जीब-अ्रजीव पदार्थ हैं और दोनोंका एकपना, 
कर्ताकर्मपना आदि उनके स्वांग हैं। उनमें वे परस्पर अनेकरूप होते हैं,-- श्राठ रसरूप होकर परिणमन 
करते हैं, सो वह नृत्य है। वहाँ सम्यक्दृष्टि दर्शक जोव-भ्रजीवके भिन्न स्वरूपको जानता है; वह तो इन 
सब स्वांगोंकों कर्मकृत जानकर शांत रसमें ही मग्न है और मिथ्याहष्टि जीव-शभ्रजीवके भेद नहीं जानते 
इसलिये वे इन स्वांगोंको ही यथार्थ जानकर उनमें लीन हो जाते हैं । उन्हें सम्यक्हृष्टि यथार्थ स्वरूप 
बतलाकर, उनका भ्रम मिटाकर, उन्हें शांतरसमें लीन करके सम्यक्दह्टि बनाता है| उसकी सूचनारूपमें 
रंगभूमिके भन्तमें ग्राचार्यने 'मज्जंतु' इत्यादि इस इलोककी रचना की है, वह भ्रब जीव-अजी वके स्वांगका 
बर्णंन करेगे इसका सूचक है ऐसा झ्राशय प्रगट होता है। इसप्रकार यहाँ तक रंगभूमिका वर्रान किया है । 
नृत्य कुतृहल तत्त्वको, मरियवि देखो धाय । 
निजानन्द रसमें छको, आन सवे छिटकाय ।) 
इसप्रकार ( श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यदेवप्रणीत ) श्रीसमयसार परमागमकी ( श्रीमद्‌ 
अ्रमृतचन्द्राचायदेवविरचित ) भ्ात्मस्याति नामक टीकामें पूर्व॑र॑ग समाप्त हुआ । 
कक कक कः 


अस्कटमरदकमीगसटट॑सककट+3 स्टूट ि सटटकदड नि कदर फटटख ८ जी 


जीव-अजोव गअ्रधिकार 


अउांनपमेमपकडगग दाबर न ओ.. बनकर सी कक न उक्आान | अर 


अथ जीवाजीवावेकीभूतो प्रविशतः । 

( शादू लविक्रीड़ित ) 
जीवाजीवबिवेकपुष्कलद शा प्रत्याययत्पापदान्‌ 
आसंसारनिबद्धबंधनविधिघ्व॑सादिशुद्ध' स्फुटत्‌ | 
आत्माराममनंतधाम महसाध्यक्षेण नित्योदितं 
धीरोदाचम नाकुर्ल पिलसति ज्ञानं मनो हादयत्‌ ॥३३॥ 


भ्रव जीवद्रव्य और श्रजीवद्रव्य--वे दोनों एक होकर रंगभूमिमें प्रवेश करते हैं । 

इसके प्रारम्भमें मंगलके श्राशयसे ( काव्य द्वारा ) श्राचायंदेव ज्ञानकी महिमा करते हैं कि 
सर्वे बस्तुश्नोंको जाननेवाला यह ज्ञान है वह जीव-भ्रजीवके सर्वे स्वॉगोंको भलीभाँति पहिचानता है। 
ऐसा ( सभी स्वॉगोंको जाननेवाला ) सम्यक्ज्ञान प्रगट होता है--इस अ्र्थरूप काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ ज्ञान ] ज्ञान है वह [ मनो ह्वावयत्‌ ]) मनको आनन्दरूप करता हुप्रा 
[ बिलसति ] प्रगट होता है| वह [ पाषंदान्‌ ] जीव-भ्रजीवके स्वाँगको देखनेवाले महापुरुषोंके 
[ जीव-झजीव-विवेक-पुष्कल-हशा ] जीव-भ्रजीवके भेदकों देखनेवाली भ्मति उज्ज्वल निर्दोष दृष्टिके 
द्वारा [ प्रत्याययत्‌ ] भिन्न द्वव्यकी प्रतीति उत्पन्न कर रहा है। [ भ्रासंसार-निबद्ध-बन्धन-विधि- 
घ्यंसात्‌ ] भ्रनादि संसारसे जिनका बन्धन हृढ़ बँघा हुआ है ऐसे ज्ञानावरणादि कर्मोके नाशसे 
[ बिशुद्ध ] विशुद्ध हुआ है, [ स्फुटत ] स्फुट हुआ है-जेसे फूलकी कली खिलती है उसी प्रकार 
विकासरूप है । श्रौर [ प्रात्म-झारासम्‌ ] उसका रमण करनेका कीड़ावन श्रात्मा ही है, भ्र्थात्‌ उसमें 
अनन्त ज्ञेयोंके श्राकार श्राकर भलकते हैं तथापि वह स्वयं अपने स्वरूपमें ही रमता है; [ भ्रनन्‍्तधाम ] 
उसका प्रकाश अनन्त है; भौर वह [ ब्रध्यक्षेर महसा नित्य-उवितं ] प्रत्यक्ष तेजसे नित्य उदयरूप है। 
तथा वह धीर है, उदात्त ( उच्च ) है और इसीलिये प्रनाकुल है-सर्व इच्छाग्रोंसे रहित निराकुल 
है । ( यहाँ [ धोरोदासम्‌ ] धीर, उदात्त, [ श्र॒नाकुल॑ | अनाकुल--यह तीन विज्लेबरण शान्तरूप 
नृत्यके ग्राभूषण जानना । ) ऐसा ज्ञान विलास करता है। 


जीवच्प्रजीव अधिकार ष्ह्‌ 


प्रप्पाणमयारंता मृठा दु परप्पवादिरों केई । 

जीव श्रज्मवसाणं कम्मं च तहा परूगेंति ॥३दै।॥। 
श्रवरे श्रज्ञवसाणेसु तिव्वसंदारपभागगं जीव॑ । 

मण्णंति तहा अझवरे णोकम्मं चावि जीवो त्ति ॥४०॥। 
फम्मस्सुदयं जीव श्रवरे कम्माराभायमिच्छति । 
तिथ्वत्तरामंदत्तगगणे हि जो सो हवदि जीवों ॥४१॥ 
जीवो कम्मं उहयं॑ दोण्णि वि खल कंइ जीवमिच्छंति । 
झ्वरें संजोगेण दु कम्माणं जीवमिच्छेति ॥४२॥। 
एगंबिहा बहुविहा परमप्पाणं वर्दति ढुम्मेहा। 

ते ण परमद्रवादी णिच्छयवादीह णिहिद्वा ॥४३॥ 





भावार्थ :--यह ज्ञानकी महिमा कही । जीव भ्रजीव एक होकर रंगभूमिमें प्रवेश करते हैं उन्हें 
यह ज्ञान ही भिन्न जानता है । जैसे नृत्यमें कोई स्वांग घरकर श्राये शर उसे जो यथार्थरूपमें जान ले 
(पहिंचान ले) तो वह स्वांगकर्ता उसे नमस्कार करके भ्रपते रूपको जैसाका तेसा ही कर लेता है उसीप्रकार 
यहाँ भी समझता । ऐसा ज्ञान सम्यक्दृष्टि पुरुषोंको होता है; मिथ्यादहृष्टि इस भेदको नहीं जानते ।३३। 
भ्रब जीव-अ्रजीवका एकरूप वर्णान करते हैं:-- 
को मृद, आत्म भजान जो, पर आत्मवादी जीव है, 
हैं कम, अध्यवसान ही जीव' यों हि वो कथनी करें ||३०॥ 
अरु कोई अध्यवसानमें, अनुभाग तीक्षण मंद जो । 
उसको ही माने आत्मा, अरु अन्य को नोकमको |४०॥। 
को अन्य माने आत्मा बस, कमके ही उदय को । 
को तीव्रमंदगुणोंसहित, कर्मोहिके अनुभागकों |8१॥ 
को कर्म आत्मा, उमय मिलकर ज्ञीवकी आशा घर । 
को कमके संयोगसे, अमभिलाप आत्माकी कर ॥४२॥ 
दुबुद्धि यों ही और बहुविध, आतमा परको, कहे । 
वे सब नहीं परमार्थवादी, ये हि निश्रयविद्‌ कहे ॥४३।॥। 
गाया्थ:--[ भात्मानम॑ श्रेजानंतः ] भ्रात्माकों न जानते हुए [ परात्मवादिम: | परको 
धात्मा कहनेबाले [ केचित्‌ मूढ़ाः तु ] कोई मूढ़, मोही, भ्ज्ञानी तो [ भ्रध्यक्सान | प्रभ्यवसानको 


११ 


ष्प्र्‌ खमयसाओ «- 


आत्मानमजानंता मूहास्तु परात्मवादिनः केचित । 

जीवमध्यवसान कर्म व तथा प्ररूपयन्ति ॥३०॥ 

अपरे 5 ध्यवमानेत तीव्रमंदानुभाग्ग जीवम । 

मन्वते तथाउपरे नोकर्म चापि जीव इति ॥४०॥ 

करण उदय जीवमपरे कर्मानुभागमिच्छ॑ति । 

तीव्रल्वमंदत्वगुणाभ्यां यः से भवति जीवः ॥४१।॥ 

जीवकरमोंमयं 5 अपि खलु केसिजीवमिब्छति ! 

अपरे संयोगेन तु कमंणां जीवमिच्छंति |४२॥ 

एजंविधा बहुविधाः परमात्माने बदंति दु्मधमः । 

ते ने परमाथेवादिनः निश्चयवादि भिनिर्टिप्टा: |।७३॥। 

हह खलु तदसाधारणलक्षणाकलनात्कलीबत्वेनात्यंतबिमृढा! संतस्तात्तिकमात्मानमजानंतो 

बहवो बहुधा परमप्यात्मानमिति प्रलूपंति । नेपर्गिकरागद्रेषकल्माषितमध्यवसानमेव जीवस्तथा- 
विधाध्यवसानात्‌ अंगारस्पेव. काष्ण्यादतिरिक्तत्वेनान्यस्थालुपलम्यमानस्वादिति केचित्‌ । 
अनावनंतपूर्वापरी भृतावयबेकपं सर णक्रियारूपेणक्री डत्क में ब. जीव: कर्मणों 5तिरिक्तत्वेनान्यस्या- 


[ तथा श्र ] और कोई [ कर्म ] कर्मको [ जोवम्‌ प्ररूपयंति ] जीव कहते हैं। [ झपरे ] भ्रन्य कोई 
[ प्रध्यवसानेषु ] अ्ध्यवसानोंमें [ तोब्रसंदानुभागगं ] तीब्रमंद अग्रनुभागगतको [ जोब भनन्‍्यंते |] जीव 
मानते हैं [ तथा ] और [ श्रपरे ] दूसरे कोई [ नोकमं झ्रपि च ] नोकमेंको [ जीव: इति ] 
जीव मानते है [ श्रपरे ] भ्रन्य कोई [ कर्म: उदय ] कर्मके उदयको [ जीवम्‌ ] जीव मानते हैं, 
कोई '[ यः ] जो [ तीवत्वमंदत्बगुणाम्थां ] तीव्रमदतारूप गुरोंसे भेदको प्राप्त होता है [ सः ] वह 
[ जोवः भवति ] जीव है इसप्रकार [ कर्मानुभागम्‌ ] कर्मके अनुभागकों [ इच्छंति ] जीव इच्छते 
हैं (-मानते है )। [ केचित्‌ ] कोई [ जोवकर्मोमय ] जोव और कर्म [ हं श्रपि खलु ] दोनों मिले 
हश्नोंको ही [ जीवम्‌ इच्छंति ] जीव मानते हैं [ तु ] शोर [ शपरे ] श्रन्य कोई [ कर्मणां संयोगेन ] 
कर्मके संयोगसे ही [ जीवम्‌ इच्छंति ] जीव मानते हैं । [ एबंबिधाः ] इसप्रकारके तथा [ बहुविधाः | 
प्रन्य भी प्रनेक प्रकारके [ दुर्मेघसः ] दुबु द्वि-मिथ्याहष्टि जीव [ परम्‌ ] परको [ ग्रात्मानं |प्रात्मा 
[ बदंति ] कहते हैं । [ ते ] उन्हें [ निश्चयवादिभि: ] निरचयवादियोंने (-सत्याथंबादियोंने ) 
[ परमार्थवादिन: ] परमार्थवादी (-सत्यार्थवक्ता ) [ न निर्विष्डाः ] नहीं कहा है । 

टीका:--इस जगतमें ग्रात्मा का भ्रसाधारण लक्षण न जाननेके कारण नपु सकतासे श्रत्यन्त 
विमूड़ होते हुये, तात्त्तिक (परमार्थभूत ) आात्माको न जाननेवाले बहुतसे अ्ज्ञानी जन अनेक प्रकारसे 
परको भी प्रात्मा कहते हैं, बकते है। कोई तो ऐसा कहते हैं कि स्वाभाविक भ्र्थात्‌ स्वयमेब उत्पन्न हुए 





जीव-अ्रजीव अधिकार घ३्‌ 


नुपलमभ्यमानत्वादिति केचित्‌ । तीत्रमंदानुभवभिधमानदुरं तरागरसनिभभराध्यवसानसंतान एव 
जीवस्ततो 5तिरिक्तस्यान्यस्यानुपलभ्यमानत्वादिति केचित्‌ | नवपुराणावस्थादिभाषेन प्रवतमान 
नोकमंव जीवः शरीरादतिरिक्तत्वेनान्यस्यानुपलभ्यमानत्वादिति केचित्‌ | विश्वमपि पृण्यपाप- 
रूपेगाक्रामन कर्मविपाक एवं जीवः शुभाशुभभावादतिरिक्तत्वेनान्यस्यानुपलभ्यमानत्वादिति 
केचित्‌ । सातासातरूपेणाभिव्याप्तसमस्ततीत्रमंदत्वगुणाभ्यां भिध्यमानः कर्मानुभव एवं जीव 
सुखदःखातिरिक्तत्वेनान्यस्पानुपलभ्यमानत्वादिति केचित्‌ । मज़ितावदुभयात्मकत्वादात्मकर्मो- 
भयमेव जीवः कात्स््यतः कर्मणोतिरिक्तत्वेनान्यस्यानुपलम्यमानत्वादिति केचित्‌ । अथक्रिया- 
समथः कर्मसंयोग एवं जीव! कर्मप्ंयोगात्खटवाया इवाष्टकाप्ठसंयोगादतिरिक्तत्वेनान्यस्थानुप- 
लम्यमानत्वादिति केचित्‌ | एवमेबंप्रकारा इतरेषपि बहुप्रकाराः परमात्मेतिं व्यपंदिशन्ति 
दर्मेघमः किन्तु न ते परमाथवादिमिः परमार्थवादिन इति निर्दिश्य॑ते । ॥े 


राग-द्वेषके द्वारा मलिन जो अध्यवसान (मिथ्या अभिप्राय युक्त विभावपरिणाम ) वह ही जीव है क्योंकि 
जैसे कालेपनसे श्रन्य अलग कोई कोयला दिखाई नहीं देता उसीप्रकार अध्यवसानसे भिन्न अन्य कोई 
ग्रात्मा दिखाई नहीं देता । १। कोई कहते हैं कि श्रनादि जिसका पूर्व अ्रवयव है और अनन्त जिसका 
भविध्यका अवयव है ऐसी एक संसरणरूप (भ्रमणरूप) जो क्रिया है उस-रूपसे क्रीड़ा करता हुआ कर्म 
ही जीव है क्योंकि कर्मसे भिन्न भ्रन्य कोई जीव दिखाई नहीं देता ।२। कोई कहते हैं कि तीब्र-मंद 
अनुभवसे भेदरूप होते हुए, दुरंत ( जिसका अन्त दूर है ऐसा ) रागरूप रससे भरे हुवे प्रध्यवसानोंकी 
संतति (परिषाटी) ही जीव है क्‍योंकि उससे श्रन्य अलग कोई जीव दिखाई नहीं देता ।३। कोई कहता 
है कि नई और पुरानी अवस्था इत्यादि भावसे प्रवतेमान नोकर्म ही जीव है क्योंकि इस शरीरसे प्रन्य' 
ग्रलग कोई जीव दिखाई नही देता ।४। कोई यह कहते हैं कि समस्त लोकको पुण्यपापरूपसे व्याप्त 
करता हुआ कमका विपाक ही जीव है क्योंकि शुभाशुभ भावसे अन्य अलग कोई जीव दिखाई नहीं 
देता ।५। कोई कहते हैं कि साता-असातारूपसे व्याप्त समस्त तीज्रमन्दत्वगुणोंस भेदरूप होनेवाला 
कर्मका अनुभव ही जीव है क्योंकि सुख-दु :खसेः श्रन्य अलग कोई जीव दिखाई नहीं देता ।६। कोई कहते 
है कि श्रीखण्डकी भांति उभयरूप मिले हुए आत्मा और कम, दोनों ही मिलकर जीव हैं क्यों कि सम्पूर्ण तया 
कर्मोंसे भिन्न कोई जीव दिखाई नही देता ।७। कोई कहते हैं कि ग्रथेक्रियामें ( प्रयोजनभूत क्रियामें ) 
समर्थ ऐसा जो कर्मका संयोग वह ही जीव है क्योंकि जैसे आठ लकड़ियोंके संयोगसे भिन्न अलग कोई 
पलग दिखाई नहीं देता इसीप्रकार कर्मोके संयोगसे श्रन्य श्रलग कोई जीव दिखाई नहीं देता । ( ग्राठ 
लकड़ियाँ मिलकर पलंग बना तब वह अर्थक्रियामे समर्थ हुआ; इसीप्रकार यहाँ भी जानना ) |७। 
इसप्रकार आ्राठ प्रकार तो यह कहे और ऐसे २ अ्रत्य भी अनेक प्रकारके दुबु द्धि ( विविध प्रकारसे ) पर को 
झात्मा कहते हैं; परन्तु परमार्थके ज्ञाता उन्हें सत्याथंवादी नहीं कहते । ह 





प्र घमयबसाद 


एदे सब्णे भावा पोग्गलदव्वपरिणासणिप्पण्णा । 
केवलिजिणेहि भणिया कह ते जीवो त्ति वुच्चति ॥४४॥ 


एते सर्वे भावाः पुदुगलद्रव्यपरिणामनिष्पन्नाः । 
केवलिजिनैंभेणिताः कर्थ ते जीव हत्यूच्पंते ॥9४॥ 


यतः एते5घ्यवसानादयः समसस्‍्ता एवं भावा भगवद्धिर्विश्वसाक्षिभिरह ड्िः पुद्गलद्ग व्यपरि- 
णाममयस्वेन प्रज्ञप्ताः संतश्चेतन्यश्त्पात्पुद्गलद्वव्यादतिरिक्तत्वेन प्रज्ञाप्पमानं॑ चेतन्यस्वभाव॑ 
जीवद्रब्यं भवितु' नोत्सहंते ततो न खल्वागमयुक्तिस्वालुभवेर्बाधितपक्षत्वात्‌तदात्मबादिनः 


भावार्थ :- जीव-भ्रजीव दोनों अ्रनादिकालसे एकक्षेत्रावगाहसंयोगरूपसे मिले हुए हैं, भौर 
झतादिकालसे ही पुद्गलके संयोगसे जीवकी श्रनेक विकारसहित श्रवस्थाएँ हो रही हैं । परमार्थ दृष्टि से 
देखने पर, जीव तो पपने चैतन्यत्व भ्रादि भावोंको नहीं छोड़ता और पुद्गल अपने मूर्तिक जड़त्व आदिको 
नहीं छोड़ता । परन्तु जो परमार्थकों नहीं जानते वे संयोगसे हुवे भावोंको ही जीव कहते हैं क्योंकि 
पुद्गलसे भिन्न परमार्थसे जीवका स्वरूप सर्वेज्षको दिखाई देता है तथा सर्वज्ञषकी परम्पराके ग्रागमसे जाना 
जा सकता है, इसलिये जिनके मतमें सर्वज्ञ नही हैं वे श्रपनी बुद्धिसि भ्रनेक कल्पनाएँ करके कहते हैं । 
उनमेंसे वेदान्ती, मीसांसक, सांख्य, योग, बौद्ध, नैयायिक, वेशेषिक, चार्वाक आदि मतोके श्राशय लेकर 
झाढ़ प्रकार तो प्रगट कहे हैं; शोर श्रन्य भी भ्रपनी २ बुड्धिसि श्रनेक कल्पनाऐं करके भ्ननेक प्रकारसे कहते 
हैं सो उन्हें कहाँ तक कहा जाये ? 

ऐसा कहनेवाले सत्यार्थवादी क्‍यों नहीं हैं सो कहते हैं:-- 

पुदूगलदरव परिणामसे . उपज हुए सत्र भाव ये | 
सब केवलीजिन भाषिया, किस रीत जीव कहो उन्हें ॥॥४४॥ 

गाथा्:--[ एते ] यह पूर्वकथित अ्रध्यवसान आ्रादि [ सर्वे भावा: ] भाव हैं वे सभी 
[ पुद्गलद्रव्यपरिणामनिष्पन्नाः ] पुद्गलद्रव्यके परिणामसे उत्पन्न हुए हैं इसप्रकार [ केवलिजिने: ] 
केवली सर्वेज्ञ जिनेन्द्रदेवने [ भरिताः ] कहा है [ ते ] उन्हें [ जीबः इति ] जीव ऐसा [ कर्थ 
डच्यंते | कंसा कहा जा सकता है ? 

टीका:--यह समस्त श्रष्यवसानादि भाव, विश्वके ( समस्त पदार्थोंके ) साक्षात्‌ देखनेवाले 
भगवान ( बीतराग सर्वज्ञ ) प्रहंतदेवोंके द्वारा, पुद्गलद्रब्यके परिणाममय कहे गये हैं, इसलिये वे 
चेतन्यस्वभावमय जीवद्रव्य होनेके लिये समर्थ नहीं है कि जो जीवद्रव्य चैतन्यभावसे शून्य ऐसे 
पुदगलद्वव्यसे श्रतिरिक्त ( भिन्‍न ) कहा गया है; इसलिये जो इन ग्रध्यवसानादिकको जीव कहते हैं वे 


जीव-ग्रजीव प्रधिकार ध्भ्र्‌ 


परमाथवादिनः । एतदेव सर्वज्षवचनं तावदागमः । इयं तु स्वानुभवगर्भिता युक्तिः | न खलु 
नेसर्गिकरागद्रेषकल्माषितमध्यवसानं. जीवस्तथाविधाध्यवसानात्कातस्वरस्पेव . श्यामिकाया 
अतिरिक्तत्वेनान्‍्यस्थ चित्स्वभावस्यविवेचकेस्वयम्नपलम्यमानतात्‌ । न खल्वनाथनंतपूर्वापरी- 
भूतावयबेकसंसरणलक्षणक्रियारूपेण क्रीडत्कमोंव जीवः कर्मणोतिरिक्तत्वेनान्यस्य चित्स्वभावस्य' 
विवेचके! स्वयसुपलम्यमानत्वात्‌ । न खलु॒तीवमंदानुभवमिद्यमानदुरंतरागरसनिर्भराध्यवसान- 
संतानो जीवस्ततोतिरिक्तत्वेनान्यस्थ चित्स्वभावस्प विवेवकेः स्वयम्रुपलमभ्यमानत्वात्‌ । न खलु 
नवपुराणावस्थादिभेदेन प्रवतेमानं नोकर्म जीवः शरीरादतिरिक्तत्वेनान्यस्प चित्स्वभावस्य 
वास्तवमें परमाथेवादी नहीं हैं क्योंकि श्रागम, युक्ति और स्वानुभवसे उनका पक्ष बाधित है । उसमें, 
“वे जीव नहीं है” यह सर्वज्ञका वचन है वह तो आगम है और यह ( निम्नोक्त ) स्वानुभवगर्भित युक्ति 
है:--स्वयमेव उत्पन्न हुए रागद्वेषके द्वारा मलिन अध्यवसान है वे जीव नहीं है क्योंकि, कालिमासे भिन्न 
सुवर्णाकी भाँति; अध्यवसानसे भिन्न भ्रन्य चित्स्वभावरूप जीव भेदज्ञानियोंके द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है 
अर्थात्‌ वे चैतन्यभावको प्रत्यक्ष भिन्न अ्रनुभव करते हैं ।१। भ्रनादि जिसका पूर्व भ्रवयव है श्र अनन्त 
जिसका भविष्यका अवयव है ऐसी एक संसरणरूप क्रियाके रूपमें क्रीड़ा करता हुआ्ला कर्म भी जीव नहीं 
है क्योंकि कर्मसे भिन्न अन्य चेतन्यस्वभावरूप जीव भेदज्ञानियोंके द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है भर्थात्‌ वे 
उसका प्रत्यक्ष प्रनुभव करते हैं ।२। तीव्र-मंद अनुभवसे भेदरूप होनेपर, दुरंत रागरससे भरे हुये 
अ्रध्यवसानोंकी संतति भी जीव नहीं है क्योंकि उस संततिसे ग्रन्य पृथक चैतन्यस्वभावरूप जीव 
भेदशानियोके द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है अर्थात्‌ वे उसका प्रत्यक्ष भ्रनुभव करते हैं ।३। नई पुरानी 
श्रवस्थादिकके भेदसे प्रवर्तमान नोकर्म भी जीव नहीं है क्योंकि शरी रसे अन्य पृथक्‌ चेतन्यस्वभावरूप जीव 
भदज्ञानियोके द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है श्र्थात्‌ वे उसे प्रत्यक्ष भ्रनुभव करते हैं ।//। समस्त जगतकों 
पुण्यपापरूपसे व्याप्त करता कमंविपाक भी जीव नहीं है क्योंकि शुभाशुभ भावसे प्रन्य पृथक्‌ चेतन्य- 
स्वभावरूप जीव भेदज्ञानियोंके द्वारा स्वव उपलभ्यमान है भ्रर्थात्‌ वे स्वय उसका प्रत्यक्ष अनुभव करते 
है +५। साता-अ्रसातारूपसे व्याप्त समस्त तीब्रमंदतारूप गुरणोंके द्वारा भेदरूप होनेवाला कर्मंका श्रनुभव 
भी जीव नही है क्योंकि सुखदुः:खसे भिन्न श्रन्य चेतन्यस्वभावरूप जीव भेदज्ञानियोंके द्वारा स्वयं 
उपलभ्यमान है भ्रर्थात्‌ वे स्वयं उसका प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं।६। श्रीखण्डकी भाँति उभयात्मकरूपसे 
मिले हुए आत्मा श्र कर्म दोनों मिलकर भी जीव नहीं हैं क्योंकि सम्पूर्णतया कममोसे भिन्न ग्रन्य चैतन्य- 
स्वभावरूप जीव भेदज्ञानियोंके द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है श्र्थात्‌ वे स्वयं उसका प्रत्यक्ष श्रनुभव करते 
हैं ।७। अ्र्थेक्रियामें समर्थ कर्मंका संयोग भी जीव नही है क्योंकि श्राठ लकड़ियोंके संयोगसे (-पलंगसे ) 
भिन्न पलंगपर सोनेवाले पुरुषकी भाँति, कर्मेसंयोगसे भिन्न श्रन्य चेतन्यस्वभावरूप जोब भेदज्ञानियोंके 


द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है अर्थात्‌ वे स्वयं उसका प्रत्यक्ष ग्रनुभव करते हैं।८। ( इसी प्रकार भ्रन्य किसी 
दूसरे प्रकारसे कहा जाये तो वहाँ भी यही युक्ति जानना । ) 








घर सभम्रयसा र 


विवेचकेः स्वयप्नुपलम्यमानत्वात्‌ ।! न खलु विश्वमपि पुण्यपापरूपेणाक्रामन्‌ कर्मविपाको जीयः 
शुभाशुभभावादतिरिक्तत्वेनान्‍्यस्थ चित्स्वरभावस्प विवेचकेः स्वयम॒पलभ्यमानत्वात्‌ | न खलु 
सातासातरूपेगामिव्याप्समस्ततीत्रमंदत्वगुणाभ्यां मिद्यमानः कर्मानुभवों जीवः सुखदुःखातिरिक्त- 
स्वेनान्‍्यस्थ चित्स्वभावस्थ विवेचकेः स्वयग्ुपलभ्यमानतवात्‌ । न खलु मज़िताबदुभयात्म- 
कत्वादात्मकर्मोमयं जीव! कात्स्स्यतः कर्मणोतिरिक्तत्वेनान्यस्थ चित्स्रभावस्थ विवेचकेः 
स्वयम्ुपलम्पमानलात । न खल्वर्थक्रियासमर्थः कर्मसंयोगो जीवः कर्मसंयोगात्खट्वाशायिनः 
पुरुषस्येव्ाष्टकाएसंयोगादतिरिक्तत्वेनान्यस्य चित्स्वभावस्य विवेचकेः स्वयम्मुपलम्यमानत्वादिति । 
इह खलु पुद्ूगलभिन्नात्मोपलब्धि प्रति विप्रतिपन्नः साम्नेंवेवमनुशास्यः । 
( मालिनी ) 

विर्म किमपरेणाकाय कोलाहलेन 

स्वयमपि निभृतः सन्‌ पश्य पण्मासमेकम | 

हंदयसरसि पुसः पुद्गलाहिन्रधाम्नो 

ननु किमलुपलब्धिर्भाति कि चोपलब्धिः ॥३४॥ 








भावार्थ :--चेतन्यस्वभावरूप जीव, सर्व परभावोंसे भिन्‍न, भेदज्ञानियोके अनुभवगोचर है; 
इसलिये अज्ञानी जैसा मानते है वैसा नही है । 

यहाँ पुदगलसे भिवन ग्रात्माकी उपलब्धिके प्रति विरोध करनेवाले (-पुदंग लको ही आत्मा 
जाननेवाले ) (रुषको ( उसकी हितरूप आत्मप्राप्तिकी बात कहकर ) मिठासपूवंक ( समभावसे ) ही 
इस प्रकार उपदेश करना यह काव्यमें बतलाते हैं:-- 

श्लोकार्थ:-है भव्य ! तुऊे [ अपरेण ] अन्य [ श्रकार्य-कोलाहलेन ] व्यर्थ ही कोलाहल 
करनेसे [ किम ] क्या लाभ है ? तू [ बिरस ] इस कोलाहलसे विरक्त हो और [ एकम्‌ ] एक 
चेतन्यमात्र वस्तुको [ स्वयम्‌ श्रपि ] स्वयं [ निभृतः सन्‌ ] निश्चल लीन होकर [ पश्य षण्मासम्‌ ] 
देख; ऐसा छह मास अभ्यास कर और देख कि ऐसा करनेसे | हृदय-सरसि ] झपने हृदय सरोवरमें, 
[ पुदगलात्‌ भिन्चधाम्न: ] जिसका तेज, प्रताप, प्रकाश पुदंगलसे भिन्‍न है ऐसे उस [ पुसः ] 
आत्माकी [ ननु किस्‌ श्रनुपलब्धि: भाति ] प्राप्ति नही होती है [ कि च उपलब्धि: | या होती है? 

भावाथे:--यदि अपने स्वरूपका अभ्यास करे तो उसको प्राप्ति अवश्य होती है; यदि परवस्तु हो 
तो उसकी तो प्राप्ति नही होती । अपना स्वरूप तो विद्यमान है, किन्तु उसे भूल रहा है; यदि सावधान 
होकर देखे तो वह अपने निकट ही है । यहाँ छह मासके अ्भ्यासकी बात कही है इसका भशर्थ यह नहीं 
समभनता चाहिये कि इतना ही समय लगेगा। उसकी प्राप्ति तो अतमु हत॑मात्रमें ही हो सकती है, परल्तु 
यदि शिष्यकों बहुत कठिन मालूम होता हो तो उसका निषेध किया है | यदि समभनेमें अधिक काल लगे 


जीव-भ्रजीव भ्रधिकार प७ 


कर चिदन्वयप्रतिभासेप्यन्यवसानादयः पुद्गलस्वभावा इति चेतु-- 
ग्रदुविह पि य कम्मं सब्वं पोग्गलमयं जिणा बेंति । 
जस्स फल॑ त॑ वच्चदि दुक्‍खं ति विपच्चसारागस्स ॥।४५॥। 


अष्टविधमपि च कर्म सर्व पुदंगलमय जिना ब्र बन्ति । 
यरप फर्ल कच्यते दृःखमिति विपच्यमानस्य |।४५)। 


अध्यवसानादिभावनिव तकमष्टविधमपि च॑ कम समस्तमेव॒पुदूगलमयमिति किल 
सकलदड्जज्ञप्तिः | तस्य तु यद्धिपाककाष्टामधिरूदस्य फलत्वेनाभिलप्यते तदनाकुलत्वलक्षणसौरूषा- 
ख्यात्मस्वभावविलक्षणत्वात्किल दुःखं; तदंतःपातिन एबं किलाकुलत्व॒लक्षणा अध्यंवसानादि- 
भावाः । ततो न ते चिदन्बयविश्रमेप्पात्मस्रभावाः किंतु पृद्गलस्व॒भावाः । 


तो छहमाससे भ्रधिक नहीं लगेगा; इसलिये यहाँ यह उपदेश दिया है कि भ्रन्य निष्प्रयोजन कोलाहलका 
त्याग करके इसमें लग जानेसे शी थ्र ही स्वरूपकी प्राप्ति हो जायेगी ऐसा उपदेश है ।३४। 
अब शिष्य पूछता है कि इन अध्यवसानादि भावोंको जीव नहीं कहा, अन्य चेतन्यस्वभावको 

जीव कहा; तो यह भाव भी कथंचित्‌ चेतन्यके साथ ही सम्बन्ध रखनेवाले प्रतिभासित होते हैं, 
( वे चेतन्यके भ्रतिरिक्त जड़के तो दिखाई नहों देते, ) तथापि उन्हें पुद्गलके स्वभाव क्‍यों कहा ? उसके 
उत्तरस्वरूप गाथासूत्र कहते हैं:-- 

+ ! कम अष्ट प्रकारका, जिन सब परदूशठभय कहे | 

परिषाकरमें जिस कर्मका फल दशख नाम प्रसिद्ध है ।०५।॥ 





गायार्थे:---[ श्रष्टविधम्‌ भ्रपि जे ] श्राठों प्रकारका [ कर्म ] कर्म [सर्व] सब [ पुदंगलमय ] 
पुद्गलमय है ऐसा [ जिना: | जिनेन्द्रभगवान सर्वेज्देव [ ब्र,बन्ति ] कहते हैं-[ यस्य विपच्यमानस्य ] 
जो पक्‍व होकर उदयमें आनेवाले कर्मेका [ फल ] फल [ तत्‌ ] प्रसिद्ध [ दुःख ] दुःख है [ इति 
उच्यते ] ऐसा कहा है । 

टीका:--अश्रध्यवसाना दि समस्त भावोंको उत्पन्न करनेवाला जो भआराठों प्रकारका ज्ञानावरणादि 
कर्म है वह सभी पुदगलमय है ऐसा सर्वेज्षका वचन है । विपाककी मर्यादाको प्राप्त उस कर्मके फलरूपसे 
जो कहा जाता है वह, ( भर्थात्‌ कमंफल ) प्रनाकुलतालक्षण-सुखनामक ग्रात्मस्वभावसे विलक्षण है 
इसलिये, दुःख है । उस दु:खमें ही आकुलतालक्षण श्रध्यवसानादि भाव समाविष्ट हो जाते हैं; इस लिये, 
यद्यपि वे चेंतन्‍्यके साथ सम्बन्ध होनेका भ्रम उत्पन्न करते हूँ तथापि, वे आत्मस्वभाव नहीं हैं किन्तु 
पुदंगलस्वभाव हैं । 


प्रा समयसार 


यथयध्यवसा।नादयः पृद्गलस्वभावास्तदा कथं जीवत्वेन त्चिता इति चेत्‌ू-- 
ववहारस्स दरोसणामुवएसो वण्णिदों जिणवरेंहि | 
जीवा एदे सब्ब अज्ञवसाणादश्ो भावा ॥४६॥. 


व्यवह्ारस्थ दशनमुपदेशो वर्णितों जिनवरेः । 
जीवा एते सर्वे3ध्यवसानादयों भावा। (!४६॥। 


सर्वे एवेते5घ्यवसानादयों भावाः जीवा इति यद्भगवद्धि! सकलझ्ः प्रज्ञप्त तदभूताथस्पापि 
उयवद्ारस्पापि दशनम्‌ । व्यवहारों हि ज्यवहारिणां म्लेच्लभाषेत स्लेच्छानां परमार्थप्रतिपादक- 
त्वादपरमार्थो पि तीर्थप्रवृत्तिनिमिचं दश यितु' न्‍्याय्य एवं । तमंतरेण तु शरीराजीवस्य परमार्थतो 
मेददशनातृत्रसस्थावराणां भस्मन इंवे निःशंकसृपमदनेन हिंसाभावादभवत्येत्र बंधस्याभावः 
तथा रक्तद्विष्टविमूहों जीबो बध्यमानों मोचनीय इति रागद्रेषमोहेम्यों जीवस्थ परमाथंतों 
मेददशनेन मोक्षोपायपरिग्रहणाभावात्‌ भवत्येर मोक्षस्णाभाव! । 








भावार्थ :--जब कर्मोदय झाता है तब यह आत्मा दुःखरूप परिणामित होता है और द्वु:खरूप. 
भाव है वह श्रष्यवसान है इसलिये दुःखरूप भावों में (-अध्यवसानमें ) चेतनताका भ्रम उत्पन्न होता है। 
परमार्थंसे दुःखरूप भाव चेतन नहीं है, कर्मजन्य है इसलिये जड़ ही है । 

ग्रव प्रशन होता है कि यदि अध्यवसानादि भाव हैं वे पुदगलस्वभाव हैं तो सर्वेज्ञके श्रागम्में उन्हें 
जीवरूप क्‍यों कहा गया है ? उसके उत्तरस्वरूप गाथासूत्र कहते हैं:--- 


व्यवहार ये दिखला दिया, जिनदेवके उपदेशमें ! 
ये सर्व अध्यवसान आदिक, भावको जेंह जिव कहे ।!४६॥ 


गाथार्थ:--[ एते सर्व ] यह सब [ अ्रध्यवसानादय:ः भाबाः ] अध्यवसानादि भाव [ जीवा: ] 
जीव हैं इसप्रकार [ जिनवरेः: ] जिनेन्द्रदेवने | उपदेश: वर्णित: ] जो उपदेश दिया है सो [ ब्यवहारस्य 
दर्शनम्‌_] व्यवहारनय दिखाया है । 


टोका:--यह सब अध्यवसानादि भाव जीव हैं ऐसा जो भगवान सर्वश्देवने कहा है वह, यद्यपि 
व्यवहारनय अभ्ृतार्थ है तथापि, व्यवहारनयको भी बताया है; क्‍योंकि जैसे म्लेच्छोंकी म्लेच्छभाषा 
वस्तुस्वरूप बतलाती है उसीध्रकार व्यवहारनय व्यवहारी जीवोंको परमार्थका कहनेवाला है इसलिये 
अप रमार्थभूत होनेपर भी, धर्मंतीर्थंकी प्रवृत्ति करनेके लिये वह ( व्यवहारनय ) बतलाना न्यायसंगत ही 
है। परन्तु यदि व्यवहारनय न बताया जाये तो, परमार्थसे (-निश्चयनयसे ) शरी रसे जीवको भिन्न बताया 


जीव-प्रभीय श्रघिकार है 
अथ केन दृष्टांतेन प्रदूधो व्यवहार इति चेतू-- 


राया हु णिग्गदो त्ति य एसो बलसमुदयस्स श्रादेसो । 
ववहारेण दु उच्चदि तत्थेक्को सिग्गदो राया ॥४७।। 
एमेव ये ववहारों अ्रज्ञवसाणादिश्रण्णभावारां । 
जीवो त्ति कदो सुत्तो तत्थेक्को णिच्छिदों जीवो ॥१८।। 

राजा खलु निगत इत्येष बलमग्रदयस्पादेशः | 

व्यवहारेण तूच्यते तत्रेकों निगंतों राजा ||४७॥ 

एवमेव च व्यवहारों 5ध्यवसानाग्रन्यभावानास्‌ । 

जीव इति क्तः सत्रे तत्रकों निश्चितों जीव! ॥|४८॥ 





जानेंपर भी, जैसे भस्मको मसल देनेसे हिसाका प्रभाव है उसी प्रकार, त्रसस्थावर जीवोंको निःशंकतया 
मसल देने--कुचल देने (घात करने ) में भी हिसाका भ्रभाव ठहरेगा भौर इस कारण बंधका ही श्रभाव 
सिद्ध होगा; तथा परमाथेके द्वारा जीव रागद्वेषमोहसे भिन्न बताया जानेपर भी, “रागी, ढेषी, मोही जीव 
कर्मसे बंधता है उसे छुड़ाना' --इसप्रकार मोक्षके उपायके ग्रहणका प्रभाव हो जायेगा श्रोर इससे मोक्षका 
ही प्रभाव होगा । ( इसप्रकार यदि व्यवहारनय न बताया जाय तो बन्ध मोक्षका ही भ्रभाव ठहरता है। ) 
भावायं:--परमार्थनय तो जीवको शरीर तथा रागद्वेषमोहसे भिन्न कहता है। यदि इसीका 
एकान्त ग्रहरा किया जाये तो शरीर तथा रागद्वेषमोह पुदुगलमय सिद्ध होंगे तो फिर पुद्गलका घात 
फरनेसे हिसा नहीं होगी तथा रागद्वेषमोहसे बन्ध नहीं होगा । इसप्रकार, परमार्थसे जो संसार मोक्ष 
दोनोंका भ्रभाव कहा है एकान्तसे यह ही ठहरेगा, किन्तु ऐसा एकास्तरूप वस्तुका स्वरूप नहीं है; भवस्तुका 
श्रद्धान, ज्ञान, आचरण अ्रवस्तुरूप ही है। इसलिये व्यवहारनयका उपदेश न्यायप्राप्त है। इसप्रकार 
स्थाद्ादसे दोनों नयोंका विरोध मिटाकर श्रद्धान करना सो सम्यकत्व है । 
भ्रव शिष्य पूछता है कि व्यवह्टारनय किस दृष्टान्तसे प्रवृत्त हुआ है ? उसका उत्तर कहते हैं:-- 
“निर्मेमन इस दृपका हुआ,'-- निर्देश सैंन्यसमुदमें । 
व्यवहारसे कहलाय यह, पर भप इसमें एक है ॥॥४७।। 
स्थों स्व अध्ययसान आदिक, अन्यभाव जु जीब है ! 
--शाखन फिया व्यवहार, पर वहाँ जीव निश्चय एक दे ।|४८।॥। 
गायाजे:--जैसे कोई राजा सेनासहित निकला वहाँ [ राजा खलु निर्मेत: ] 'यह राजा निकला' 
[ इति एव: | इसप्रकार जो यह [ बलसमुदयध्य ] सेनाके समुदायकों [ झादेशः | फहा जाता है सो 
१२ 


देढ शमयसार - 


यथष राजा पंच योजनान्यभिव्याप्य निष्क्रामतीत्येकस्य पंचयोजनान्यमिव्याप्तुमशक्य- 
स्वादअवहा रिणां बलसमुदाये राजेति व्यवहारः, परमाथंतस्त्वेक एवं राजा; तथेष जीवः समग्र 
शगपग्रामममिव्याप्य प्रवर्तत हत्यफेस्प समग्र' रागग्राममभिव्याप्तुमशक्यत्वाद्थवद्ारिणामध्य- 
बसानादिध्वन्यमाषेषु जीव हति व्यवहारः, परमा्थ तसत्वेक एवं जीवः । 


यदेवं तहिं किं लक्षणों उसावेकष्टंकोत्कीण: परमार्थजीव इति पृष्टः प्राइ-- 
श्ररसमरूवमर्गंधं भ्रव्वत्त चेदरागुरामसहं । 
जाण अलिगग्गहरं जीवमणिहिद्ठुसंठारां ॥॥४ दै।। 


अरसमरूपमगंधमव्यक्त' चेतनायुणपशब्दम्‌ । 
जानीब्रलिंगग्रहणं जीवमनिदिश्मंस्थानम्‌ ।४९॥।। 








यह [ व्यवहारेण तु उच्चते ] व्यवहारसे कहा जाता है, [ तत्र ] उस सेनामें ( वास्तवमें ) [ एकः 
निर्गतः राजा ] राजा तो एक ही निकला है; [ एवम्‌ एवं च ] इसीप्रकार [ श्रध्यवसानाइन्य- 
भावानाम्‌ ] भ्रध्यवसानादि भ्रन्य भावोंको [ जोबः इति ] ( यह ) जीव है” इसप्रकार [ सूत्रे ] 
परमागममें कहा है सो [ व्यवहार: कृत: ] व्यवहार किया है, [तत्र निश्चित: ] यदि निश्चयसे विचार 
किया जाये तो उनमें [ जीव: एक: ] जीव तो एक ही है । 


टीका:--जैसे यह कहना कि यह राजा पाँच योजनके विस्तारमें निकल रहा है सो यह 
व्यवहारीजनोंका सेना समुदायमें राजा कह देनेका व्यवहार है क्योंकि एक राजाका पाँच योजनमें फैलना 
प्रशक्य है; परमार्थसे तो राजा एक ही है, (सेना राजा नहीं है); उसीप्रकार यह जीव समग्र (समस्त) * 
रागग्राममें (-रागके स्थानोंमें ) व्याप्त होकर प्रवृत्त हो रहा है ऐसा कहना वह, व्यवहारीजनोंका 
प्रध्यवसानादिक भावोंमें जीव कहनेका व्यवहार है, क्योंकि एक जीवका समग्र रागग्राममें व्याप्त होना 
अद्यक्य है; परमार्थसे तो जोव एक ही है, ( भ्रध्यवसानादिक भाव जीव नहीं हैं ) । 


अब दिष्य पूछता है कि यह अध्यवसानादि भाव जीव नहीं हैं तो एक, टंकोत्की णं, परमार्थस्व रूप 
जीव कैसा है ? उसका लक्षण क्या है ? इस प्रश्नका उत्तर कहते हैं:-- 
जीव चेतनागुण, शब्द-रस-रूप-गंध-व्यक्तिविद्ान है । 
. निर्दिष्ट नहिं संस्थान उसका , ग्रहण नहिं हे लिंगसे |४९॥ 


गाया्ं:--हे भव्य ! तू [ जीवम्‌ ] जीवको [ श्ररससम्‌ ] रसरहित, | भ्ररकूपमु ] रूपरहित, 
[ प्रगस्थमु ) गन्धरहित, [ प्रध्यक्तम ] ग्रव्यक्त भर्थात्‌ इन्द्रियगोचर नहीं ऐसा, [ चेतनायुरम ] 


जीव-प्रजीव अभ्रधिकार हश 


यः खलु पृद्गलद्रव्यादन्यत्वेनाविधमानरसगुणत्वात्‌, पुदुगलद्रन्यगुणेम्यों मिन्नत्वेन 
स्वयमरसगुणत्वात्‌, परमाथंतः पुद्गलद्व्यस्वामित्वाभावाद्द्रव्येन्द्रियाबष्ट मेनारसनात , स्वभावतः 
क्षायोपश्नमिकभावाभाबादूभावेन्द्रियावलंबेनारसनातू, सकलसाधारणकर्संवेदनपरिणामस्व मावत्वा- 
त्केबलरसवेदनापरिणामापल्लत्वेनारसनातू, सकलज्ञेयज्ञयकतादात्म्यय्य निषेवाद्रसपरिच्छेद: 
परिणतत्वेपि स्वयं रसरूपेणापरिणमनाच्चारसः | तथा प्रृदृगलद्रव्यादन्यत्वेनाविद्यमानरूपगुणलवात, 
पुद्गलद्रव्यगुणेम्यो भिन्नत्वेव स्वयमरूपगुणत्वात्‌, परमाथतः पुद्गलद्रव्यसामित्वाभावादू- 
द्रव्येन्द्रि यावष्टंभेनारूपणातू,. स्व॒भावतः क्षायोपश्ममिकभावाभावादभावेन्द्रियातलंबे नारूपणात्‌ 
सकलसाधारणकर्संवेदनपरिणामस्वभावत्वात्केवलरूपवेदनापरिणामापज्नत्वेनारूपणातू, सकलशेय- 
ज्ञायकतादात्म्यध्य निषेधाद्रपपरिच्छेदपरिणतत्वेषि स्वयं रूपरूपेणापरिणमनाच्चारूपः । तथा 
पुद्गलद्गव्यादन्यत्वेनाविद्यमानगंधगुणत्वात्‌, पुद्गलद्रव्यगुणेभ्यो मिन्नत्वेत स्व॒यमर्गंधमुणत्वात्‌, 
परमाथतः पुद्गलद्रव्यस्वामित्वाभावाद्द्रव्येन्द्रियावष्टभेनागंघनातू, स्वभावतः क्षायोपशमिक- 
भावाभावाद भावेन्द्रियावलंबेनागं धनात, सकलसाधारणकर्संवेदनपरिणाम सवमावत्वासकेतलगं ध- 


चेतना जिसका गुण है ऐसा, [ श्रशब्दम्‌ | शब्दरहित, [ भ्लिगग्रहर्णं ] किसी चिह्नसे ग्रहणा न 
होनेवाला और [ श्रनिर्दिष्टसंस्थानम्‌ ] जिसका कोई आ्राकार नहीं कहा जाता ऐसा [जानोहि] जान । 

टीका:--जीव निश्चयसे पुद्गलद्रव्यसे भिन्न है इसलिये उसमें रसगुण विद्यमान नहीं है अत: 
वह अ्ररस है ।१। पुदुगलक्रव्यके गुणोंसे भी भिन्न होनेसे स्वयं भी रसगुण नहीं है इसलिये भ्ररस है ।२। 
पर ,र्थसे पुदगलद्रव्यका स्वामित्व भी उसके नही है इसलिये वह द्रव्येन्द्रियके प्रालम्बनसे भी रस नहों 
चखत। $..: भ्नरस है ।३। ग्रपने स्वभावकी दृष्टिसे देखा जाय तो उसके क्षायोपशमिक भावका भी श्रभाव 
होनेसे वह भावेन्द्रियके श्रालम्बससे भी रस नहीं चखता इसलिये प्ररस है ।४। समस्त विषयोंके 
विशेषोंमे साधारण ऐसे एक ही संवेदनपरिशामरूप उसका स्वभाव होनेसे वह केवल एक रसवेदना- 
परिणामको पाकर रस नहीं चखता इसलिये अरस है ।५। ( उसे समस्त ज्ञेयोंक्रा ज्ञान होता है परन्तु 
सकल ज्ञेयज्ञायकके तादात्म्यका (-एकरूप होनेका ) निषेध होनेसे रसके ज्ञानरूपमें परिणमित होने पर 
भी स्वयं रसरूप परिणमित नहीं होता इसलिये भ्ररस है ६। इसप्रकार छह तरहके रसके निषेधसे वह 
अ्ररस है । 

इसप्रकार, जीव वास्तवमें पुद्गलद्गग्यसे श्रन्य होनेके कारण उसमें रूपगुण विद्यमान नहीं है 
इसलिये अरूप है | १। पुद्गलद्रव्यके गुणोंसे भी भिन्न होनेके कारण स्वयं भी रूपगुण नहीं है इसलिये 
अरूप है । २) परमाथेसे पुदगलद्रव्यका स्वामीपना भी उसे नहों होनेसे वह द्रव्येन्द्रियके श्रालम्बन द्वारा 
भी रूप नहीं देखता इसलिये भ्ररूप है ।३। ग्पने स्वभावकी दृष्टिसे देखनेमें झावे तो क्षायोपशमिक 
भावका भी उसे प्रभाव होनेसे वह भावेन्द्रियके आलम्बन द्वारा भी रूप नहीं देखता इसलिये भ्ररूष है 


हर, समयसाव 


वेदनापरिणामापश्नत्वेनागं धनात्‌ू, सकलशेयश्नायकतादात्म्यस्य निषेधाद्गन्धपरिच्छेदपरिणतत्वेपि 
स्वयं गंघरूपेणापरिणमनाव्चागंधघध: | तथा पुद्गलद्रव्यादन्यत्वेनाविद्यमानस्पश्ञगुणत्वात्‌, 
पुद्गलद्वव्यगुणेम्यो मिन्नत्वेन स्वयमस्पशेगुणत्वात्‌ू, परमाथतः पुद्गलद्वव्यस्वामित्वाभावाद्‌- 
द्रब्येन्द्रियावष्टंमेनास्पश नातू, स्वभावतः क्षायोपशमिकभावाभावादभाव द्वि यावलंवेनास्पश नात्‌ 
सक्रुसाधारणकर्संवेदनपरिणामस्वभावत्वात्केवलस्पशवेदनापरि णा मापब्त्वेनास्पशनातू, सकल- 
शेयब्ायकतादशत्म्यस्य निषेधात्स्पशपरिच्छेदपरिणतत्वे 5पि म्वयं स्पशरूपेणापरिणमनाच्चास्पशः । 
तथा पुद्गलद्रव्यादन्यत्वेनाविश्वमानशब्दपर्या यत्वात्‌ , पुद्मलद्व्यपर्यायेभ्यों भिन्नत्वेन स्वयमशब्द- 
पर्वाबत्थात्‌, परमाथतः पुद्गलद्रच्यस्वामित्वाभावावूद्र व्यद्वियावष्टंभेन शब्दाश्रवणात्‌; स्वभावतः 








।४। सकल विषयोंके विशेषोंमें साधारण ऐसे एक ही संवेदनपरिणशामरूप उसका स्वभाव होनेसे वह 
केवल एक रूपवेदनापरिणामको प्राप्त होकर रूप नहीं देखता इसलिये अरूप है ।५। ( उसे समस्त 
ज्ेयोंका जान होता है परन्तु ) सकल ज्ञेयज्ञायकके तादात्म्यका निषेध होनेसे रूपके आानरूप परिगामित 
होनेपर भी' स्वयं रूपरूपसे नहीं परिणमता इसलिये झरूप है ।६। इसतरह छह प्रकारसे रूपके निषेधसे 
वह पअ्ररूप है । 

इसप्रकार, जीव वास्तवमें पुद्गलद्गव्यसे भ्रन्य होनेके कारण उसमें गंधगुरणा विद्यमान नहीं है 
इसलिये भ्रगंध है ।१। पुदगलद्रव्यके गुणोंसे भी भिन्न होनेके कारणा स्वयं भी गंवगुण नही है इसलिये 
अ्रगंध है ।२। परमार्थ त पुदगलद्रव्यका स्वामीपना भी उसे नि होनेसे वह द्रव्येन्द्रियके ग्रालम्धन हारा 
भी गंध नहीं सू घता इसलिये अगंध है ।३। अपने स्वभावकी हृषड्िसे देखनेमें श्रावे तो क्षायोपशमिक्र 
भावका भी उसे श्रभाव होनेसे वह भावेन्द्रियके श्रालम्बन द्वारा भी गंध नही सू घता अत: अमगध है। ८। 
सकल विषयोंके विशेषोंमें साधाररप ऐसे एक ही संवेदनपरिणामरूप उसका स्वभाव होनेसे वह केवल एक 
गंधवेदनापरिणामको प्राप्त होकर गंध नही सू घता श्रतः अगंध है ।५। ( उसे समस्त न्ञेयोंका ज्ञान होता 
है परन्तु ) सकल ज्ञेयज्ञायकके तादात्म्यका निषेध होनेसे गधके ज्ञानरूप परिणमित होनेपर भी स्वयं 
गंधरूप नहीं परिणमता अ्रत: भ्रगध है ।६। इसतरह छह प्रकारसे गधके निषेधसे वह श्रगंध है । 

इसप्रकार, जीव वास्तवमें पुद्गलद्वव्यसे ग्रन्य होनेके कारण उसमें स्पर्शगुण विद्यमान नही है 
इसलिये भ्रस्पर्श है १ पुदगलद्रव्यके गुणोंसे भी भिन्न होनेके कारण स्वय भी स्पशंगुणा नही है अतः 
अस्परशश है । २। परमार्थसे पुद्गलद्रब्यका स्वामीपना भी उसे नहिं होनेसे वह द्रव्येन्द्रियके भ्रालम्बन द्वारा 
भी स्पशेको नहीं स्पशता भरत: अस्पर्श है ।३। अपने स्वभावकी टदृड़िसे देखनेमें झावे तो क्षायोपशमिक 
भावका भी उसे अ्रभाव होनेसे वह भावेन्द्रियके झालम्बन द्वारा भी स्पशंको नहीं स्पशंता अ्रतः अस्पशे 
है ।४। सकल विषयोंके विशेषोंमें साधारण ऐसे एक ही संवेदनपरिणामरूप उसका स्वभाव होनेसे 
बह फ़ेवल एक स्पर्शवेदनापरिणामको प्राप्त होकर स्पर्शको नहीं स्पशंता अतः अस्पर्श है ।५। ( उसे 
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क्षायोपशमिकभावामावाज्ञावें द्रियावलंबेन शब्दाश्रवणात्‌, सकलसाधारणेकर्संवेदनपरिणामस्वभाव- 
त्वात्केवलशब्दवेदनापरिणामापश्नत्वेन शब्दाअवणात्‌, सकतठझ्षेयज्ञायकक्ादात्स्पस्थ निषेधा- 
च्लब्दपरिच्छेदपरिणतत्वेषि स्वयं शब्दरूपेणापरिणमनाज्चाशब्दः । द्रब्यांतरासब्धशरीर- 
संस्थानेनेब संस्थान इति निर्देष्द्मशक्यत्वात्‌, नियतस्वभावेनानियतसंस्थानानंतशरीरवबर्तित्वात, 
संस्थाननामकम विपाकश्य पुद्गलेषु निर्दिश्यमानत्वात्‌, प्रतिविशिष्टसंस्थानपरिणतसमस्तबस्तु- 
तत्त्वसंवलितसहजसंबवेदनशक्तित्वेषपि._ स्वयमखिललोकसंवलनश्ज््योपजायमाननिमलानुभूति- 
तयात्यंतमसंस्थानत्वाच्चानिर्दिष्टसंस्थानः.। . पटद्रव्यात्मकलोकाज्वेयाद्रधक्तादन्यत्वाद, 
कप,यचक्राह्नावकाह्थक्तादन्यवात्‌,  चित्सामान्यनिमग्नसमस्तव्यक्तित्वातू, . भ्षणिकव्यक्ति- 


समस्त ज्ञेयोंका ज्ञान होता है परन्तु ) सकल ज्ञेयज्ञायकके तादात्म्यका निषेध होनेसे स्पर्शके ज्ञानरूप 
परिरमित होनेपर भी स्वयं स्पशरूप नहीं परिणामता भ्रतः भ्रस्पर्श है ।६। इसतरह छह प्रकारसे स्पर्शके 
निपेधसे वह अस्परे है। 

इस प्रका र, जीव वास्तवमें पुद्गलद्रब्यसे अ्रन्य होनेके कारण उसमें शब्दपर्याय विद्यमान नहीं है 
अर: अशब्द है। १। पुद्गलद्रव्यकी पर्यायोंसे भी भिन्न होनेके कारण स्वयं भी शब्दपर्याय नही है श्रतः 
अ्रशब्द है ।२। परमार्थसे पुद्गलद्रव्यका स्वामीपना भी उसे नहिं होनेसे वह द्रव्येन्द्रियके आालम्बन द्वारा 
भी शब्द नहीं सुनता अतः श्रशब्द है ।३। अपने स्वभावकी दृष्टिसे देखनेमें आवे तो क्षायोपशमिक 
भावका भी उसे अभाव होनेसे वह भावेन्द्रियके श्रालम्बन द्वारा भी शब्द नहीं सुनता भ्रत: अ्रशब्द है 
।४। सकल विषयोंके विशेषोंमें साधारण ऐसे एक ही संवेदनपरिणामरूप उसका स्वभाव होनेसे वह 
केवल एक शब्दवेदनापरिणामको प्राप्त होकर शब्द नहीं सुनता श्रत: भ्रशब्द है ।५॥ ( उसे समस्त 
जैयोका ज्ञान होता है परन्तु ) सकल ज्ञेयज्ञायकके तादात्म्यका निषेध होनेसे शब्दके ज्ञानरूप परिणमित 
होनेपर भी स्वयं शब्दरूप नहों परिणमता अत: भ्रशब्द है।६। इसतरह छह प्रकारसे शब्दके निषेषसे 
वह अशब्द है । 

( भ्रब 'अनिरदिष्ठटसंस्थान” विशेषणको समभाते हैं:--) प्रुदगलद्रव्यरचित शरीरके संस्थान 
( आकार ) से जीवको संस्थानवाला नहीं कहा जा सकता इसलिये जीव भ्रनिदिष्टसंस्थान है ।१। अपने 
नियत स्वभावसे भ्रनियत संस्थानवाले ग्रनस्त झरी रोंमें रहता है इसलिये अ्रनिर्दिष्ट संस्थान है ।२९। सस्थान 
नामकर्मका विपाक ( फल ) पुदगलोंमें ही कहा जाता है ( इसलिये उसके निमित्तसे भी आकार नहों है ) 
इसलिये अनिर्दिष्ट संस्थान है ।३। भिन्न भिन्न संस्थानरूपसे परिणमित समस्त वस्तुओंके स्वरूपके साथ 
जिसकी स्वाभाविक संवेदनशक्ति सम्बन्धित ( श्रर्यात्‌ तदाकार ) है ऐसा होने पर भी जिसे समस्त लोकके 
मिलापसे (-सम्बन्धसे ) रहित निर्मल ( ज्ञानमात्र ) अनुभूति हो रही है ऐसा होनेसे स्वयं अ्रत्यन्तरूपसे 
संस्थान रहित है इसलिये ग्रनिरदिष्टसंस्थान है ।४। इसप्रकार चार हेतुओंसे संस्थानका निषेध कहा । 
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मात्राभावात्‌, व्यक्ताव्यक्तपिमिश्रप्रतिभासेषि व्यक्तास्पशेतवात्‌, स्वयमेव दि बहिरंतःस्फूटमनु- 
भूयमानत्वेषि व्यक्तोपेक्षणेन प्रधोतमानत्वाच्वाव्यक्तः । रसरूपगंधस्पश्नशब्दसंस्थानव्यक्तत्वा- 
भाषेषि स्वसंवेदनबलेन नित्यमात्मप्रत्यक्षत्वे सत्यनुमेयमात्रत्वाभावादलिंगग्रहणः । समस्तविश्रति- 
पत्तिग्रमाथिना विवेचक्रजनसमर्पितसबस्वेन सकलमपि छोकालोक॑ कवलीकृत्यात्यं तसौहित्य- 
मंथरेणेव सकलफालमेव मनागप्यविचलितानन्यसाधारणतया स्वभावभूतेन स्वयमनुभूयमानेन 
चेतनागुणेन नित्यमेबांतःप्रकाशमानतवात्‌ चेतनागुणश्च । स खलु भगवानमलालोक हहकष्टं- 
कोत्कीण: प्रत्यग्ज्योतिर्जीबः । 

( श्रब अव्यक्त' विशेषणको सिद्ध करते हैं:--) छह द्रव्यस्वरूप लोक जो ज्ञेय है और व्यक्त है 
उप्तस्े जीव अन्य है इसलिये श्रव्यक्त है ।१। कषायोंका समूह जो भावकभाव व्यक्त है उससे जीव अन्य 
है इसलिये ग्रव्यक्त है ।२। चित्सामान्यमें चेतन्यकी समस्त व्यक्तियाँ निमग्न ( अ्न्तभूत ) हैं इसलिये 
अ्रव्यक्त है।३। क्षशिक व्यक्तिपरात्र नहीं है इसलिये अनत्वक्त है ।४। व्यक्तता और अब्यक्तता एकमेंक 
मिश्चितरूपसे प्रतिभासित होनेपर भी वह केवल व्यक्तताको ही स्पर्श नही करता इसलिये ग्व्यक्त है ।५। 
स्वयं अ्रपनेसे ही बाह्य।भ्यंतर स्पष्ट अनुभवमें भ्रा रहा है तथापि व्यक्तताके प्रति उदासीनरूपसे प्रकाशमान 
है इसलिये अव्पक्त है ।६। इसप्रकार छह हेतुश्रोंसे भ्रव्यक्तता सिद्ध की है । 





इसप्रकार रस, रूप, गंव, स्पर्श, शब्द, संस्थान और व्यक्तताका ग्रभाव होनेपर भी स्वसवेदनके 
बससे स्वयं सदा प्रत्यक्ष होनेसे अ्रनुमानगो चरमात्रताके श्रभावके कारण ( जीवको ) श्रलिगग्रहणा कहा 
जाता है । 


झपने ग्रतुभवमें प्रानेवाले चेतनागुणके द्वारा सदा अन्तरज्डमे प्रकाशमान है इसलिये ( जीत ) 
चेतनागुणावाला है। वह चेतवागुण समस्त विप्रतिपत्तियोंको (जीवको ग्रन्यप्रकारसे मानने रूप भंगड़ोंको ) 
नाश करनेवाला है, जिसनें श्रपना सर्वेस्व भेदज्ञानी जीवोंको सौप दिया है, जो समस्त लोकालोककों 
ग्रासीभूत करके मानों श्रत्यन्त तृप्तिसि उपशान्त हो गया हो इसप्रकार ( ग्र्थात्‌ अत्यन्त स्वरूप-सौख्यसे 
तृप्त तृप्त होनेके कारण स्वरूपमेंसे बाहर निकलनेका अनुद्यमी हो इसप्रकार ) स्व कालमे किचित्‌मात्र 
भी चलायमान नहीं होता श्रौर इस तरह सदा लेश मात्र भी नहीं चलित अप्रन्यद्रव्यसे असाधारणता 
होनेसे जो ( भ्रसाधारण ) स्वभावभूत है । 


>ऐसा चेतन्यरूप परमार्थस्वरूप जीव है। जिसका प्रकाश निर्मल है ऐसा यह भगवान इस 
लोकमें एक, टंकोत्कीर्णो, भिन्न ज्योतिरूप विराजमान है । 


झध इसी प्रर्थका कलशरूप काव्य कहकर ऐसे आत्माके भ्नुभवकी प्रेरणा करते हैं:-- 


जीव-भजीब क्रधिकार ६५ 
( माजिनी ) 

सकलमपि विद्ययाहाय चिच्छक्तिरिक्त 

स्फुटतरमवगाह्य स्‍्व॑ व चिच्छक्तिमात्रम । 

इमसुप्रि चरंतं चारु विधस्य सांक्षात्‌ 

कलयतु परमाध्मात्मानमात्मन्यनंतम्‌- ॥३५॥ 

पु ( अनुष्ठुभू ) न्‍ 
चिच्छक्तिव्याप्सवंस्वसारों जोबव इयानयम्‌ | 
... अतो5तिरिक्ताः सर्वे5पि भाषाः पौदूगलिका अमी ॥३३॥ 

जीवस्स णत्थि वण्गो ण वि गंधो रा वि रसो ण वि य फासो । 
रा वि रूव रत सरोरं सा वि संठाणं ण संहणरां ॥॥५०॥ 











श्लोकार्थ:--[ चितृ-शक्ति-रिक्‍्तं | चित्दाक्तिस रहित [सकलम्‌ श्रपि] भ्रन्य समस्त भावोंको 
| भ्रहद्माथ ] मूलसे [ बिहायथ ] छोड़कर [ व] झोर [ स्फुटतरम्‌ ] प्रगटरूपसे [ स्व जितू- 
शक्तिपात्रमु] भ्रपने चित्शक्तिमात्र भावका [ श्रबगाह्म ] अवगाहन करके, [ विश्वस्थ उपरि ] समस्त 
पदार्थसमूहरूप लोकके ऊपर | चारु चरन्‍्तं ] सुन्दर रीतिसे प्रवर्तमान ऐसे [ इसम्‌ ] यह [ परम्‌ ] 
एकमात्र [ प्रनन्तम्‌ ] अविनाशी [ प्रात्मानम्‌ ] : भ्रात्मोका [ ऑत्लो ले] “भव्यात्मा [ झ्ात्मनि ] 
प्रात्मामें ही [ साक्षात कलयतु ] प्रभ्यास करो, साक्षात्‌ अनुभव करो ; 

भावार्थ :--यह आत्मा परमार्थसे समस्त भ्न्यभावोंसे रहित चैतस्यशर्त्तिमात्र है; उसके प्रनुभवका 
ब्रभ्यास करो ऐसा उपदेश है ।३५। न ध 

अ्रब चित्शक्तिसे अ्रन्य जो भाव हैं वे सब पुदगलद्रव्यसम्बन्धी. हैं: ऐसी शप्रागेकी गाथाओंकी 
सूचनारूपसे इलोक कहते हैं.-- 

ए्लोकार्थ :--[ जित्‌ू-शक्ति-व्याप्त-सर्वस्थ-सारः | चेतन्यशक्तिसे व्याप्त जिसका सर्वस्व-सार 
है ऐसा [ श्रयमु जीव: ] यह जीव [इयान्‌ ] इतना मात्र ही है; [ भ्रतः झ्रतिरिंक्ता: ] इस चित्शक्तिसे 
शुन्‍्य [ भ्रसमी भावा: ] जो ये भाव हैं | सब भ्रपि ] वे सभी [ पोद्गलिका: ] पृद्गलजन्य हैं-- 
पुदूगलके ही हैं ।३६। 

ऐसे इन भावोंका व्याख्यान छह गाथापोंमें करते हैं:--; 
नहिं वर्ण जीबके, गंध नहिं, नहिं स्पश, रस जीवके नहीं । 
नहिं रूप अर संहनन नहिं, संस्थान नहिं, तन भरी नहीं ॥|५०)। 


8६ ससताब 


जीचस्स जर्थि रागो रा वि दोसो रोव विज्जदे मोहों । 
शो पण्चया ण कम्मं रोकम्म॑ चावथि से णत्यि ॥५१॥। 
जीवस्स णत्थि वर्गों शा वग्गरा सेव फड़्ढया फेई। 
णो प्रज्ञप्पट्राणा णेव य॑ भ्ररभागठाणाणि ॥५२॥ 
जीवस्स खत्यि केई जोयद्वाणा रफ बंधठाणा वा । 
णेव ये उदयट्टाणा छा मग्गणट्वाणया केई ॥५३॥ 
णो ठिविबंधद्ााणा जीवस्स ण संकिलेसठाणा वा । 
णेव विसोहिट्टाणा शो संजमलद्धिठाणा वा ॥५४॥॥ 
णेव य जोबद्ठाणा रा गुणट्वाणा य श्रत्यि जीवस्स । 
जेश दु एवे सब्बे पोग्गलदव्वस्स परिणामा !॥५५॥ 


नह राम अआीवके, हेंप नहिं, अरु मोह जीवके ई नहीं । 
प्रस्यय नहीं, नहिं कर अरु नोकर्म भी जीवके नहीं ॥४१॥ 
महीं बरग जीवके, वर्गणा नहिं, कमर हैं नहीं । 
अध्यात्मस्थान न जीवके, अनुभागस्थान भी हैं नहीं !।५२॥ 
जीपके नहीं कुछ योगस्थान रु, दंघरथान भी है नहीं । 

नहिं उदयस्थान न जीवके, अरु स्थान मागणाके नहीं ||५ ३ 
स्थिविबंधस्थान न जीवके, संक्लेशस्थान भी हैं नहीं । 
जीवके विशुद्धिस्थान, संयमलब्पिस्थान मी हैं नहीं !!५४४॥ 
नहिं जीवस्थान भी जीवके गुणस्थान भी जीवके नहीं । 

ये पब ही पुदूगल द्रव्यके, परिणाम हैं जानो यही ॥४४॥ 


तायार्थ:--[ जीवस्य ] शीवके [ बंरा: ] वर्ण [ नाधश्ति ] नहीं, | न श्रापि गंध: ] गंध भी 
नहीं, [ रसः भ्रपि न ] रस भी नहीं [ थ ] भोर [ स्पर्श: भ्रपि न | स्पर्श भी नहीं, [रूपं श्रपि न] 
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जीषस्य नास्ति वर्णो नापि गंधों नापि रसो नापि च स्पर्श: । 
नापि रूपं न शरीर नापि संस्थान न संहननम्‌ ।४०॥ 
जीवस्य नास्ति रागो नापि द्वेषो नेत्र विध्ते मोह! 

नो प्रत्यया न कम नोकम चापि तस्यथ नास्ति ॥४१॥ 


जीवस्य नास्ति वर्गो न वर्गणा नेत्र स्प्ेकानि कानिचित्‌ । 
नो अध्यास्मस्थानानि नेत्र चानुभागस्थानानि ।५२॥ 
जीवस्य न संति कानिचिग्रोगस्थानानि न बंधस्थानानि वा ! 
सेंत्र चोदयस्थानानि ने मागणास्थानानि कानिचित ।!४३॥ 


नी स्थितिधंपमस्धानानि जीवस्य न्‌ संक्लेश्रस्थानानि वा | 
नेव विशुद्धिस्थानानि नो संय्रमलब्धिस्थानानि वा ॥४४ ॥ 


नंत्र थ जंअस्थानानि ने गणस्थानानि वा संति जीवस्य | 
येने वेते सव पृदंगरद्रव्यस्थ परिणामा; ||५५॥ 


भो नहीं, [ न शरीरं ] शरीर भी नहीं, [ संस्थान भ्रपि न] संस्थान भी नहीं, [ संहननमभु न ] 
हक हक ;[ हक ] जीवके [रागः नास्ति ] राग भी नहीं, [ ह वः भ्रषि न ] द्वेष भो नहीं, 
[ भोहः ] मोह भी [ न एवं बिद्यते | विद्यमान नहीं, [ प्रत्यया: नो ] प्रत्यय ( भास्रव ) भी 
नहीं, [ फर्म न ] कर्म भी नहीं [ जे] शोर [ नोकमं भ्रषि ] नोकमं भी [ तस्य नास्ति ] उसके नहीं 
है; [ जीवस्यथ ] जीवके [ वर्ग: नास्ति ] वर्ग नहीं, [ वर्गणा न ] वर्गंणा नहीं, [ कानिचित्‌ 
स्पर्धकानि न एवं ] कोई स्पर्धक भो नहीं, [ भ्रध्यात्मस्थानानि नो ] प्रध्यात्मस्थान भी नहीं [ च॑ ] 
और [ ध्नुभागस्थानानि ] अनुभागस्थान भी [ न एव ] नहीं है; [ जीवस्थ | जीवके [ कानिचित्‌ 
योगस्थानानि ] कोई योगस्थान भी [ न संति ] नहीं [ वा ] अ्रथवा [ बंधस्थानानिन ] बंधस्थान 
भी नहीं, [ च ] और [ उदयस्थानानि ] उदयस्थान भी [ न एव ] नहीं, [ कानिचित्‌ सा्गरपा- 
स्थानानि न] कोई मार्गणास्थान भी नहीं हैं; [| जोबस्य ] जीवके [ स्थितिबंधस्थानानि नो] 
स्थितिबंधस्थान भी नहीं [ वा ] भ्रथवा [ संक्लेशस्थानानि न ] संक्लेशस्थान भी नहीं, [ विशुद्धि- 
स्थानानि ] विशुद्धिस्थान भी [ न एवं ] नहीं [ वा ] अथवा [ संयमलब्धिस्थानानि ] संयमलब्धि- 
स्थान भी [ नो ] नहीं हैं; [ थे |] और [ जीवस्य ] जीवके [ जोबस्थानानि औ जीवस्थान भी 
[ न एवं ] नहीं [| वा ] अथवा [ गरुणस्थानानि ] गुणस्थान भी [ न संति ] नहीं हैं; + येन तु ] 
क्योंकि [ एवे सब्रें'] ग्रह सब [ पुद्गलद्रव्यस्थ ] पुदुगलद्वव्यके [ परिख्यामा: ] परिणाम हैं! 


दे समयखार 


यः क्ष्णो दरितः पीतो रक्तः श्वेतो वा वर्ण! स सर्वो5पि नास्ति जीवस्थ प्ृदुगलद्गब्य- 
परिणामभयत्वे सत्यजुभूतेमित्रत्वात्‌ । यः सुरभिदुरभिवाँ गंधः स सवो5पि नास्ति जीवस्य 
पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनु भूतेमि्नतात्‌ | यः कटुकः कपायः तिक्तो 5म्लो मधुरों वा रसः 
स सर्वोदषि नास्ति जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यलुभूतेभिन्नत्वात्‌ | यः स्निग्पो रूक्षः 
झीतः उष्णों गुुलघुम दुः कठिनो वा स्पशः स सर्वोषि नास्ति जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे 
सत्यनुभूतेमि्रात । यत्स्पर्शादिसामान्यपरिणामामात्र रूप तन्नास्ति जीवस्य पुदुगलद्गरव्यपरि- 
णाममयत्वे सत्यनुभूतेमित्रत्वात्‌ | यदौदारिक वेक्रियिकमाहारक॑ तेजस कामणं था शरीर 
तत्सबमपि नास्ति जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरिणामम्यत्वे सत्यनुभूतेभित्रत्वात्‌ । यत्समचतुरस्र 
न्यग्रोधपरिमंडर्ल स्वाति कुब्जं वामने हुंढे वा संस्थानं तत्सबमपि नास्ति जीवस्प पुदूमलद्रव्य- 
परिणाममयत्वे सत्यनुभृतेभिन्नत्वात्‌ | यद्॑ज़पभनाराच॑ वज़नारावं नाराचमधनाराचं कीलिका 
असंप्राप्तासपाटिका वा संहनन तत्सवंमपि नास्ति जीवस्थ पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूते- 


दीकाः--जो काला, हरा, पीला, लाल श्रौर सफ़ेद वर्ण है वह सर्व हो जीवका नहीं है क्योंकि वह 
पुद्गलद्रत्यका परिणाममय होनेसे ( श्रपनी ) अनुभूतिसे भिन्न है।!। जो सुगन्ध भौर दुगगेन्ध है वह 
सर्व ही जीवकी नहीं है क्योंकि वह पुदगलद्गरव्यका परिणाममय होनेसे ( भ्रपनी ) अ्नुभूतिसे भिन्न है 
॥२। जो कड़वा, कषायला, चरपरा, खट्टा श्रौर मीठा रस है वह सवे ही जीवका नहीं है क्योंकि वह्‌ 


घुदगलद्गष्यके परिणाममय -होनेसे ( ग्रेपनी ) अ्नुभूतिसे भिन्न है ।३। जो चिकना, रूखा, ठण्ड़ा, गर्म, 
भारी, हलकां, कोमल श्रथवा कठोरः स्पर्श हैं वह सर्प हो जीवका नहीं है क्योंकि वह पुद्गल॒द्वव्यके 
परिराममर्थ होनेसे ( प्रपनी ) भ्रनुभूतिसे भिन्न है ।४। जो स्पर्शादि सामान्यपरिणाममात्र रूप है वह 
'जींवका नहीं है क्यों कि वह पुदगलद्रव्यकें परिणाममय होनेसे ( भ्रपनी ) श्रनुभूतिसे भिन्न है ।५। जो 
झौदारिक, वैक्रियिक, प्राहारक, तेजंस भ्रथवा कार्मरा शरीर है बह सर्व ही जीवका नही है क्योंकि: बह 
पुद्गलद्रव्यके परिणाममय होनेसे ( भ्रपनी ) अ्नुभूतिसे भिन्न है ।६। जो समचतुर्र, न्यग्रोधपरिमंडल 

स्वाति, कुब्जक, वामन ग्रथवा हुंडक संस्थान है वह सर्ब ही जोवका नहीं है क्योंकि बह पुद्गलद्रव्यके 
परिणामभय होनेसे ( भ्रपनी ) भ्रनुभूतिसे भिन्न है।७। जो वज्र्षभनाराच, वज्जवाराबच, नाराच 

पर्डधनाराव, कीलिका श्रथवा असंप्राप्तासूपाटिका संहनन है वह सर्व ही जीवका नहीं है क्योंकि 'बह 
पुद्गलद्वव्यके परिणाममय होनेसे ( भ्रपनी ) भनुभूतिसे भिन्न है ।८५। जो प्रीतिरूप राग है वह सर्व ही 
जीवका नहीं है क्योंकि वह पुद्गलपरिणाममय है इसलिये ( अ्रपनी ) भ्रनुभूतिसे भिन्न है ।६। जो 
अप्रीतिरूप द्वेष है वह सर्वे ही जीवका नहीं है क्योंकि वह पुदगलद्वव्यके परिणाममय होनेसे ( श्रपनी ) 
प्रनुभूतिसे भिन्न है ।१०। जो यथार्थ तत्त्वकी श्रप्रतिपत्तिरूप ( प्रप्राप्तिरूप ) मोह है वह सर्व ही जीवका 
नहीं है क्योंकि वह पुदगलद्रव्यके परिणाममय होनेसे ( भ्रपनो ) अनुभूतिसे भिन्न है।११। मिथ्यात्व 

झविरति, कषाय शोर योग जिसके लक्षण हैं ऐसे जो प्रत्यय ( झाजव ) वे सर्व ही जीबके नहीं हैं क्योंकि 
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मिंमलात्‌ । यः प्रीतिर्पों राग! स सर्वोहि नास्ति जीवस्य पुृदगलद्रव्यपरिणाममयत्वे 
सत्यनुभूतेमिन्नत्वात्‌ । यो 5आऔीतिरूपो देषः स सर्वोपि नास्ति जीवस्य पुद्गलद्रृत्यपरिणामभयत्वे 
सत्यनुमतेमिल्त्थात । यस्तस्‍्वाप्रतिपसिरूपो मोहः स सर्वो5पि नास्ति जीवस्थ पुदुगलद्रव्य- 
परिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिंन्नत्वातू । ये मिथ्यात्वाविरतिकपाययोगलक्षणाः प्रत्ययास्ते सर्वे 5पि 
न संति जीवस्य पृद्गलद्रण्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिग्र॒त्यात्‌ । यद्‌ ब्ञानावरणीयदशना- 
वरणीयवेदनीयमोहनीयापूर्नामगोत्रांतरायरूपं कम तत्सवेमपि नास्ति जीवस्थ पुद्गलद्वव्यपरि- 
णाममयत्वे सत्यनुभूतेमिच्नत्वात्‌ । यत्पट्पर्या प्रित्रिश्रीरयोग्यवस्तुरूपं नोकम तत्सवंमपि नास्ति 
जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यसु भूतेभिन्नत्वात्‌ ) यः शक्तिसमूहलक्षणो वे! स सर्वो5पि 
नास्ति जीवस्य पुदुगलद्रव्यपरिणाममयत्वें सत्यनुभूतेर्मिश्नत्यात्‌ । या बर्गसमूहलक्षणा ब्रगंणा सा 
सर्वापि नास्ति जीवस्य पुदृगलद्रव्यपरिणाममयत्वें सत्यनुभूतेमिन्नत्वात | यानि मंदतीवरसकम 

दलविशिष्टन्यासलक्षणानि स्पधंकानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्प पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे 
सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ू | यानि स्वपर कत्वाध्यासे सति विश्ुद्धचित्परिणामातिरिक्त्नकृक्षणा- 
न्यध्यात्मस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पुदूगलद्रव्यपरिणाममयत्वें सत्यनुभूते- 
मिन्नत्वात । यानि प्रतिविशिष्टप्रकृतिरसपरिणामलक्षणान्यनुभागस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न 
संति जीवस्प पुदुगलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिन्नखात | यानि कायवाड्‌ मनोवर्गणा- 


वह पुदुगलद्रव्यके परिणाममय होनेसे ( अपनी ) अनुभूतिसे भिन्न है !१२। जो ज्ञानावरणीय, 
दर्शनावरणीय, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और अन्तरायरूप कर्म है वह सर्व ही जीवका नहीं है 
क्योंकि वह पुदगलद्रव्यके परिणाममय होनेसे ( भ्रपनी ) अनुभूतिसे भिन्न है ।0३। जो छह पर्याप्तियोग्य 
श्रौर तीन शरीरयोग्य वस्तु (-पुद्गलस्कंध ) रूप नोकम है वह सर्व ही जीवका नहीं है क्योंकि वह 
पुदगलद्॒ब्यके परिणाममय होनेसे ( अपनी ) अनुभूतिसे भिन्न है ।१४॥ जो कमके रसको शक्तियोंका 
( भ्र्थात्‌ भ्रविभागप्रतिच्छेदोंका ) समूहरूप वर्ग है वह सर्व ही जीवका नहीं है क्योंकि बह पुद्गलद्रव्यके 
परिणाममय होनेसे ( भ्रपनी ) झनुभूतिसे भिन्न है ।१५। जो वर्गोका समूहरूप वर्गंणा है वह सर्वे ही 
जीवका नहीं है क्योंकि वह पुद्गलद्रब्यके परिणाममय होनेसे ( श्रपती ) अनुभूतिसे भिन्न है ।१६॥। जो 
मन्दतीब्रसवाले कर्मसमूहके विशिष्ट न्‍्यास (-जमाव) रूप (वर्गंणाके समूहरूप) स्पर्धक हैं वह सर्व ही 
जीवके नहीं हैं; क्योंकि वह पुद्गलद्रव्यके परिशाममय होनेसे ( भ्रपनी ) अनुभूतिसे भिन्न है ।१७। 
स्थपरके एकत्वका भ्रष्यास ( निश्चय ) हो तब ( वर्तने पर ), विश्वुद्ध चेतन्यपरिणामसे भिन्नरूप जिनका 
लक्षण है ऐसे जो भ्रध्यात्मस्थान हैं वे सर्वे ही जीवके नहीं हैं क्योंकि वह पुदुगलद्रव्यके परिणाममय 
होनेसे ( भ्रपती ) प्रनुभूतिसे भिन्न है ।१५। भिन्न भिन्न प्रकृतियोंके रसके परिणाम जिनका लक्षण है 
ऐसे जो ग्रनुभागस्थान दे सर्व हो जीवके नहीं हैं, क्योंकि वह पुद्गलद्रव्यके परिणाममय होनेसे (अपनी) 








१9 ७ - समयसार 


परिस्पंदलक्षणानि योगस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पृद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे 
प्रत्यजुभूतेमिग्रत्वात्‌ । यानि प्रतिविशिष्टप्रकृतिपरिणामलक्षणानि बन्धस्थानानि तानि सर्वाण्यपि 
नसंति जीवस्प पुदुगलद्रज्यपरिणाममयत्वे सध्यजुभूते्मिब्नत्वात्‌ | यानि स्वफलसंपादनसमथकर्मा- 
बस्थालक्षणान्युदयस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न: संति जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे 
सत्यनुभूतेमित्रत्वात्‌ । यानि. गतीन्द्रियकाययोगवेदकपायज्ञानसंयमदर्श नलेश्याभव्यसम्यक्त्व- 
संज्ञाहरलक्षणानि मार्गणास्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे 
सत्यनुभूतेमित्र॒ात्‌। यानि प्रतिविशिश्प्रकतिकालांतरसहत्वलक्षणानि स्थितिबंधस्थानानि 
तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्थ पुद्गलद्गव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । यानि 
कपाय विपकोद्रेकलक्षणानि संक्लेशस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरि- 
जाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । यानि कषायविपाकालुद्रेकलक्षणानि विशुद्धिस्थानानि तानि 
सर्वाण्यपि न संति जीवस्प पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । यानि चारित्रमोह- 
विपाकक्रमनिदृत्तिलक्षणानि संयमलब्धिस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न सन्ति जीवस्य पुद्गलद्रव्य- 
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अनुभूतिसे भिन्न है ।(९। काय, वचन और मनोवर्गणाका कम्पन जिनका लक्षण है ऐसे जो योगस्थान 
वे सर्व ही जोवके नहीं हैं क्योंकि वह पुदगलद्रह्यके परिणाममय होनेसे ( अपनी ) ग्नुभूतिसे भिन्न 
है ।२०। भिन्न,भिन्न प्रकृतियोंके परिणाम जिनका लक्षण है ऐसे जो बन्धस्थान वे सर्वे ही जीघके नही हैं 
क्योंकि वह पुद्गलद्रब्यके परिणाममय होनेसे ( अपनी ) ग्रनुभूतिसे भिन्न है ।२१। अपन फलके उत्तन्न 
करनेमें समर्थ कर्म-श्रवस्था जिनका लक्षरा है ऐसे जो उदयस्थान वे स्व ही जीवके नहीं है क्योंकि वह 
पुद्गलद्गव्यके परिणाममय होनेसे ( अपनी ) झनुभूतिसे भिन्न है ।२०। गति, इन्द्रिय, काय, योग, वेद, 
कषाय, ज्ञान, संयम, दर्शन, लेश्या, भव्य, सम्यक्त्व, सज्ञा और आहार जिनका लक्षण है ऐसे जो 
मार्गणास्थान वे सर्व ही जीवके नही हैं, क्योंकि बह पुदगलद्रब्यके परिणाममय होनेसे ( अ्रपनी ) 
अनुभूतिसे भिन्‍न है ।२३। भिन्‍न भिन्न प्रकृतियोंका प्रमुक मर्यादा तक कालान्तरमें साथ रहना जिनका 
लक्षण है ऐसे जो स्थितिबन्धस्थान वे सर्व ही जीवके नही हैं क्योंकि वह पुदगलद्रव्यके परिणाममय होनेसे 
( अपनी ) अनुभूतिसे भिन्‍न हैं ।२४॥ कषायोंके विपाककी श्रतिशयता जिनका लक्षण है ऐसे जो 
संक्लेशस्थान वे सर्वे ही जीवके नहो .हैं क्योंकि वह पुद्गलद्रव्यके परिणाममय होनेसे (भ्रपनी) अनुभूतिसे 
भिन्‍न है ।२५। कषायोंक विपाककी मन्‍्दता जिनका लक्षरा है ऐसे जो विशुद्धिस्थान वे सर्व ही जीवके 
नहीं हैं क्योंकि वह पुद्गलद्रव्यके परिण्याममय होनेसे (अ्रपना) श्रनुभूतिसे भिन्‍न है ।२६। चा रित्रमोहके 
विपाककी ऋरमज्ष: निवृत्ति जिनका लक्षण है ऐसे जो सयमलब्धिस्थान वे सव॑ ही जीवके नहीं हैं क्योंकि बह 
पुद्गलद्रव्यके परिराममय होनेसे (अपनी) भ्रनुभूतिसे भिन्‍न है ।२७। पर्याप्त एवं ग्रपर्थाप्त ऐसे बादर- 
' सूक्ष्म एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, संज्ञी-असंजी प्चेर्द्रिय जिनका लक्षण है, ऐसे जो 


जीव-ग्रजीब ग्रधिकार १०१ 


परिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिन्नलात्‌ । यानि पर्याप्तापर्याप्तवादरसक्ष्मेकद्रि यहीं द्रियत्रीं द्िय- 
चतुरिद्रियसंस्यसंज्िपंचद्रिय लकक्षणानि जीवस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पुद्गलद्रज्य- 
परिणाममयत्वे सत्यलुभतेभिन्नत्वात्‌ । यानि मिथ्यादशष्टिसासादनपम्यस्दष्टिसम्यग्मिथ्यादष्टथ- 
संयतसम्यग्दशिसिय तासंय तप्रमचसंयताप्र मचसंयतापूव करणोपक्षपक क्षपका निषृ चि बाद रसां प रा यो प- 
शमकक्षपकस् क्ष्मसांपरायोपशमकक्षपकोपर्शातकपा यक्षी णक पा यस यो गकेवल्य यो गकेवलिल क्षणा नि 
गुणस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्नत्वात्‌ । 
( शालिनी ) । 

वर्णादा वा रागमोहादयो वा 

भिन्‍ना भावाः सबब एवास्य पुसः । 

तनेवांतस्तत््वतः पश्यतो मी 

नो दृष्टाः स्पृच्टमेक पर स्थात्‌ ॥३७॥ 





जीवस्थान वे सर्व ही जीवके नहीं हैं क्योंकि वह पुदगलद्रव्यके परिणाममय होनेसे ( अपनी ) प्नुभूतिसे 
भिन्न है ।२८। मिथ्यादष्टि, सासादनसम्यग्हड्नि, सम्यग्मिथ्याहष्टि, असंयतसम्यग्हष्टि, संयतासंयत, 
प्रमत्तसंयत, अप्रमत्तसंयत, श्रपूवंकरण--उपशमक तथा क्षपक, अनिवृत्तिबादर-सांपराय-उपशमक तथा 
क्षपक, सूक्ष्म सांपराय-उपशमक तथा क्षपक,उपशान्तकषाय, क्षीणकषाय, सयोगकेवली श्रोरद श्रयोगकेवली 
जिनका लक्षण है ऐसे जो ग्रुणस्थान वे सर्व ही जीवके नहीं हैं क्योंकि वह पुद्गलद्रव्यके परिणाममय 
होनेसे ( अपनी ) अ्नुभूतिसे भिन्न हैं ।२६। ( इसप्रकार ये समस्त ही पुद्गलद्रव्यके परिशणाममय भाव 
- है; वे सब, जीवके नहीं हैं । जीव तो .परमाथर्थेसे चेतन्यशक्तिमात्र है। ) 
श्रब इसी अर्थका कलशरूप क्राव्य कहते हैं:-- 
श्लोकाथे:---[ वर्रं-भ्राद्या: | जो वर्णादिक [ वा ] अथवा [ राग मोह-झादयः वा ] 
रागमोहादिक [ भावाः ] भाव कहे [ सर्व एव | वे सब ही [ श्रस्य पुसः | इस पुरुष ( आ्रात्मा से 
[ भिन्ना: ] भिन्न हैं [ तेन एवं ] इसलिये [ श्रन्तःतत्त्वतः पश्यतः ] श्रन्तदंप्टिसे देखनेवालेको 
[ श्रप्ती नो दृष्टा: स्यृः ] यह सब दिखाई नहीं देते, [एक पर हष्डं स्थात्‌] मात्र एक सर्वोपरि तत्त्व ही 
दिखाई देता है--केवल एक चेतन्यभावस्वरूप अभेदरूप आत्मा ही दिखाई देता है । 
भावार्थ:--परमार्थनय प्रभेद ही है इसलिये इस हृष्टिसे देखनेपर भेद नहीं दिखाई देता; इस 
: नयकी दृष्टिमें पुरुष चेतन्यमात्र ही दिखाई देता है । इसलिये वे समस्त ही वर्शु/दिक तथा राग्रादिक भाव 
पुरुषसे भिन्न ही हैं । 
ये वर्णसे लेकर गुणस्थान पर्यन्त जो भाव हैं उनका स्वरूप विशेषरूपसे जानना हो तो-गोम्मटसार 
ग्रादि ग्रन्थोंसे जान लेना ।३७। ॥ 


हर खमयसार 
नतु बर्णादयों यध्मी न संति जीवस्य तदा तन्व्रांतरे कर्थ संतीति प्रज्माप्यंत हृति चेह-- 


बयहारेण दु एदे जोबस्स हवंति बणष्णमादीया । 
गुराठाशंता भावा ण दु केई सिच्छयणयस्स ॥॥५६।। 
वध्यवह्दारेण त्देते जीबस्य भवंति वर्णाया | 
गुणस्थानांता भावा न तु केचिन्निश्व यनयस्य ॥४ ६! 
रह हि व्यवहारनय/ किल पर्यायाश्रितत्वाजीवस्प पुदुगलसंयोगवशादनादिप्रसिद्धबंध- 
पर्यायस्य कुसुम्भरक्तस्य कार्पासिकवासस इवौपाधिक भावमवर्लब्योत्प्यय्मानः परभाव॑ परस्य 
विदधाति | निश्चयनयस्तु द्रव्याश्रितत्वात्केबलस्य जीवस्य स्वाभाविक भावमवर्लंब्योत्प्लबमानः 
परमावं परस्य सर्वमेद् प्रतिषेषयति । ततो व्यवहारेण वर्णादयों गुणस्थानान्ता भावा जीवस्य 
सन्ति निश्चयेन तु न सन्‍्तीति युक्ता प्रज्ञप्तिः । 











अ्रब॒ शिष्य पूछता है कि--यदि यह वर्णादिक भाव जीवके नहीं हैं तो भ्रन्य सिद्धान्तग्रन्थोंमें ऐसा 
कंसे कहा गया है कि वे जीवके हैं! ? उसका उत्तर गाथारूपमें कहते हैं:-- 


वर्णादि गुणस्थानांत भाव जु, जीवके व्यवहारस । 
पर कोई भी ये भाव नहीं हें. जीबके निश्चयत्ियें (४६ ॥ 


गायाथ्थ:- [ एसे ] यह [ वर्णाछा: गुरास्थानांता: भावा: ] वर्णासे लेकर गुणस्थानपर्यत जो 
भाव कहे गये वे [ ध्यवहारेरा तु ] व्यवहारनयसे तो [ जोवस्य भबंति ] जीवके हैं ( इस लिये सूत्रमें 
कहे गमे हैं ), [ तु ] किन्तु [ निश्चयनयस्थ ] निदपचयनयके मतमें [ केचित्‌ न ] उनमें से कोई भी 
जीवके नहीं हैं । 


टीकाः--यहाँ, व्यवहारनय पर्यायाश्रित होनेसे, सफेद रूईसे बना हुआ वद्न जो कि कुसुम्बी 
( लाल ) रजजसे रंगा हुवा है ऐसे वख्रके श्रोपाधिक भाव ( लाल रज्ज ) की भाँति, पुद्गलके संयोगवश 
झनादि कालसे जिसकी बंधपर्थाय प्रसिद्ध है ऐसे जीवके औपाधिक भाव (-वर्णादिक ) का अ्रवलम्बन 
लेकर प्रवर्तमान होता हुआ, ( वह व्यवह्ारनय ) वूसरेके भावको वूसरेका कहता है; ओर निश्चयनय 
प्रभ्याशित होनेसे, केधल एक जोथके स्वामाविक भावका झ्रवलम्बन लेकर प्रव्तेमान होता हुआ, दूसरेके 
सावको किचितृमात्र भी दूसरेका नहीं कहता,निषेघ करता है। इसलिये वर्णंसे लेकर गुणस्थान पर्गत जो 
भाव हैं वे व्यवहारनयसे जीवके हैं श्रोर निशबयनयसे जीवके नहीं हैं ऐसा ( भगवानका स्याद्वादयुक्त ) 
कथन योग्य है । 
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कृतो जीवस्य वर्णादयों निश्चयेन न संतीति चेह-- 
एदेहि य सम्बन्धी जहेव खीरोदयं मुरणेदव्बो। 
ण य होंति तस्स तारिष दु उवश्रोगगुणाधिगो जम्हा ॥५७॥ 
एतेश्च सम्बन्धो यथेव क्षीगोदर्क ज्ञातव्यः । 
न च भगंति तस्य तानि तृषयोगगुणाधिकोीं यस्मात्‌ ॥॥५७॥ 


यथा खलु सलिलमिश्रितस्य क्षीरस्य सलिलेन सह परस्परावगाइलक्षणे संबंधे सत्यपि 
स्वलक्षणभूतक्षीरत्वमुणव्याप्यवदया. सलिलादधिकत्वेन. प्रतीयमानत्वादग्नेरुण्णगुणेनेव सह 
तादात्म्यलक्षणसंबंधाभावान्न निश्चयेन सलिलमस्ति । तथा वर्णा दिपुद्ग॒लद्रव्यपरिणा प्रमि भ्रितस्पा- 
स्पात्मनः पदूगलद्रव्येण सह परस्परावगाहलक्षशे संबंधे सत्यपि स्वलक्षणभूतोपयोगशुणव्याप्यतया 
सेद्र व्येभ्यो 5घिकत्वेन. प्रतीयमानत्वादस्नेरुष्णगुणेनेव सह तादात्म्पलक्षणसम्बन्धाभावान्न 
निश्चयेन वर्णादिपुद्गलपरिणामाः सन्ति । 


अब फिर शिष्य पूछता है कि वर्शादिक निशचयसे जीवके क्‍यों नही हैं? इसका कारण कहिये। 
इसका उत्तर गाथारूपसे कहते हैंः--- 


टन भावसे संबंध जीवका. क्षोौर जलवत्‌ जानना । 
उपयोग गुणसे अधिक. तिससे भाव कोह न जीवका |।५७|| 


गाबाभे. एतेः व सम्बन्ध: ] इन वर्णादिक भावोंके साथ जीवका सम्बन्ध [ क्षीरोदक 
यथा एवं ] दूध और पानीका एकक्षेत्रावगाहरूप सयोगसम्बन्ध है ऐसा [ ज्ञातठ्यः | जातना [ च ] 
झौर [ तानि ] वे [ तस्य तु न भवंति ] उस जीवके नही हैं [ यस्मात्‌ | क्योंकि जीव [ उपयोग- 
गुराधिक: ] उनसे उपयोगगुरासे भ्रधिक है (-वह उपयोग ग्रुणके द्वारा भिन्‍न ज्ञात होता है ) । 

टीका:--जैसे--जलमिश्वित दूधका, जलके साथ परस्पर अवगाहस्वरूप सम्बन्ध होनेपर भी, 
स्वलक्षणभूत दुग्घत्व-गुणाके द्वारा व्याप्त होनेसे दूध जलसे श्रधिकपनेसे प्रतीत होता है; इसलिये, जैसा 
अग्निका उष्णताके साथ तादात्म्यस्वरूप सम्बन्ध है वैसा जलके साथ दूधका सम्बन्ध न होनेसे, निइचयसे 
जल दूधका नही है; इसप्रकार-वर्णादिक पुद्गलद्र्यके परिणामोंके साथ मिश्रित इस शभ्रात्माका, 
पुद्गलद्ग॒व्यके साथ परस्पर अवगाहस्वरूप सम्बन्ध होनेपर भी, स्वलक्षशभूत उपयोगगुरके द्वारा व्याप्त 
होनेसे आत्मा सर्व द्रब्योसे अधिकपनेसे (-परिपूर्णपनेसे ) प्रतीत होता है; इसलिये, जैसा भ्रग्निका 
उष्णताके साथ तादात्म्यस्वरूप सम्बन्ध है गेसा बर्णादिके साथ आत्माका ,सम्बन्ध नही है, इसलिये 
निशचयसे वर्लादिक पुदंगलपरिलाम श्रात्माके नहीं हैं । 


सम्रयसार 


फर्थ तई व्यवद्दारों पपिरोधक इति बेत्‌ू-- 
पंथे मुस्संतं पस्सिदृण लोगा भरांंति ववहारों । 
मुस्सदि एसो पंथो ण य पंथो मुस्सदे कोई ॥॥५८॥ 
तह जीवे कम्मारं रोकम्मारां च॒ पस्सिदु वण्सं । 
जीवस्स एस वण्णो जिखेहि ववहारदों उत्तो ॥५दं।॥। 


गंधरसफासरूवा देहों संठाणमाइया जेय। 
सब्यें ववहारस्स य णिच्छयदण्तू ववर्दिसंति ॥६०॥ 


श्०्ड 


पथि मुप्यमाणं दृष्टवा लोका भण्णति दषवहारिणः ! 

मुप्यतें एप पंथा ने व पंथा प्ृष्यते कश्चित ।/४८;। 

तथा जीबे कमंणां नोकमर्णा च दृष्ट्वा बम | 

जीवस्येप वर्णों जिनेव्यवद्दारतः उक्तः ।!५०॥ 

गंधरसस्पश्चरूपाणि देहः संग्थानाठयों बेच! 

सत्रे व्यवह्स्म्य च निश्चयद्रष्टारों व्यपदिशति ॥६९)) 

भझब यहां प्रघन होता हे कि इसप्रकार तो व्यवहारनय झौर निश्चयनयका विरोध आता हैं; 
प्रविरोध कंसे कहा जा सकता है ? इसका उत्तर दृष्टान्तद्वारा तीन गाथाश्रोंमें कहते हैं:-- 





देखा लुटाते पंथ को, पंथ ये लगाने ४ -- 

जनगण कहे व्यपहारसे. नहिं पंथ की लखात है ॥|५८॥ 

स्यों वर्ण देखा जीवपें इन कम अरे नोकमका । 

जिनवर कहे व्यवद्दाग्से, 'यह वण हे इस जीवका' ॥५४०%॥ 

त्यों गंध, रस, रूप, स्पर्श , तन. संस्थान इत्यादिक सर्च । 
, भ्रृताथंदशा पृरुषने,. व्यवहारयसे वर्णये ॥६०। | 


गायाथ्थ:-- [ पथि मुष्यमाणं | जैसे मार्गमें जाते हुये व्यक्तिको लुटता हुआ्ा [ हृष्टवा ] 
देखकर “[ एक पंथा ] यह मा [ घुष्यते ] लुटता है, इसप्रकार [ व्यवहारिरा: लोका: ] 
व्यवहारीजन [ भरांति ] कहते हैं; किन्तु परमार्थशे विचार किया जाये तो [ कश्चित्‌ पंथा ] कोई 
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यथा पथि प्रस्थितं कंचित्साथ पुष्यमाजमबोक्य तात्स्थ्यात्ततुषचारेण ध्रुध्यत एप पंथा 
इति व्यवहारिणां व्यपदेशेषि न निश्चयतो विशिष्टाकाश्नदेशलक्षणः कश्चिदपि पंथा हुष्येत, 
तथा जीदे बंधपर्यायेणावस्थितकर्मणोनोकरमणों वा वर्णपुत्मे्य तात्स्थ्याचदुपचारेण जीवस्येष वर्ण 
इृति व्यवह्वारतो 5हंहवानां प्रज्ञापनेषि न निश्चयतो नित्यमेवामृर्तस्तमावस्थोपयोंगयुणाधिकस्य 
जीवस्य कश्चिद॒पि वर्णो८स्ति एवं गंधरसस्पशरूपशरीरसंस्थानसंदननरागद्दपमोहप्रत्ययकम नो कम - 
बर्गवर्गणास्पर्धकाध्यात्मस्थानाजुभागस्थानयोगस्थानवंघस्थानोद्यस्थानमार्ग णास्थानस्थितिषंध- 
स्थानसंक्लेशस्थानविशुद्धिस्थानसंयमलब्धिस्थानजीवस्थानगुण स्थानान्यपि व्यवद्वारतो 5६ देवानां 
प्रश्नापनेडपि निश्चयतों नित्यमेवामृ्तस्वभावस्पोपयोगगुणेनाधिकस्य जीवम्य सर्वाण्यपि ने सन्ति 
तादात्म्यलक्षणसम्बन्धाभावात्‌ | 


मार्ग तो [ न चर मुष्यते ] नहीं लुटता, मार्गमें जाता हुआ मनुष्य ही लुटता है; [ तथा ] इसीप्रकार 
[ जीवे ] जोवमें [ कर्मणां नोकमंणाों वे ] कर्मोंका प्रोर तोकमोंका [ वर्णंम्‌ ] वर्णों [ हष्दबा ] 
देखकर “[ जीवस्थ ] जीवका [ एषः वर्ण: ] यह वर्ण है! इसप्रकार [ जिने: ] जिनेन्द्रदेवने 
[ व्यवहारतः ] व्यवहारसे [ उक्तः ] कहा है। [ एवं | इसोप्रकार [ गंधरसस्पर्शरूपारि। ] गंध, 
रस, स्पशे, रूप, [ वेह: संस्थानावयः ] देह, संस्थान आदि [ बे ल सब ] जो सब हैं, [ व्यवहारस्य ] 
वे सब व्यवहारसे [ निश्चयव्रष्श रः ] निश्चयके देखनेवाले [ व्यपदिशंति ] कहते हैं। .. . 

टीका:-- जैसे व्यवहारी जन, मार्यमें जाते हुए किसी सार्थ ( संघ ) को लुटता हुप्ना देखकर, 
संघकी मार्गमें स्थिति होनेसे उसका उपचार करके, “यह मार्ग लुटता है” ऐसा कहते हैं, तथापि निदचयसे 
देखा जाये तो, जो प्राकाशके भ्रमुक भागस्वरूप है वह मार्ग तो कुछ नहीं लुटता; इसीप्रकारं भगवान 
प्रहन्तदेव, नीवमें बन्धपर्यायसे स्थितिको प्राप्त कर्म श्लोर नोकमंका वर्ण देखकर, कर्म-नोकमेंकी जीवमें 
स्थिति होनेसे उसका उपचार करके, “'जीवका यह वर्ण है! ऐसा व्यवहारसे प्रगट करते हैं, तथापि 
निदच यसे, सदा ही जिसका प्रमूर्ते स्वभाव है भ्लौर जो उपयोगगुणके : द्वारा भ्रन्यद्रव्योंसे ग्रधिक है ऐसे 
जीवका कोई भी वरां नहीं है । इसीप्रकार गंध, रस, स्पर्श, रूप, शरीर, संस्थान, संहनन, राग, देष, मोह, 
प्रत्यय, कर्म, नोकरमे, वर्ग, वर्गेणा,स्पर्धक, भ्रध्यात्मस्थान,ग्रनतुभागस्थान,योगस्थान, बंघस्थान, उदयस्थान, 
मार्गणास्थान,स्थितिबंधस्थान, संक्लेशस्थान,विशुद्धिस्थान,संयमलब्धिस्थान,जीव स्थान पोर गुरास्थान- 
यह सब ही ( भाव ) व्यवहा रसे भ्ररहस्तभगवान जीवके कहते हैं, तथापि निर्चयसे, सदा ही जिसका 
झमूर्त स्वभाव है और जो उपयोगगुराके द्वारा भप्रन्यसे अधिक है ऐसे जीवके वे सब नहों हैं, क्योंकि इन 
वर्णादि भावोंके और जीवके तादात्म्यलक्षरा सम्बन्धका प्रभाव है | 

भावार्थ:---ये वर्णासे लेकर गुरास्थान पर्यत भाव सिद्धास्तमें जीवके कहटे हैं वे ब्यवहा रनयसे कह्टे हैं, 
निश्चयनयसे वे जीवके नहीं हैं क्योंकि जीव तो परमार्थसे उपयोगस्वरूप है ।. . 

१४ 


'६०६ ' समयसार 
इुतो जीवस्प वर्णादिमिः सह तादात्म्पक्)्षणः सम्बन्धो नास्‍्तीति पेहू-- 


तत्य भवे जीवारणं संसारत्थाण होंति वण्णादी । 
संसारपमुक्कारं रात्यि हु वण्णादश्नो कई ॥/६१॥ 


: तत्र भवे भीवानां संसारस्थानां भवंति वर्णादयः ! 
. संसारप्रशुक्तानां न तन्ति खलु वर्णादयः केचित्‌ (६१॥ 


यहाँ ऐसा जानता कि-- पहले व्यवहारनयको प्रसत्यायं कहा भा सो वहाँ ऐसा त समझता कि 
वह सर्वेथा प्रसस्यार्थ है, किन्तु कथंचित्‌ श्रसत्याथं जानना; क्योंकि जब एक द्रव्यको भिन्न, पर्यायोंसे 
प्रभेदरूप, उसके अभ्रसाधारण गुखमात्रको प्रधान करके कहा जाता है तब परस्पर द्रब्योंका 
निमित्तनैमित्तिकभाव तथा निमित्तसे होनेवाली पर्यायें--वे सब गोण हो जाते हैं, वे एक प्रभेदद्रव्यकी 
दृष्टिमें प्रतिभासित नहीं होते, इसलिये वे सब उस द्रब्यमें नहीं हैं इसप्रकार कथंचित्‌ निषेध किया जाता 
है। यदि छत भावोंकी उस द्रव्यमें कहा जाये तो वह व्यवहारनयसे कहा जा सकता है। ऐसा 
नमधिभाग है। 


यहाँ शुद्धनयकी हृष्टिसे कथन है इसलिये ऐसा सिद्ध किया है कि जो यह समस्त भाव सिद्धान्तमें 
जीवके कट्टे गये हैं सो व्यवहारसे कह्दे गये हैं। यदि निमित्त नेमित्तिकभावकी हृष्टिसे देखा जाये तो वह 
व्यवहार कर्ष॑चित्‌ सत्यार्थ भी कहा जा सकता है। यदि सर्वेथा ग्रसत्यार्थ ही कहा जाये तो सर्व व्यवहारका 
लोप हो जायेगा झोर सर्ग व्यवहारका लोप होनेसे परमार्थंका भी लोप हो जायेगा । इसलिये जिनेन्द्रदेवका 
डपदेश स्याह्रादरूप समभना ही स्रम्यक्‌ज्ञान है, भोर सर्गया एकान्त वह मिथ्यात्व है । 


. भव यहाँ प्रशन होता है कि बर्सादिके साथ जीबका तादात्म्यकक्षणा स्रम्बन्ध क्‍यों नहीं है? 
उसके रश्नरस्थरूप गाया कहते हैं:--- 


संसारी जीवके वण आदिक, माब है संगार में । 
संसारसे परिमुक्तके नहिं, भाव को वर्णादिके ॥६१॥ 


शायार्थ :--[ बरादियः ] जो वर्णादिक हैं वे | संसारस्थानां ] संसारमें स्थित [ जीवातां ] 
जीवोंके [ तत्र भवे ] उस संसारमें [ भबन्ति ] होते हें घोर [ संसार प्रमुक्तानां ] संसारसे मुक्त 
हुए जीवोंके [ ललु ] निशंचयसे [वर्शादयः केलित] वर्खादिक कोई भी (भाव) [न श्रन्ति ] नहीं हैं; 
( इस्रलिये तादात्म्यसम्बन्ध नहीं है ) । 


जौव-अजीब शअभ्रधशिकार १०७ 


यत्किल सर्वास्वप्यबस्थासु यदात्मकत्वेन व्याप्त भव॒ति तदात्मकत्वव्याप्तिशूस्यं न भवति 
तस्य ते! सह तादात्म्यलक्षणः सम्बन्धः स्पात्‌ । ततः सर्वास्वष्यवस्थासु बर्णायात्मकलब्याप्तस् 
भवतों वर्णायात्मकलवव्याप्ति शूल्यस्पाभबतश्व पृद्गलस्प वर्णादिभि! सह तादात्म्यलक्षणः 
सम्बन्धः स्थात्‌ । संसारावस्थायां कथंचिद्वर्णायात्मकत्वव्याप्तस्य भवतों वर्णाधात्मकलब्याप्ति- 
शुस्यस्यामबतश्चापि मोक्षावस्थायां स्ंथा वर्णायात्मकत्वव्याप्तिशुन्यस्य मवतों वर्णाधात्मकल्व- 
व्याप्तस्याभवृतश्च॒ जीबस्य वर्णादिभिः सह तादात्म्यलक्षणः सम्बन्धो न कर्थंचनापि स्थात्‌ । 


जीषस्य बर्णादितादात्म्यद्रभिनिवेशे दोषश्चायम्‌ू-- 
जीवो चेव हि एदे सब्वे भाव त्ति मण्ण्से ऊदि हि । 
जीवस्साजोवस्स य णत्यि विसेसो दु दे कोई ॥६२॥। 





टीकाः--जो निशचयसे समस्त ही अवस्थाोंमें यदू-श्रात्मकपनेसे श्र्थात्‌ जिस-स्वरूपपनेसे व्याप्त 
हो भौर तद-झात्मकपनेकी श्रर्थात्‌ उस-स्वरूपपनेकी व्याप्तिसे रहित न हो, उसका उनके साथ तादात्म्य- 
लक्षण सम्बन्ध होता है। ( जो वस्तु सर्जण अवस्थाप्रोंमें जिस भावस्वरूप हो भौर किसी भ्रवस्थामें उस 
भावस्वरूपताकों न छोड़े, उस वस्तुका उन भावोंके साथ तादात्म्यसम्बन्ध होता है। ) इसलिये सभी 
ग्रवस्थाओंमें जो वर्णादिस्वरूपतासे व्याप्त होता है भौर वर्रा दिस्वरूपताकी बव्या प्रिसि रहित नहीं होता ऐसे 
पुद्गलका वर्णादिभावोंके साथ तादात्म्यलक्षण सम्बन्ध है; भौर यद्यपि संसार-भवस्थामें कथंचित्‌ 
वर्णादिस्वरूपतासे व्याप्त होता है तथा वर्णादिस्वरूपताकी व्याप्तिसे रहित नहीं होता तथापि 'मोक्ष- 
प्रवस्थामें जो सर्गथा वर्णादिस्वरूपताकी व्याप्तिसे रहित होता है भौर वर्णा दिस्वरूपतासे व्याप्त नहीं होता 
ऐसे जीवका वर्णादि भावोंके साथ किस्री भी प्रकारसे तादात्म्यलक्षण सम्बन्ध नहीं है । 

भावाय्थ:--द्रव्यकी सर्ग भ्वस्थाओ्रोंमें द्रव्यमें जो भाव व्याप्त होते हैं उन भावोंके साथ द्वव्यका 
ताद्ात्म्यसम्बन्ध कहलाता है । पुद्गलकी सर्ण अ्रवस्थाभोंमें पुदंगलमें वर्णादि भाव व्याप्त हैं इसलिये 
वर्णादि भावोंके साथ पुदगलका तादात्म्यसम्बन्ध है। संसारावस्थामें जीवमें वर्णादि भाव किसी प्रकारसे 
कह्टे जा सकते हैं किन्तु मोक्ष-अ्रवस्थामें जीवमें वर्णादि भाव सर्वेथा नहीं हैं इसलिये जीवका वर्णादि 
भावोंके साथ तादात्म्यसम्बन्ध नहीं है यह बात न्यायप्राप्त है। 

अब, यदि कोई ऐसा मिथ्या प्रभ्रिप्राय व्यक्त करे कि जीवका वर्खादिके साथ तादात्म्य है, तो 
उसमें बहू दोष श्राता है ऐसा इस गाथो द्वारा कहते हं:-- 


ये भाव सब हें ज्ञीव जो, ऐसा द्वि तू माने कभी । 
तो जीव और अजीदमें कुछ, भेद तुझ रहता नहीं ! ॥६२॥ 


कछण  'बशबसारय 


. जीवश्चेव हां ते सर्वे भावा इति मन्यसे यदि हि | 
जीषस्याजीवस्थ च नास्लि विशेषस्तु ते कशित्‌ ॥२॥ 

* यथा वर्णादयों भावाः क्रमेण भाविताविर्भावतिरोभावाभिस्तामिस्तामिध्यक्तिमिः 
पुदूंगलद्ग॒व्यमनुगच्छेतः पुद्गलस्य वर्णादितादात्म्यं प्रथयंति, तथा वर्णादयों भावाः क्रमेण 
भाविताविर्भावतिरोभाषाभिस्ताभिस्ताभिव्य क्तिमिजीवमनुगच्छंती जीवस्प पर्णादितादात्म्य 
अ्थयंतीति यस्यामिनिवेशः तस्य शेषद्रव्यासाधारणस्य वर्णाधात्मकत्वस्थ पुदूगललक्षणस्य जीवेन 
स्वीकरणाजीवपुद्गलयोरविशेषप्रसक्तो सत्यां परदृगलेभ्यो भिन्नस्य जीवद्रव्यस्याभावाड्वत्येतव 
जीबाभाबः 


संसारावस्थायामेब जीबस्य वर्णादितादात्म्यमित्यभिनिवेशे 5प्ययमेब दोषः 








गायार्थ:--वर्णादिकके साथ जीवका तादात्म्य माननेवालेको कहते हैं कि-हे मिथ्या 
अभिप्रायवाले | [ यदि हिच ] यदि तुम [ इति सन्‍्यसे | ऐसे मानोगे कि [ एते सर्वे भावा: ] यह 
बर्णादिक सर्ग भाव [ जीवः एब हि ] जीव ही हैं, [ ठु ] तो [ ते ] तुम्हारे मतमें [ जीवस्यथ च 
प्रजोबस्य ] जीच भ्रौर प्रजीवका [ कश्चित्‌ ] कोई [ विशेष: ] भेद [ नास्ति ] नहीं रहता । 


टीका:--जैसे वर्णादिक भाव, क्रमशः झाविर्भाव (प्रगट होना, उपजना) और तिरोभाव ( छिप 
जाना, नाग हो जाना ) को प्राप्त होती हुई ऐसी उन उन व्यक्तियोंके द्वारा ( भ्र्थात्‌ पर्यायोंके द्वारा ) 
पुदगलद्गब्यके साथ ही साथ रहते हुये, पुद्गलका वर्णादिके साथ तादात्म्य प्रसिद्ध करते हैं--विस्तारते हैं 
इसी प्रकार वर्णादिक भाव, क्रश आविर्भाव, और तिरोभावको प्राप्त होती हुई ऐसी उन उन व्यक्तियोंके 
द्वारा जीवके साथ ही साथ रहते हुये, जीवका वर्णादिके साथ तादात्म्य प्रसिद्ध करते हैं,--ऐसा जिसका 
प्रभिप्राय है उसके मतमें, अन्य शेष द्रव्योंसे भ्रताधारण ऐसी वर्शादिस्वरूपता--कि जो पुदुगलकद्गव्यका 
लक्षण है--उसका जीवके द्वारा भ्रज्भीकार किया जाता है इसलिये; जीव-पुदृगलके श्रविशेषका प्रसज़ 
भ्राता है, और ऐसा होनेसे, पुद्गलोंसे भिन्न ऐसा कोई जीवद्रव्य न रहनेसे, जीवका ग्रवश्य श्रभाव 
होंता है । 
भावाय:--जैसे वर्णादिकभाव पुद्गलद्रव्यके साथ तादात्म्यस्वरूप है उसीप्रकार जीवके साथ 
तादौत्म्यस्वरूप हों तो जीव-पुद्गलमें कोई भी भेद न रहे और ऐसा होनेसे जीवका ही भ्रभाव हो जाये 
यह महादोष आता है| 


प्रब, 'मात्र संसार-अवस्थामें ही जीवका! वर्णादिके साथ तादात्म्य है! इस अ्रभिप्रायमें भी यही 
दोष आ्राता है सो कहते हैं -- 


जीव -प्रज़ीव ग्रधिकाद १०९ 


ग्रह संसारत्याएणं जीवाणं तुज्ञ होंति वण्णादी । 
तम्हा संसारत्यथा जीवा रूवित्तमावण्णा ॥६३॥ 
एवं पोग्गलदव्ब॑ जीबो तहलक्खणेण मूढसदी । 
रिव्वाणम॒वगदों वि ये जीवक्तं पोग्गलो पत्तो ॥६४॥ 


अथ संसारस्थानां जीवानां तव भव॑ति वर्णादयः | 
तस्मात्मंसारस्था जीवा रूपित्वमापत्ना। ॥६३॥ 
एवं पुद्गलद्रव्यं जीवस्तथालक्षणेन मृठमते । 
निर्वाणपुपगुतों 5पि च जीवत्य॑ पृदूगलः प्राप्त: ॥॥६४॥ 


यस्य तु संसारावस्थायां जीवस्य वर्णादितादात्म्यमस्तीत्यमिनिवेश्वस्तस्थ तदानीं स जीवो 
रूपित्वमवश्यमवाप्नोति । रूपित्व॑ च शेषद्रव्यासाधारणं कस्यचिद्द्रव्यस्य लक्षणमस्त्र | ततो 
रूपित्वेव लक्ष्ममाणं यत्किचिद्ववाति स जीवो भवति | रूपित्वेन लक्ष्यमाणं पृद्गठद्रन्यमेव 


वर्णादि है संमारी जीवके. योहिं मत तुझ होय जो । 
संसारस्थित सब जीवगण , पाये तदा रूपित्वको ॥६३॥ 
इस रीत पुद्गल वो हि जीव, है मृदमति ! समचिहसे । 

अरु मोक्षप्राप्त हुआ मि प्रुदुगलद्रव्य जीव बने अरे ||६४॥ 


गाथार्:--[ प्रथ ] प्रथवा यदि [तब | तुम्हारा मत यह हो कि--[ संसारस्थानां जोवानां ] 
ससारमे स्थित जीवोके ही [ वर्शादय: ] वरापदिक ( तादात्म्यस्वरूपसे ) [ भवंति ] हैं, [तस्मात] 
तो इस कारणसे | संसारस्था: जीवाः | ससारमे स्थित जीव [ रुपित्वमु भ्रापज्ना: ] रूपित्वको प्राप्त 
हुये; [ एवं ] ऐसा होनेसे, [ तथालक्षणेन ] वेसा लक्षण ( ग्रर्थात्‌ रूपित्वलक्षण ) तो पुद्गलद्रव्यका 
होनेते, [ मूढमते ] हे मृठबुद्धि | [ पुद्गलद्रब्यं ] पुद्गलद्बव्य ही [जीवः] जीव कहलाया [ चश०ु 
झौर ( मात्र ससार-अवस्थामे ही नही किन्तु ) [ तिर्वाराम्‌ उपगतः भ्रपि ] निर्वाख प्राप्त क्लेनेपर भी 
[ पुदृंगलः | पुद्गल ही [ जोबत्व॑ ] जोवत्वको [ प्राप्तः | प्राप्त हुप्रा ' 

टीका:--फिर, जिसका यह प्रभिप्राय हैं कि--ससार-अ्रवस्थामे जीवका वर्णादिभावोके साथ 
तादात्म्यसम्बन्ध है, उसके मतमे ससार-अवस्थाके समय वह जीव अ्रवश्य रूपित्वको प्राप्त होता है; भोर 
रूपित्व तो किसी द्रव्यका, शेष द्रव्योसे असाधारण ऐसा लक्षण है । इसलिये रूपित्व (लक्षण) से लक्षित 


११० धघमयतसाबद 


भवति | एवं पृदृगलद्रव्यमेद स्वयं जीबो भव॒ति, न पुनरितरा! कतरोपि | तथा च॑ सति 
मोक्षावस्थायामपि नित्यस्वलक्षणह॒क्षितस्प द्रव्यस्‍्य सर्वास्वप्यवस्थास्यनपायित्वादनादिनिधन- 
स्पेन पुदूगलद्ग व्यमेव स्वयं जीवो भवति, न पुनरितरः कतरोपि । तथा च सति तस्यापि पृद्गलेभ्यो 
मिन्नस्प जीवद्रव्यस्यांमावाइबत्येव जीवाभावः । 
एयमेतत्‌ स्थित यद्वर्णादयों भावा न जीव हृति-- 

एक्क थे दोण्णि तिपिशा ये चतारि य पंच इन्दिया जीवा । 

बादरपज्जत्तिदर पयडीओ  णामकम्मस्स ॥६५॥। 

एदाहि य णिव्वत्ता जीवट्टाणा 3 करणभर्दाह । 

पयडोीद ऐोग्गजमर्डाह ताहि कह भण्णदे जीवों ॥६६॥। 





( लक्ष्यरूप होता हुमा ) जो कुछ हो वही जीव है । रूपित्वसे लक्षित तो पुद्गलद्रव्य ही है। इसप्रकार 
पुद्गलद्गव्य ही स्वयं जीव है, किन्तु उसके भ्रतिरिक्त दूसरा कोई जीव तहीं है । ऐसा होनेपर, मोक्ष- 
भ्रवस्थामें भी पुद्रगलद्वव्य ही स्वयं जीव (सिद्ध होता) है, किन्तु उसके प्रतिरिक्त श्रन्य कोई जीव (सिद्ध 
होता) नहीं; क्योंकि सदा भ्पने स्वलक्षणसे लक्षित ऐसा द्रव्य सभी भश्रवस्थाभ्रोंमें हानि श्रथवा क्वासको न 
प्राप्त होनेशे प्रनादि-प्रनन्त होता है। ऐसा होनेसे, उसके मतमें भी ( संसार-श्रवस्थामें ही जीवका 
वर्णा दिके साथ तादात्म्य माननेवालेके मतमें भी ), पुदंगलोंसे भिन्न ऐसा कोई जीवद्रव्य न रहनेसे, 
जीवका प्रवश्य भ्रभाव होता है । 
भावार्ध :--यदि ऐसा माना ज़ा4 कि संसार-भअबस्थामें जीवका वर्णादिके साथ तादात्म्यसम्बन्ध 
है तो जीव मूर्तिक हुआ; भौर मूर्तिकत्व तो पुद्गलद्रव्यका लक्षण है; इसलिये पुदगलद्रव्य ही जीवद्रव्य 
सिद्ध हुआ, उसके भतिरिक्त कोई चेतन्यरूप जीवब्व॒ग्य नहीं रहा। भौर मोक्ष होनेपर भी उन पुद्गलोंका 
ही मोक्ष हुआ; इसलिये मोक्षमें भो पुदूगल हौ जीव ठहरे, भ्न्य कोई ब्रैतन्यरूप जीव नहीं रहा । इसप्रकार 
संसार तथा मोक्षमें पुद्गलसे भिन्न ऐसा कोई चेतन्यरूप जीवद्रव्य म्र रहनेसे जीवका ही प्रभाव होगया । 
इसलिये मात्र संसार-अवस्थामें ही वर्णादि भाव जीवके हैं ऐसा माननेसे भी जीवका प्रभाव ही होता है । 
इसप्रकार वह सिद्ध हुआ्रा कि वर्खादिक भाव जीव नहीं हैं, यह भ्रव कहते हैं:-- 
जीव एफ-दो-वय-चार-पंचेन्द्रिय ; बीदर, पृक्ष्म हैं । 
पर्याप्त अनपर्याप्त जीव जु नामकम्की प्रक्रृति है ॥६५॥ 
जो प्रकृति यह पुद्गलमयी, वह करणरूप बने अरे | 
उससे रचित जीवशान जो हैं, जीव क्यों जहिं. कहाय वे । ६६॥ 


बीव-धजीव प्रधिकार १११ 


एक वा दे त्रीणि च चल्वारि च पंचेन्द्रियाणि जग? 
बादरपर्याप्ततराः. प्रकृगो... नामकर्मणण ॥६५॥ 
एताभिश्र निइत्तानि जीवस्थानानि करणभूताभिः 
प्रकृतिभिः पृदूगलमयीभिस्तामिः कथ्थं भण्यते जीव! ॥६६॥ 


निश्चयतः कमकरणयोरमिन्नत्वात्‌ यद्येन क्रियते तत्तदेवेति कृत्वा, यथा कनकृपन्र 
कनकेन क्रियमाणं कनकमेव न त्वन्यत्‌ तथा जीवस्थानानि बादरद्॒ष्मेकद्रियद्िश्रिचतुःपंचेन्द्रिय- 
पर्याप्तापर्याप्तामिधानाभिः पुदूगलमयीभिः नामकमग्रकृतिभिः क्रियमाणानि पुदूगल एवं न तु जीवः 
नामकमप्रकृतीनां पुदूगलमयत्व॑ चागमप्रसिद्धं दृश्यमानश्रीरादिमृतकार्यानुमेण॑ च । एवं 
गंधरससपशरूपशरीरसंस्थानसंहननान्यपि प्रृदूगलमयनामकमग्रकृतिनिशृतत्वे सति तदब्यतिरे- 
काजीवस्थानेरेबोक्तानि | ततो न वर्णादयों जीब हृति निश्चयसिद्धान्तः । 





गायार्थ:--[ एकं वा ] एकेन्द्रिय, [ ढे ] द्वीनिद्रय, [ त्रीरिम च ] त्रीन्द्रिय, [ चत्थारि चर ] 
चतुरिन्द्रिय, भ्रौर [ पंचेन्द्रियारिण ] पंचेन्द्रिय, [ बादरपर्याप्तेतरा: ] बादर, सूक्ष्म, पर्याप्त भोर 
ग्रपर्यापत [ जोबाः ] जीव तथा-यह [ नामकरण: | नामकर्मकी [ प्रकृतयथः ] प्रकृतियाँ हैं। 
[ एताभि: व ] इन [ प्रकृतिभिः ] प्रकृतियों [ पुदूगलमयीभिः ताभिः ] जो कि पुद्गलमयरूपसे 
प्रसिद्ध हैं उनके द्वारा [ करणभूतामिः ] करणस्वरूप होकर [ नि सानि ] रचित [जीवस्थानानि] 
जो जीवस्थान ( जीवसमास ) हैं वे [ जीबः ] जीव [ कथं ] कंसे [ भण्यते ] कहे जा सकते हैं ? 

टीका:--निरचयनयसे कर्म और करण की भ्रभिन्नता होनेसे, जो जिससे किया जाता है (-होता 
है ) वह वही है--यह समझकर ( निश्चय करके ), जैसे सुवणो-पत्र सुवणंसे किया जाता होनेसे सुवबरों 
ही है, भ्रन्य कुछ नहीं है, इसी प्रकार जीवस्थान बादर, सूक्ष्म, एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, 
पंचेन्द्रिय, पर्याप्त, श्रपर्याप्त नामक पुदू्गलमयी नामकरममकी प्रकृतियोंसे किये जाते होनेसे पुद्गल ही हैं, 
जीव नहीं हैं। भोर नामकमंकी प्रकृतियोंकी पुद्गलमयता तो धघागमसे प्रसिद्ध है तथा प्रनुमानसे भी जानी 
जा सकती है क्योंकि प्रत्यक्ष दिखाई देनेवाले शरीर झ्यादि जो मू्िक भाव हैं वे #मंप्रकृतियोंके कार हैं 
इसलिये कर्मप्रकृतियाँ पुद्गलमय हैं ऐसा भनुमान हो सकता है । 


इसी प्रकार गन्ध, रस, स्पर्श, रूप, शरीर, संस्थान झोर संहनन भी पुद्गलमय नामकर्मकी 
प्रकृतियोंके द्वारा रचित होनेसे पुद्गलसे भप्रभिन्न हैं; इसलिये, मात्र जीवस्थानोंको पुदू्गलमय कहनेपर, 
इन सबको भी पृद्गलमय द्वी कथित समभना चाहिये । 


इस लिये वर्णादिक जीव नहीं हैं यह निश्चयनयका सिद्धान्त हैं । 


११२ धमयसा ९ 
ह ( उपजाति ) 
निवत्यते येन यदत्र किंचित 
तदेव तत्स्पात्न कथंचनान्यत्‌ । 
रुक्मेण निईत्तमिह्मासिकोश 
पश्यंति रुक्‍म॑ न कर्थंचनासिम्‌ ॥२८॥ 
( उपजाति ) 
बर्णादिसामग्यमिदं॑ दविदंतु 
निर्माणमेकस्य हि पुदुगलस्य । 
ततो 5स्त्विंदं पुदूगल एवं नात्मा 
यतः स विज्ञानघनम्ततो उन्‍्यः ॥३९॥ 


शेष मन्य दरधवहारमात्रम्‌ --- 


यहाँ इसी भ्र्थका कलशरूप काव्य कहते हैं; -- 

श्लोकार्थ:--[ येन ] जिस वस्तुसे [ भ्रत्र यद्‌ फिचित्‌ निव्वेत्यंते ] जो भाव बने, [तत. ] वह 
भ्रात् [ तद्‌ एव स्थात ] वह वस्तु ही है, [ कर्यंथन ] किसी भी प्रकार [ भ्रन्यत्‌ न ] भन्य वस्तु नहीं 
है; [ इह ] जेसे जगतमे [ रुक्‍मेरण नि श्तम्‌ प्नसिकोश ] स्वरंनिरमित म्यानकों [ रुफ्म पश्यन्ति ] 
लोग स्वर ही देखते हैं, ( उसे ) [ कंचन ] किसीप्रकारसे [ न भ्रसिम ] तलवार नही देखते । 


भावार्थ :--वर्णादि पुदूगल-रचित हैं इसलिये वे पुद्गल ही हैं, नीव नहीं ।३८। 
प्रव दूसरा कलदा कहते हैं: -- 


श्लोकार्थ:--भरहो शानी जनों ! [इं वर्रादिसामग्र्यम्‌] ये वर्शादिकसे लेकर गुणस्थानपर्यंत 
भाव हैं उन समस्तको [ एकस्य पुद्गलस्य हि निर्भासाम ] एक पुदूगलकी रचना [ विदन्सु ] जागो; 
[ ततः ] इसलिये [ इद ] यह भाव [ पुद्गलः एब प्रस्तु ] पुदगल ही हो, [ न प्रात्मा ] झात्मा न 
हों; [ यतः ] क्‍योंकि [ सः विज्ञानधनः ] प्रात्मा तो विशानघन है, ज्ञानका पुज है, [ततः] इसलिये 
[ श्रस्थ: ] वह इन वर्जादिक भावोंसे प्रन्य ही है ।३६। 


भ्रब, यह कहते हैं कि इस ज्ञानघन प्रात्माके प्रतिरिक्त जो कुछ है उसे जीव कहना सो सब 
व्यगहार मात्र है:-- 


जी4-प्रश्रीव सचधिकार ११३ 
है र्‌ हट 7 ५ किए &€ /३ 
पण्जत्तापज्जत्ता जे सुहूभा , बादरा य जे चेव । 
7 बेहंस्स जीवसण्णा “सुत्तें बबहारदो उत्ता ॥६७॥ 
पर्याप्तापर्याप्ता ये धृह्ष्मा बादराश्च ये चैव | 
देदस्य जीवसंज्ञा: ध्रत्रे व्यवह्ार्तः उक्ताः |६७॥ 


यत्किल बादरत्श्मैकेन्द्रियद्धित्रिचतुःपंचेन्द्रियपर्याप्तापर्याप्ता इति श्वरीरस्य संज्ञाः पज़े 
जीवसंजात्वेनोक्ताः अप्रयोजनाथः परप्रसिद्धघा घ्रृतघटवदयवदारः । यथा हि. कस्पचिदाजन्म- 
प्रसिद्भेकश्ठतकुंभस्य तदितरकुंभानमिद्ञस्प प्रबोधनाय यो5यं घुतकुंमः स मृण्मयों न घ्रतमय इति 
तत्प्रसिद्धधा इमे छुतकुंभव्यवहारः, तथास्पाज्ानिनो लोझस्यासंसारप्रसिद्धाशद्धजीवस्य 
शुद्धजीवानमिश्नस्य प्रयोधनाय यो5यं वर्णादिमान्‌ जीव! स ज्ञाममयों न वर्णादिमय इति 
तत्मसिद्धभा जीवे वर्णादिमद्ध यवद्वारः । 








पर्याप अनपर्यात्त जो, हैं सक्ष्म अर बादर सभी ! 
व्यवहारसे कही जीवसंज्ञा. देहकों शासन महीं |[६७॥ 
गांयार्थ:--[ ये ] जो [ पर्थाष्तापर्याप्ता: ] पर्याप्त, श्रपर्याप्त [ सुकमा: बादरा: श्र ] सूक्ष्म 
प्रोर ब्रादर आदि [ ये एव ] जितनी [ देहस्य ] देहकी [ जोवसभ्ा: ] जीवसंज्ञा कही हैं थे सब 
[ सूत्रे ] सूतमें [ व्यवहारतः ] व्यवहारसे [ उक्ताः ] कही हैं। 
टीका:--बादर, सूक्ष्म, एकेन्द्रिय, द्वी निद्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, पंचेरिद्रय, पर्याप्त, अपर्याप--इन 
शरीरकी संज्ञाप्रोंको (नामोंको) सूत्रमें जीवसंज्ञारूपसे कहा है, वह, परकी प्रसिद्धिके कारण, 'घोके घड़े' 
की भाँति व्यवहार है--कि जो व्यवहार स्रप्रयोजनार्थ है ( भर्थात्‌ उसमें प्रयोजनभूत वस्तु नहीं है ) । इसी 
बादको स्पष्ट कहते हैं: -- 


जैसे किसी पुरुषको जन्मसे लेकर मात्र “घीका घड़ा” ही प्रसिद्ध ( ज्ञात ) हो, उसके अतिरिक्त 
वह दूसरे घड़ेको न जानता हो, उसे सम्रकामेके लिये “जो यह “घीका घड़ा' है सो मिट्टीमय है, घीमय 
नहों” इसप्रकार (समभानेवालेके द्वारा) घड़ेमें घोके घड़ेका व्यवहार किया जाता है, क्‍योंकि उस पुरुषको 
'घीका घड़ा' ही प्रसिद्ध (ज्ञात) है; इसीप्रकार इस अ्ज्ञानो लोकको अ्नादि संसारसे लेकर 'भ्रशुद्ध जीव' 
ही प्रसिद्ध (ज्ञात) है, वह शुद्ध जीवको नहीं जानता, उसे समझ्ानेके लिये (शुद्ध जोवकां ज्ञान करानेके 
लिये “जो यह 'वर्णादिमान जीव है सो ज्ञानमय है, वर्णादिमय नहीं” इसप्रकार ( सूत्रमें ) जीवमें 
वर्णादिमानपनेका व्यवहार किया गया है, क्योंकि उस अज्ञानी लोकको 'वर्खादिमान जीव' ही प्रसिद्ध 
( ज्ञात ) है । 

१४ 


श्श्द 7; >लश्ियसरि : 


( प्रनुष्दभ्‌ ) 
घृतकुंभामिधाने 5पि कुंमो घतमयों न चेत्‌ । 
जीवो वर्णादिमजीवजल्पने5पि न तन्‍्मयः ।|४०॥ 


एतदपि स्थितमेव यद्रागादयों भावा न जीवा हति- 
मोहणकम्मस्सुदयर दु वण्णिया जे इसे गुणंहा णा । 
ते कह हबंति जोवा जे रिपच्चमचेदरणा उत्ता ॥६५॥॥ 
.मोहनकर्मण उदयाच्ु वर्णितानि यानीमानि गुणस्थानानि । 
तानि कथ भ्ति जीवा यानि नित्यमचेतनान्युक्तानि |$८॥ 


अरब इसी भ्र्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


श्लोकार्थ :--[ चेत्‌ ] यदि [ घृतकुम्भामिधाने श्रपि ] 'घीका घड़ा' ऐसा कहनेपर भी 
[ कुम्मः घृततयः न] घड़ा है वह घीमय नहीं है (-मिट्टीमय ही है), [ वर्णादिमत्‌ृ-जीथजल्पने भ्रपि ] 
लो इसीप्रकार 'वर्णादिमान्‌ जीव' ऐसा कहनेपर भी [ जीव: न तन्‍्मयः ] जीव है वह वर्णादिमय 
नहीं है (“ज्ञानघन ही है ).! 

भावाथे:--घीसे भरे हुए घड़ेकी व्यवहारसे 'घीका घड़ा' कहा जाता है तथापि निश्चयसे घड़ा 
घी-स्वरूप नहीं है; घी घी-प्वरूप है, घड़ा मिट्टी-स्वरूप है; इसी प्रकार वर्ण, पर्याप्ति, इन्द्रियों इत्यादिके 
साथ एक क्षेत्रावगाहरूप सम्बन्धवाले जीवका सूत्रम व्यवहा रसे 'पंचेन्द्रिय जीव, पर्याप्त जीव, बादर जीव 
देव जीव, मनुष्य जीव' इत्यादि कहा गया है तथापि निम्नयसे जीव उस-स्वरूप नहीं है; वर्ण, पर्याप्त 
इन्द्रियाँ इत्यादि पुद्ूगलस्वरूप हैं, जीव ज्ञानस्वरूँप है ।४०। 

प्रब कहते हैं कि ( जैसे वर्रादि भाव जीव नहीं है यह सिद्ध हुआ उसोप्रकार ) यह भी सिद्ध 
हुआ कि रागादि भाव भी जीव नहीं हैं:-- 


| मोहनकरमके उदयसे, गृणस्थान जो ये वणये ! 
, नें क्यों बने आत्मा. निरंतर जो अचेतन जिन कह्टे | ॥६८॥ 
गायार्थ:-[ यानि इसमानि ] जो यह [ गुरास्थानानि ] गुरणस्थान हैं वे [ मोहनकमंर: 
जदयात॑ तु '] मोहकमंके :उदयसे होते हैं [ वरशितानि ] ऐसा ( सर्वेश्षके आगममें ) वर्शंन किया गया 
है; ( कानि ] वे [ जीवाः ] जोव [ कथ्थ ] कैसे [ भवंति ] हो सकते हैं [यानि.] कि जो [ नित्य ] 
सदा [ शभ्रच्चेतनानि ] अ्रचेतन [ उक्तानि ] कहे गये हैं ? 


जोव-श्रजीव भ्रधिकार ह ११५ 


मिथ्यादष्टयादीनि गुणस्थानानि हि. पौद्रलिकमोहकम्प्रक्रतिविपाकपू्वकल्वे सति 
नित्पमचेतनत्वात्‌ कारणानु विधायीनि कार्याणीति कुत्मा यत्रपूषका यवा यवा एवेति न्यायेन 
पुदूगल एव न तु जीवः । गुणस्थानानां नित्थमचेतनत्वे चागमाच्चेतन्य 5स्वभावव्याप्तस्पात्मनों 5- 
तिरिक्तत्वेन विवेचकेः! स्वयम्नपलभ्य मानल्वाच्च प्रसाध्यम्‌ । 

एवं रागद्रेषमोहप्रत्ययकम नोकमंत गंवगंणास्पर्ध काध्यात्मस्थानानुभागस्थानयो गस्थानघं घ- 
स्थानोदयस्थानमागणास्थानस्थितिबंधस्थानसंक्लेशस्थान विशुद्धिस्थान संयम लब्धिस्था नान्पपि पुवू- 
गलकमपूव कत्वे सति नित्यमचेतनत्वात्पुदूगल एवं न तु जीब इति स्वयमाथातम्‌ | ततो रागादयों 
भावा न जीव हति सिद्धम्‌ । 

तहिं को जीव हति चेत्‌-- 


टोका:--ये मिथ्याहष्टि आदि गुण॒स्थान पौदूगलिक मोहकमंकी प्रकृतिके उदययूवंक होते होनेसे 
सदा ही अ्रचेतन होनेसे, कारण जेसा ही कार्य होता है ऐसा समझकर ( समभकर, निश्चय कर ) जौ 
पूर्वक होनेवाले जो जौ, वे जो ही होते हैं इसी न्‍्यायसे, वे पुदगल हो हैं--जीव नहीं । ग्रौर गुणस्थानोंका 
सदा ही अचेतनत्व तो आगमसे सिद्ध होता है तथा चैतन्यस्वभावसे व्याप्त जो श्रात्मा उससे भिन्नपनेसे वे 
गुणास्थान भेदज्ञानियोंके ढारा स्वयं उपलभ्यमान हैं इसलिये भी उनका सदा ही ग्रचेतनत्व,सिद्ध होता है । 
इसी प्रकार राग,द्वेष, मो हु, प्रत्यय, कर्म, नोकमे, वर्ग, वर्गणा, स्पर्धक, अध्यात्मस्थान,भ्रन भागस्था न 

योगस्थान, बन्धस्थान, उदयस्थान, मार्गणास्थान, स्थितिबन्धस्थान, संक्लेशस्थान, विशुद्धिस्थान और 
संयमलब्धिस्थान भी पुद्गलकमंपूर्वक होते होनेसे, सदा ही भ्रचेतन होनेसे, पुदगल ही हैं--जीव नहीं 
ऐसा स्वतः सिद्ध हो गया । इससे यह सिद्ध हुआ कि रागादिभाव जीव नही हैं । 

भावाथं:--शुद्धद्रव्याथिक नयकी दृष्टिमें चेतन्य अ्रभेद है श्रौर उसके परिणाम भी स्वाभाविक 
शुद्ध ज्ञान-दर्शन हैं | परनिमित्तसे होनेवाले चेतन्यके विकार, यद्यपि चेतन्य जैसे दिखाई देते हैं तथापि, 
चेतन्यकी सर्व अ्रवस्थाग्रोमें व्यापक न होनेसे चैतन्यशून्य हैँ--जड़ हैं । श्रौर आगममें भी उन्हें भ्रचेतन 
कहा है। भेदज्ञानी भो उन्हें चेतन्यसे मिन्नरूप अनुभव करते हैं इसलिये भी वे श्रचेतन हैं, चेतन नहीं । 

प्रश्न:--यदि वे चेतन नहीं हैं तो क्या हैं ? वे पुदगल है या कुछ झौर ? 

उत्तरः:--वे पुदूगलकमंपूर्यक होते हैं इसलिये वे निवचयसे पुदगल ही हैं क्योंकि कारण जैसा ही 
कार्य होता है । 

इसप्रकार यह सिद्ध किया कि पुद्ूगलकर्मके उदयके निभित्तसे होनेवाले चैतन्यके विकार भी जीव 
नही, पुद्गल हैं । 

श्रब यहाँ प्रश्न होता है कि वर्णादिक श्रौर रागादिक जीब नही हैं तो जीव कौन है ? उसम्भे 
उत्त ररूप इलोक कहते हैं:- 








११६ समयसार 


( अनुष्ुभ्‌ ) 
अनाधनंतमचल् स्वसंवेधमिद॑ स्फुटमू । 
जीवः स्॒यं तु चेतन्यम्रुच्चेश्रकचकायते ।।४१।। 
( शादू लविक्रीड़ित ) 

वर्णादंः सहितस्तथा घिरहितो वेधास्त्यज्ीवो यतो 
नामृतत्वझ्॒पास्थ पश्यति जगजीवस्य तत्तवं ततः | 
हत्यालोच्य विवेचकेः समुचित नाव्याप्यतिव्यापि वा 
व्यक्त व्यंजितजीवतत्वमचल चेतन्यमालंब्यताम्‌ ।।४२॥ 





श्लोकार्थ:--[ श्रनादि ] जो अनादि' है, [ श्रनन्तम्‌॒] भश्रनन्त' है, [ भ्रचल ] प्रचल' है, 
[ स्वसंवेद्यम्‌ ] स्वसंवेद' है [ तु ] और [ स्फुटम ] प्रगट' है--ऐसा जो [ इदं चेतन्यम्‌ |] यह 
चैतन्य [ उच्च: | अत्यन्त [ चकचकायते ] चकचकित--प्रकाशित हो रहा है, [ स्वयं जीव: ] वह 
स्वय॑ ही जीव है । 
भावार्थ:-वर्णा दिक श्रौर रागादिक भाव जीव नही हैं किन्तु जेसा ऊपर कहा वैसा चेतन्य भाव 
ही जीव है ।४१। 
झ्रब, काव्य द्वारा यह समभाते हैं कि चेतनत्व ही जीवका गोग्य लक्षण है-- 





श्लोकार्थ:--[ यतः ग्रजोव: भ्रस्ति दंघा | श्रजीव दो प्रकारके हैं-[ वर्स्णद्य: सहितः ] 
वर्णादिसहित [ तथा बिरहितः ] ओर वर्णादिरहित; [ ततः ] इसलिये [ श्रमृतंत्वम्‌ उपास्य ] 
भ्रमूर्तत्वका भ्राश्रय लेकर भी ( प्र्थात्‌ अमूर्ंत्वको जीवका लक्षण मानकर भी ) [ जोबस्थ तत्त्ब॑] जी वके 
यथार्थ स्वरूपको [ जगत्‌ न पश्यति ] जगत नहीं देख सकता; --[ इति भ्रालोच्य |] इसप्रकार परीक्षा 
करके [विवेचक्कः | भेदज्ञानी पुरुषोंने [न भ्रव्यापि प्रतिव्यापि वा] श्रत्याप्ति श्रौर अतिव्याप्ति दूषणोंसे 
रहित [ चेतन्यम्‌ ] चेतनत्वको जीवका लक्षण कहा है [ समृुद्चितं | वह योग्य है । [ व्यक्त ] वह 
चैतन्यलक्षरा प्रगट है, [ व्य्वित-जीव-तत्त्वम्‌ ] उसने जीवके यथार्थ स्वरूपको प्रगट किया है श्रौर 
[ ध्रचल॑ | वह भचल है--चलाचलता रहित, सदा विद्यमान है। [ प्रालस््घतामु | जगत्‌ उसीका 
झ्रवलम्बन करो ! ( उससे यथार्थ जीवका ग्रहण होता है । ) ।४२॥ 





१ अर्थात्‌ किसो काल उत्पन्न नहीं हुआ । २ अर्थात्‌ किसी काल जिप्का विनाश नहीं । ३ अर्थात्‌ जो 
कभी चैतस्थपनेसे अन्यकप--चल्राचस्र-नहीं होता । ४ अर्थात्‌ जो स्वयं अपने आपके ही जाना जाता दहै। ५ अर्थात्‌ 
छुपा हुआ नही । 
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( वसनन्ततिलका ) 
लीवादजीवमिति लक्षणतों विभिन्‍न 
ज्ञानी जनो 5नुमवति स्वयप्नल्लसंतस | 
अश्वानिनो निरवधिप्र विजम्भितों »यं 
मोहस्तु तत्कथमदो बत नानटीति ॥४३॥।। 


नानटथतां तथापि-- 


भावार्थ:--निश्चयसे वर्ण दिभाव--वर्णा दिभावोंमें रागादिभाव पअ्न्तहित हैं--जी वमें कभी व्याप्त 
नहीं होते इसलिये वे निश्चयसे जीवके लक्षण हैं ही नहीं; उन्हें न्यवहारसे जीवका लक्षण मानने पर भी 
श्रव्याप्ति नामक दोष आता है क्‍योंकि सिद्ध जीवोंमें वे भाव व्यवहारसे भी व्याप्त नहीं होते । इसलिये 
वर्णा दिभावोंका श्राश्नय लेनेसे जीवका यथार्थस्वरूप जाना ही नहीं जाता । 
यद्यपि अमूृतेत्व सर्वे जोवोंमें व्याप्त है तथापि उसे जीवका लक्षण माननेपर श्रतिव्याप्ति नामक 
दोष श्राता है, कारण कि पाँच अ्रजीव द्रब्योमेंसे एक पुद्गलद्रव्यके अ्रतिरिक्त धर्म, भव, भ्राकाश, 
काल--ये चार द्रव्य भ्रमूर्त होनेसे, भ्रमू्तत्व जीवमें व्यापता है वैसे ही चार श्रजीव द्वब्योंमें भी ब्यापता 
है; इसप्रकार अतिव्याप्ति दोष ग्राता है। इसलिये अधूर्तत्वका आ्राश्नय लेनेसे भो जोवका यथार्थ स्वरूप 
ग्रहरणा नही होता है । 
चेतन्यलक्षणा सर्व जीवोंमें व्यापता होनेसे भ्रव्याप्तिदो पसे रहित है, भौर जीवके अतिरिक्त किसी 
प्रन्य द्रव्यमें व्यापता न होनेसे ग्रतिव्याप्तिदोषसे रहित है; भोर वह प्रगट है; इसलिये उसीका भ्राश्रय 
ग्रहरा करनेसे जीवके यथार्थ स्वरूपका ग्रहण हो सकता है ।४२। 
ग्रब, 'जब कि ऐसे लक्षणसे जीव प्रगट है तब भी अज्ञानी जनोंको उसका भज्ञान क्‍यों रहता 
है ? --इसप्रकार भ्राचायंदेव भ्राश्चयं तथा स्तेद प्रयट रूस्के हैं:-- ह 
श्लोकार्थ:--[ इति लक्षणत:ः ] यों पूर्वोक्त भिन्न लक्षणके कारण [जोवात्‌ ्रजीवम्‌ विभिन्न ] 
जीवसे अजीव भिन्न है [ स्वयम्‌ डल्‍लसन्तम्‌ ] उसे ( झ्जीवको ) झपने श्राप ही (-स्वतंत्रपने, जीवसे 
भिन्नपने ) विलसित होता हुप्ला--परिणमित होता हुआ [ ज्ञानो जनः ] ज्ञानीजन [ प्रनुभवति ] 
प्रनुभव करते है, [ तत्‌ ] तथापि [ भ्ज्ञानिनः ] झज्ञानीको [ निश्यक्षि-प्रविजम्मितः श्रय॑ मोहः तु] 
भ्रमर्यादरूपसे फंला हुआ यह मोह ( भ्रर्थात्‌ स्वपरके एकत्वको भ्रान्ति.) [ कथम्‌ नामटीति ] क्‍यों 
ताचता है--[ झहो बत ] यह हमें महा श्राश्चय झौर खेद है! ।४३। 
अब पुन: मोहका प्रतिषेश्ष करते हुए कहते हे कि 'घदि मोह नाचता है तो नाचो ? उशापि 
सा ही है :-- 


११८ समयसार 


( बसन्ततित्रका ) 
अस्मिशन्ननादिनि महत्यविषेकनाट थे 
' वर्णादिमान्नटति पुदूगल एवं नान्‍्यः । 
रागादिपुद्गलपिफार विरेंद्धशुद्ध- 
चैतन्वधातुमयमूतिर॒यं च जीवः ॥४४॥ 
( मन्दाक्रान्ता ) 
इत्थं ज्ञानककचकलनापाटन नाटयिलवा 
जीवाजीबौ स्फुटविघटन नेत्र यावद्ययातः । 
विश्व व्याप्य प्रसमविकसद्रथक्तचिन्मात्रशक्त्या 
ह्ातृद्रब्य॑स्वयमतिरसात्तावदुच्चैश्वकाशे ॥४५॥ 








श्लोकार्थ :-- [ झ्स्मिन्‌ प्रनादिनि मह॒ति प्रविवेक-नाटये | इस प्रनादिकालीन महा अ्रविवेकके 
नाटकमें अथवा नाचमें [ वर्रादिसान्‌ पुदूगल: एवं नटति | वर्णादिम।न पुदंगल ही नाचता है, | न भ्रन्य: ] 
अन्य कोई नहीं; (अ्रभेद ज्ञानमें पुदगल ही प्रनेक प्रकारका दिखाई देता है, जीव अनेकप्रकारका नहीं 
है; ) | व ] भर [ श्रयं जीवः ] यह जीव तो [ रागादि-पुदूगल-विका र-विरुद्ध-शुद्ध-चेतन्यघा तुम ए- 
मूति: ] रागादिक पुदगलविकारोंसे विलक्षण, शुद्ध चेतन्यधातुमय मूर्ति है। । 

भावार्थ:--रागादिक चिदृविकारकों (-चैतन्यविकारोंको) देखकर ऐसा भ्रम नही करना कि ये 
भो चैतन्य ही हैं, क्योंकि चैतन्यकी सर्वे भ्रवस्थाओ्रोंमें व्याप्त हों तो चैतन्यके कहलायें | रागादि विकार 
सर्व अवस्थाओंमें व्याप्त नहीं होते--मोक्षअवस्थामें उनका अ्रभाव है। और उनका अनुभव भी 
भ्राकुलतामय दुःखरूप है। इस लिये वे चेतन नहीं, जड़ हैं । चंतन्यका अ्रनुभव निराकुल है, वही जीवका 
स्वभाव है ऐसा जानना ।४४। हा रा 

अब, भेदज्ञानकी प्रवत्तिके हरा यह ज्ञाताद्रव्य स्वयं प्रगट होता है इसप्रकार कलशमें महिमा 
प्रगट करके भ्रधिकार पूर्ण करते हैं:-- | 

श्लोकार्थ:--[ इत्थं ] इसप्रकार [ शान-क्रचच-कलना-पाटनं | ज्ञानरूपी करवतका जो 
बारम्बार प्रभ्योस है उसे [ नाटयित्था ] नचाकर [ यावत्‌ ] जहाँ [ 'जीवाजीबो | जीव श्रौर प्रजीव 
दोनों [ स्कुट-विधटन न एब प्रयातः ] प्रगटरूपसे भ्रलग नही हुए, [ तावतु ,] वहाँ तो [ज्ञातृद्रव्यं ] 
ज्ञाताद्व्य, [ प्रसम-विकसत्‌-व्यक्त-चिन्मात्रशकत्या ] अ्रत्यन्त विकासरूप होती हुई अपनी प्रगट 

चिन्मात्रशक्तिसे [ विश्वं-व्याप्य ] विश्वको व्याप्त करके, [ स्वयम्‌ ] अपने श्राप ही [ भ्रतिरसात्‌ | 

प्रतिबेगसे [ उच्चे: ] उम्रतया प्र्थात्‌ श्रात्यतिकरूपसे [ चकाशे ] प्रकाशित हो उठा । 

मावार्थ:--इस कलशका आशय दो प्रकारका हैः-- 
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हृति ज्रीवाजीवो एथरभूत्वा निष्कांतो । 


इति श्रीमदमृतचंद्रत्॒रित्रिरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मर्याती जीवाजीव प्ररूपकः 
प्रथमोंकः ।। 


उपरोक्त ज्ञानका अ्रभ्यास करते करते जहाँ जीव और अजीव दोनों स्पष्ट भिन्न समभमें श्राये कि 
तत्काल ही आत्माका निविकल्प अनुभव हुप्ना- सम्यग्दर्शन हुआ । ( सम्यरदृष्टि श्रात्मा श्रुतज्ञानसे विश्वके 
समस्त भावोंको संक्षेपसे भ्रथवा विस्तारसे जानता है और निश्चयसे विश्वको प्रत्यक्ष जाननेका उसका 
स्वभाव है; इसलिये यह कहा है कि वह विश्वको जानता है। ) एक आशय तो इसप्रकार है। 

दूसरा श्राशय इस प्रकारसे है:--जीव-अ जीवका शभ्रनादिकालीन संयोग केवल अलग होनेसे पूर्व 
अर्थात्‌ जीवका मोक्ष होनेसे पूर्व, भेदज्ञानके भाते भाते भ्रमुक दशा होनेपर निविकल्प धारा जमीं-- 
जिसमें केवल आत्माका ग्रनुभव रहा; और वह श्रेरि गअत्यन्त वेगुसे झागे बढ़ते बढ़ते केवलज्ञान प्रगट 
हुआ । और फिर अ्रघातियाकर्मोका नाश होनेपर जीवद्रव्य भ्रजीवसे केवल भिन्न हुवा | जीव-पभ्रजी वके 
भिन्न होनेकी यह रीति है ।४५। ४० ०] 

टीकाः--इसप्रकार जीव और अ्रजीव अश्रलग अलग होकर (रज़्मूमिमेंसे) बाहुर निकल गये । 

भावाथं:--जीवाजीवाधिका रमें पहले रज्जभूमिस्थल कहकर उसके बाद टीकाकार झ्राचायै ने ऐसा 
कहा था कि नृत्यके अखाड़ेमें जीव-भ्रजीव दोनों एक होकर प्रवेश करते हैं और दोनोंने एकत्वका स्वाँग 
रचा है। वहाँ, भेदजञानी सम्परहृष्टि पुरुषने सम्यग्लानसे उन जीव भ्रजीव दोनोंकी उनके लक्षणभेदसे 
परीक्षा करके दोनोंको पृथर्‌ जाना इसलिये स्वाँग पूरा हुआ और दोनों श्रलग श्रलग होकर अ्रखाडेसे 
बाहर निकल गये । इसप्रकार अलइद्धार पूर्वक वर्णान किया है । 

« जीव अ्रजीव झअनादि संयोग मिले लखि मूढ़ न श्रातम पावें, 
सम्यक्‌ भेदविज्ञान भये बुध भिन्न गह्टे निजभाव सुदावें; 
श्रीगुरके उपदेश सुने रु भले दिन पाय अज्ञात. गमावें, . 
। ते जगर्माहि महन्त कह्ाय वसे शिव जाय॑ सुखी नित थावें। 

इसप्रकार श्री समयसारकी (श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचायदेवप्रणीत श्री समयसार परमागमकी ) 

श्रीमद्‌ भ्रमृतचन्द्राचायंदेवविरचित आत्मख्याति नामक टीकामें प्रथम जीवाजीवाधिकार समाप्त हुआ । 





*“चण्र््ं्श्ण्एा 


फटमटटशलटचरउट+मत अर स्टट++परदाहरंगर्टूट+: सटाट०८भ काट“ मत दी! 
| कर्ताकर्म ग्रधिकार 


आम, आम मिक मलब 


अथ जीवाजीवाबैव कठकमवेषेण प्रविशतः । 
( मन्दाकान्ता ) 
एक! कर्ता चिदह्ममिद् में कम कोपादयों 5मी 
इत्यज्ञानां शमयदभितः कर्तृकरमग्रवत्तिम्‌ | 
ज्ञानज्योतिः स्फुरति परभोदाचमत्यंतधीरं 
साक्षात्कुव िरुपधिएथर्रव्यनिर्भासि विश्रम्‌ ।।४६॥ 





दोहा--कर्ताकमंविभावक्‌ , मेटि ज्ञानमय होप, 
कर नाशि शिवमें बसे, तिहे नयू , सद खोय । 


प्रथम टीकाकार कहते हैं कि 'प्रब जीव-अजीव हो एक कतकिमके वेषमें प्रवेश करते हैं ।' जैसे 
दोपुरुष परस्पर कोई एक स्वाँग करके नृत्यके भ्रखाड़ेमें प्रवेश करें उसीप्रकार जीव-भ्रजीव दोनों एक 
कर्ताकर्मका स्वाग करके प्रवेश करते हैं इसप्रकार यहाँ टीकाकारने ग्रलझ्ार किया है । 

भ्रव पहले, उस स्वॉगको ज्ञान यथार्थ जान लेता है उस ज्ञानकी महिमाका काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्य:--[ इह ] 'इस लोकमें [ प्रहम्‌ चिद ] मैं चतन्यस्वरूप प्रात्मा तो [ एक: कर्ता ] 
एक कर्ता है भौर [ शमी कोपादयः ] यह क्रोधादि भाव [ से कर्म ] मेरे कर्म हैं! [ इृति प्शानां 
कतृ कसंप्रवृत्तिम |] ऐसी अ्रज्ञानियोंके जो कतकिर्मकी प्रवत्ति है उसे [ श्रभित: शमयत्‌ ] सब ओरसे 
शमन करती हुई (-मिटाती हुई ) [ ज्ञानज्योतिः ] ज्ञानज्योति [ स्फुरति ] स्फुरायमान होती है। 
बह जझञान-ज्योति [परम-उदात्तम्‌ ] परम उदात्त है पर्थात्‌ किसीके प्राधीन नहीं है, [ अ्रत्यन्तधीरं ] 


कर्ताकर्म ग्रधिकाद १२१ 


जाव ण वेदि विसेसंतरं त झादासवाण दोद्ध पि। 
झण्णाणी ताव दु सो कोहादिस्‌ बह्दे जोबो ॥ ६४ ॥ 


कोहादिसु कट्ट तस्स तस्स कम्मस्स संचश्रो होदी । 
जीवस्सेवं॑ बंधो भरिदों खलु सव्वदरिसीहि ॥ ७० ॥ 


यात्रक्ष वेलि विशेषांतरं त्वात्मास्वयोद्रथोरपि ! 
अज्ञानी तावत्स क्रीधादिषु बतते जीव: | ६९॥ 
ऋरोधादिषु बतेमानस्थ तस्य कर्ण: संचयो भवति । 
० रच ७ 0 «७ ०5 
ज्ीवम्पय+ बंधो भणितः खलु सवदर्शिभिः || ७० || 


प्रत्यन्त धीर है अर्थात्‌ किसी भी प्रकारसे आकुलतारूप नहीं है और [ निरुषधि-पृथग्द्रव्य-निर्भास ] 
परकी सहायताके बिना भिन्न भिन्न द्वव्योंको प्रकाशित करनेका उसका स्वभाव है इसलिये [ विश्वम्‌ 
साक्षात्‌ कुबंत ] वह समस्त लोकालोकको साक्षात्‌ करती है--प्रत्यक्ष जानती है । 


भावार्थ:--ऐसा ज्ञानस्वरूप झ्रात्मा है वह, परद्रव्य तथा परभावोंके क॒त्‌ त्वरूप अ्ज्ञानको दूर 
करके, स्वयं प्रगट प्रकाशमान होता है ।। ४६ | 


अब, जबतक यह जीव आख्रवके और श्रात्माके विशेषको ( ग्रन्तरको ) नहीं जाने तबतक वह 
प्रज्ञानी रहता हुआ, अझ्रास्रवोंमें स्वयं लीन होता हुआ, कर्मोंका बन्ध करता है यह्‌ गाथा द्वारा कहते हैं:-- 


२ आत्म आश्रवका जहाँ तक, मेद जीव जाने नहीं | 
क्राघादिमें स्थिति होय द्वे. अबज्ञानि ऐसे जीवकी ॥॥६९॥। 
जीव बता क्रोधादिमें, तब करम संय होय है । 
सबझने निश्चय कहा, यों बन्ध द्ोता जीवके |७०)। 


गाथार्थ:--[ जीव: ] जीव [ यावत्‌ ] जबतक [ प्रात्माल्बयो: दृयोः भ्रपि तु ] प्रात्मा झ्लोर 
श्रास्व--इन दोनोंके [ विशेषान्तरं ] श्रन्तर और भेदको [ नवेत्ति ] नहीं जानता [ तावद ] 
तबतक [ सः ] वह [ अज्ञानी ] श्रश्ञानी रहता हुआ [ क्रोधादिषु ] क्रोधादिक आाखवोंमें [ बतंते ] 
प्रवर्तता है; [ क्रोधादिषु ] क्रोधादिकमें [ वर्तमानस्य तस्य ] प्रवरतमान उसके [ कर्मणः ] कर्मेका 
[ संचयः ] संचय [ भवति ] होता है ! [ खलु ] वास्तवमें [ एवं ] इसप्रकार [ जीवस्य ] जीठके 
[ बंध: ] कर्मोंका बन्ध [ सर्वदशिभि: ] सर्वज्ञदेवोंने [ मशितः ] कहा है । 
१६ 


१२२ समयसार 


यथायमात्म. तादात्म्यसिद्धसंबंधयोरात्मज्ञानयोरविशेषादभेदमपश्य श्वविशंकमात्मतया 
ज्ञाने वर्तते तत्र बतमानश्च ह्वानक्रियायाः स्वभावभूतत्वेनाप्रतिषिड्धन्वाजानाति, तथा संयोगसिद्ध- 
संबंधयोरप्पात्मक्रोधाधास्बयोः स्वयमज्ञानन विशेषमजानन्‌ यात्रदभेदं न पश्यति तावदशंक- 
6 (६ 

मात्मतया क्रोधादों वर्तते तंत्र वतेमानश्वच क्रोधादिक्रियाणां परभावभूतल्वाटप्रतिषिद्धत्वे5पि 
स्वभावभूतत्वाध्यासात्कृष्यति रज्यते मुद्यति चेति । तदत्र योयमात्मा स्वयमन्नानभतने 
ज्ञानमवनमात्रसहजोदासी नावस्थात्यागेन व्याप्रियमाणः प्रतिभाति स कर्ता । यक्त ज्ञानमवन- 
व्याप्रियमाणत्वेभ्यो भिन्‍ने क्रियमाणत्वेनांतरुत्प्लयमानं प्रतिभाति क्रोधादि तत्कम । 
एवमियमनादिरज्ञानजा कर्तेकर्मप्रवृत्तिः | एवमस्यात्मनः स्वयमज्ञानात्कतकर्मभावेन क्रोधादिषु 
बतमानस्य तमेव क्रोधादिवृचिरूपं परिणाम निमित्तमात्रीकृत्य स्वथमेव परिणममान पौद्नलिक 
कम संचयप्रुपयाति । एवं जीवपुद्ठलयोः परस्परावगाहलक्षणसंबंधात्मा बन्धः सिध्येत्‌ । स 
चानेक्रात्मककसंतानत्वेन निरस्तेतरेतरा्रथदोषः कतकमप्रवृत्तिनिमित्तस्याज्ञानस्य निमित्तम्‌ | 
.. टीकाः--जैसे यह आत्मा, जिनके तादात्म्यसिद्ध सम्बन्ध है ऐसे आत्मा श्रौर ज्ञानमे विशेष 
( अन्तर, भिन्न लक्षण ) न होनेसे उनके भेदको ( पृथकत्वको ) न देखता हुआ, निःशंकतया ज्ञानमे 
ग्रात्मपनेसे प्रवर्तता है, और वहाँ (ज्ञानमे ग्रात्मपनेसे ) प्रवर्तता हुआ वह, शानक्रियाका स्वभावभूत होनेसे 
निपेध नहीं किया गया है इसलिये, जानता है--जाननेरूपमे परिणमित होता है, इसी प्रकार जबतक यह्‌ 
श्रात्मा, जिन्हें संयोगसिद्ध सम्बन्ध है ऐसे आत्मा और क्रोधादि ग्राखवोमें भी अपने अ्ज्ञानभावसे, विशेष न 
जानता हुआ उनके भेदको नहीं देखता तबतक निःशकतया ऋैधादियें अपनेपनेस प्रवर्तेता है, और वहाँ 
( क्रोधादिमें श्रपनेपनसे ) प्रवतंता हुआ वहू, यद्यपि कोधादि क्रियाका परभावभूत होनेसे निषेध किया 
गया है तथापि उस स्वभावभूत होनेका उसे अ्रध्यास होनेसे, क्रोवरूप परिशमित होता है, रागरूप 
परिणमित होता है, मोहरूप परिणमित होता है। श्रब यहाँ, जो यह ग्रात्मा अपने अज्ञानभावसे, * ज्ञान- 
भवनमात्र सहज उदासीन ( ज्ञाताद्रष्टामात्र ) अवस्थाका त्याग करके अ्ज्ञानभवनव्यापारसख्प प्रर्थात्‌ 
ऋरधादिब्यापारखूप प्रवतंमान होता हुग्ना प्रतिभासित होता है वह कर्ता है; भौर ज्ञानभवनव्यापाररूप 
प्रवृत्तिसि भिन्न, जो *क्रियमाणाखूपसे अ्रन्तरज़में उतण्न्न होते हुए प्रतिभासित होते है; ऐसे क्रोधादिक वे, 
(उस कतकि ) कर्म हैं । इसप्रकार भ्रना दिकालीन अज्ञानसे होनेबाली यह (आ्रात्माकी ) कर्ताकर्मकी प्रवृत्ति है। 
इस प्रकार अपने ग्रज्ञानके कारण कर्ताकर्मे भावसे क्रोधादियें प्रवत मान इस आत्माके, क्रोधादिकी प्रवृत्तिरूप 


परिणामको निमित्तमात्र करके स्वयं अपने भावसे ही परिणमित होता हुआ पौदगलिक कर्म इकट्ठा होता 
है। इसप्रकार जीव और पुद्ंगलका, परस्पर अवगाह जिसका लक्षण है ऐसा सम्बन्धरूप बन्ध सिद्ध होता 


है। ग्रनेकात्मक होने पर भी ( भ्रनादि ) एक प्रवाहपना होनेसे जिसमेंसे इतरेत राश्रय दोष दूर हो गया 
है ऐसा वह बन्ध, कर्ताक्मंकी प्रवृत्तिका निभित्त जो गझज्ञान उसका निमिल है। 


१ भवन होना बहु; परिणमता वहू; परिणमत । २ क्रियमाणरूपस # किया जाता वहु- उप्तरूपसे । 





कर्ताकर्मे प्रधिकार १२३, 
२ ए जे झ दिह जिस क्रेषपजो छ 
फायर प्रासवाण य तहेव । 
णादं॑ होदि विसेसंतरं तु तइया ण बंधों से ॥ ७१॥ 


यदानेन जीवेनात्मनः आख़वाणां च तथेव | 
ज्वातं भवति विशेषांतरं तु तदा ने बन्‍्धस्तस्य ॥७१॥ 


हद किल स्वभावमात्र वस्तु, स्वस्थ मन तु स्वभाव: । तेन ज्ञानस्य भवन खल्वात्मा, 
क्रोधादेभवन क्रोधादि! । अथ ब्वानस्य यद्भवन॑ तन्न क्रोधादेरपि भवन, यतों यथा ज्ञानमत्र्ने 





भावार्थ:--यह भ्रात्मा, जैसे श्रपने ज्ञानस्वभावरूप परिणमित होता है उसीप्रकार जबतक 
क्रोधादिरू्प भी परिणमित होता है, ज्ञानमें और क्रोधादिमें भेद नहीं जानता तबतक उसके कर्ताकर्मकी 
प्रवृत्ति है; क्रोधादिर्प परिणमित होता हुआ वह स्वयं कर्ता है श्लोर क्रोधादि उसका कर्म है। भ्रौर प्रनादि 
प्रश्ञानसे तो कर्ताकर्मकी प्रवृत्ति है, कर्ताकर्मेकी प्रवृत्तिसे बन्ध है श्लौोर उस बन्धके निमित्तसे भ्ज्ञान है; 
इसप्रकार भ्रनादि संतान ( प्रवाह ) है, इसलिए उसमें इतरेतराश्रय दोष भी नहीं ग्राता । 


इसप्रकार जबतक आत्मा क्रोधादि कमंका कर्ता होकर परिणमित होता है तबतक कर्ताकर्मकी 
प्रवृत्ति है श्रौर तबतक कर्मका बन्ध होता है । 


भ्रब प्रश्न करता हैक्िक्त कक हा जो शवकि त्थाए लपके अआहैमक्जुका उत्तर कहते हैं: - 


जाने विशेषांतर, तब हि बन्धन नहीं उसको कहा ॥७१॥ 


गायार्थ:--[ यदा ] जब [ भ्नेन जीवेन ] यह जीव [ प्रात्मनः ] झ्रात्माका [तथा एवं च] 
झभौर [ प्रासवारां ] श्राश्तवोंका [ विशेषांतरं ] भ्रस्तर शोर भेद [ शातं भवति ] जातता है 
[ तदा तु ] तब [ तस्थ ] उसे [ बंध: न ] बन्ध नहीं होता । 


टीकाः--इस जगतमें वस्तु है वह ( अपने ) स्वभावमात्र ही है भौर 'स्व' का भवन ( होना ) 
वह स्व-भाव है (भ्रर्थात्‌ श्रपता जो होना-परिणमना सो स्वभाव है); इसलिये निश्चयसे शञानका होना 
--परिणमना सो आत्मा है और क्रोधादिका होना--परिणमना सो क्रोधादि है । तथा ज्ञानका जो होना-- 
परिणमना है सो क्रोधादिका भी होना--परिणमना नहीं है, क्‍योंकि शानके होते ( -पश्णिमनेके ) 


१९१४. समयतार. 


ज्ञान सवद्विभाव्यते न तथा क्रोधादिरपि; यत्त क्रोधादेमवन तम्न ज्ञानस्थापि भवन, यतो यथा 
क्रोधादिभवन क्रोधादयों भवंतों विभाग्यते न तथा ज्ञानमपि । हत्यात्मनः क्रोधादीनाँ च न 
खल्वेकबस्तुत्वम्‌ । इत्येत्रमात्मात्मात्रवयोर्विशेषद्श नेन यदा भेदं जानाति तदास्यानादिरप्यज्ञानजा 
कतृकमंप्रवत्तिनिंव। ते, तमिशृत्तावज्ञाननिमित्त पृद्टलद्रव्यकमंबन्धोपि निबतेते । तथा सति 
ज्ञानमात्रादेव बन्यनिरोधः सिध्येत्‌ । 


करथ्थ ज्ञानमात्रदिव बन्धनिरोध हति चेत्‌-- 
णाएूण श्रासवार्ण श्रसुचित्त च विवरोयभावं च । 
दुक्‍्खस्स कारणं ति य तदो णिर्यात्त कुणदि जीवों ॥७२॥। 


जात्वा आख्रवाणामशुचित्व॑च विपरीतभावं चे | 
दृःखध्य कारणानीति च तता निवृत्ति करोति जीव! ॥॥७२॥| 


समय जैसे ज्ञान होता हुम्ना मालूम पड़ता है उसीप्रकार क्रोधादिक भी होते हुए मालूम नहीं पड़ते; भ्रौर 
ऋधादिक़ा जो होना--परिणमना वह ज्ञानका भी होना--परिणमना नही है, क्योंकि क्रोधादिके होनेके 
(-परिणमनेके ) समय जैसे क्रोधादिक होते हुए मालूम पड़ते हैं वैसे ज्ञान भी होता हुआ मालूम नहीं 
पड़ता । इसप्रकार क्रोधादिके श्रौर आत्माके निश्चयसे एकवस्तुत्व नहीं है। इसप्रकार भ्रात्मा और 
आंसख्रवोंका विशेष (-प्रन्तर ) देखनेसे जब यह आ्रात्मा उनका भेद (भिन्नता) जानता है तब इस झ्रात्माके 
अनादि होने पर भी अज्ञानसे उत्पन्न हुई ऐसी ( परमें ) कर्ताकर्मकी प्रवृत्ति निवृत्त होती है; उसकी 
निवृत्ति होने पर अज्ञानके निमित्तसे होता हुवा पौद्गलिक द्रव्यकमंका बन्ध भी निवृत्त होता है । ऐसा 
होने पर, ज्ञानमात्रसे ही बन्धका निरोध सिद्ध होता है । 

भावार्थ:--क्रोधादिक और ज्ञान भिन्न भिन्न वस्तुएं है; न तो ज्ञानमें कोधादि है श्रोर न क्रोधादियें 


ज्ञान है, ऐसा उनका भेदज्ञान हो तब उनका एकत्वरूपका भअ्ज्ञान नाश होता है और ग्ज्ञानके नाश हो 
जीनेसे कर्मेका बन्ध भी नहीं होता । इसप्रकार ज्ञानसे ही बन्धका निरोध होता है । 


श्रब पूछता है कि ज्ञानमात्रसे ही बन्धका निरोध कंसे होता है ? उसका उत्तर कहते हैं-- . 


अशुचिपना, विपरीवता में लांश्रवोंका' ज्ञानहे | 
अरु दूःखकारण जानके, हनसे निवन जीव करे ॥७२॥। 
गायार्थ:--[ भ्रासूवाणाम्‌ ] झाख्वोंकी [ ध्रशुचित्वं च ] श्रशुचिता और [ बिपरीतभाव॑ च ] 


विपरीतता तथा [ दुःखस्थ कारणानि इति ] वे दुःखके कारण हे ऐसा [ ज्ञात्वा | जानकर [ जीव: ] 
जीव [ ततः.निवुत्ति |] उतसे निृत्ति.[ करोति ] करता है। 


कर्ताकर्म श्रधिकार १२५ 


जले जंबालवत्कलुपत्वेनोपलभ्यमानत्वादशुचयः खल्वाल्रवाः, भगवानात्मा तु 
नित्यमेवातिनिमलचिन्मात्रत्वेनोपलंभकत्वादत्यंतं शुचिरेव | जडस्वभावत्वे सति परचेत्यत्वादन्प- 
स्वभावाः खल्वासवा', भगवानात्मा तु नित्यमेव विज्ञानघधनस्वभावत्वे सति स्वयं 
चेतकत्वादनन्यस्वभाव एवं । आकुललोत्पादकत्वाददुःखस्य कारणानि खल्वाल्ंवाः, भगवानात्मा 
त॒नित्यमेबानाकुलत्वस्वभावेनाका यंकारणत्वादृदुःखस्याकारणसेव | हल्येब॑ विशेषदशनेन 
यदेवायमात्मात्मास्रवयोभेंदं जानाति तदेव क्रोधादिभ्य आखबेम्यो निवतते, तेम्यो 5निवर्तमानस्य 
पारमाथिकतड्रेदज्ञानासिद्धे! । ततः क्रोधायास्रवनिष्वत्यविनाभाविनो ज्ञानमात्रादेवान्वानजस्य 
पौद्नलिकस्प कमंणो बन्धनिरोधः सिध्येत्‌ | कि च यदिदमात्मालबयोमेंदज्ञानं तत्किमड्ानं कि 
वा ज्ञानम्‌ ? यथज्ञानं तदा तदभेदज्ञानात्न तस्प विशेषः । ज्ञानं चेत्‌ किमासवेषु प्रइृत्त 








टीका:--जलमें सेवाल ( काई ) है सो मल या मल है, उस सेवालको भांति आखस्रव मलरूप या 
मैलरूप अनुभवमें श्राते है इसलिये वे अशुचि हैं-अ्रपवित्र हैं ग्रोर भगवान्‌ श्रात्मा तो सदा ही भ्रतिनिर्मल 
चेतन्यमात्रस्वभावरूपसे ज्ञायक है इसलिये ग्रत्यन्त शुचि ही है--पवित्र ही है--उज्ज्वल ही है । झ्राखवोंके 
जडस्वभावत्व होनेसे वे दूसरेके द्वारा जानते योग्य हैं (-क्योंकि जो जड़ हो बह भ्रपनेको तथा परको नहीं 
जानता, उसे दूसरा ही जानता है-) इसलिये वे चेतन्यसे अ्रन्य स्वभाववाले हैं; भर भगवान्‌ आत्मा तो, 
अपनेको सदा विज्ञानघनस्वभावपना होनेसे, स्वयं ही चेतक (-ज्ञाता ) है (-स्वको श्रौर परको जानता 
है-) इस लिये वह चेतन्यसे भ्रनन्य स्वभाववाला ही है (अर्थात्‌ चेतन्यसे भ्रन्य स्वभाववाला नहीं है )। श्रास्न॒व 
आाकुलताके उत्पन्न करनेवाले है इसलिये दु:खके कारण हैं; और भगवान्‌ श्रात्मा तो, सदा ही निराकुलता- 
स्वभावके कारण किसीका काये तथा किसीका कारण न होनेसे, दुःखका भ्रका रण ही है (भ्रर्थात्‌ दुःखका 
कारण नहीं) । इसप्रकार विशेष (-श्रन्तर) को देखकर जब यह आत्मा, आत्मा और झाखत्रवोंके भेदको 
जानता है उसी समय क्रोधादि श्रास्रवोंसे निवृत्त होता है, क्योंकि उनसे जो निवृ त्त नहीं है उसे भ्रात्म। 
और आल्रवोंके पारमाथिक ( यथार्थ ) भेदज्ञानकी सिद्धि ही नहीं हुई। इसलिये क्रोधादिक आश्रास्रवोंसे. 
निवृत्तिके साथ जो अ्रविनाभावी है ऐसे ज्ञानमात्रसे ही, भ्रज्ञानजन्य पौदगलिक कर्मके बन्धका निरोधः 


होता है । 


शझ्ौर, जो यह झ्रात्मा और आासत्रवोंका भेदज्ञान है सो भ्रज्ञान है या ज्ञान ? यदि तअज्ञान है तो 
आ्रात्मा और ग्रास्रवोंके अ्रभेदज्ञानसे उसकी कोई विशेषता नहीं हुई । और यदि ज्ञान है तो वह आखवोंमें 
प्रवृत्त है या उनसे निधृत्त ? यदि आ्राख्रवोंमें प्रवृत्त होता है तो भी ग्रात्मा घ्लौर आखवोंके अभेदज्ञानसे 


१२६. समयसार 


कि वाखवेम्यो निमत्तम्‌ ! आसवेष प्रवृत्त चेच्दापि तदमेदज्ञानात् तस्थ विशेषः । आसूबेम्यो 
निशतं चेत्हिं कथं न ज्ञानादेव वन्‍्धनिरोधः | इति निरस्तो5ज्ञानांशः क्रियानयः । 
यरवात्माखक्योमेंदश्ञानमपि नाखवेभ्यो निश्त्त भवति तज्ज्ञाममेव न भवतीति ज्ञानांशो 
झाननथो5पि निरस्तः । 








उसकी कोई विशेषता नहीं हुई । श्रौर यदि झ्राख्रवोंसे निवृत्त है तो ज्ञानसे ही बन्धका निरोध सिद्ध हुझा 
क्यों न कहुलायेगा ? ( सिद्ध हुआ ही कहलायेगा । ) ऐसा सिद्ध होनेसे श्रशानका अंश ऐसे क्रियानयका 
खण्डन हुप्ना । ग्रौर यदि आत्मा और प्राखवोंका भेदज्ञान श्राखवोंसे निवृत्त न हो तो वह ज्ञान ही नहीं 
है ऐसा सिद्ध होनेसे शञानके अंश ऐसे ( एकान्त ) ज्ञानवयका भी खण्डन हुआ । 


भावायं:--आखव प्शुचि हैं, जड़ हैं, दुःखके कारण है झौर श्रात्मा पवित्र है, ज्ञाता है, सुख- 
स्वरूप है। इसप्रकार लक्षणभेदसे दोनोंको भिन्न जानकर श्राखवोंसे भ्रात्मा निवृत्त होता है और उसे 
कमंका बन्ध नहीं होता । प्रात्मा श्रौर श्रान्नवोंका भेद जाननेपर भी यदि श्रात्मा आखवोंसे निवृत्त न हो 
तो वह ज्ञान ही नहीं, किन्तु अज्ञान ही है। यहाँ कोई प्रश्न करे कि अ्रविरत सम्यक्ह्िैको मिथ्यात्व और 
भ्रनन्तानुबन्धी प्रकृतियोंका तो ग्राख़नव नहीं होता किन्तु अन्य प्रकृतियोंका तो आ्रात्नव होकर बन्ध होता है; 
इसलिये उसे ज्ञानी कहना या श्रज्ञानी ? उसका समाधान :--सम्यग्दष्टि जीव ज्ञानी ही है क्योंकि वह 
प्रभिप्रायपूर्व कर्क श्राश्नवोंसे निवृत्त हुमा है । उसे प्रकृतियोंका जो भ्राज्नव तथा बन्ध होता है वह अभिप्राय 
पूर्वक नहीं है । सम्यर्दष्टि होनेके बाद परद्रव्यके स्वामित्वका ग्रभाव है; इसलिये, जबतक उसके चा रित्र- 
मोहका उदय है तबतक उसके उदयानुसार जो श्राख्नव-बन्ध होता है उसका स्वामित्व उसको नहीं है । 
प्रभिप्रायमें तो वह श्राल्व-बन्धसे सबंधा निवृत्त ही होना चाहता है। इसलिये वह ज्ञानी ही है । 


जो यह कहा है कि ज्ञानोको बन्ध नहीं होता उसका काररा इसप्रकार है :--मिथ्यात्वसम्बन्धी 
बन्ध जो कि अ्रनन्त संसारका कारण है वही यहाँ प्रधानतया विवक्षित है। अ्रविरति झ्रादिसे जो बन्ध 
होता है वह प्रल्प स्थिति-प्रनुभागवाला है, दी संसारका कारण नहीं है; इसलिये वह प्रधान नहीं माना 
गया । अथवा तो ऐसा कारण है कि--ज्ञान बन्धका कारण नहीं है। जबतक ज्ञानमें मिथ्यात्वका उदय 
था तबतक वह ग्रज्ञान कहलाता था शोर मिथ्यात्वके जानेके बाद अज्ञान नहीं किन्तु ज्ञान ही है। उसमें 
जो कुछ चारित्रमोह सम्बन्धी विकार है उसका स्वामी ज्ञानी नहीं है इसलिये ज्ञानीके बन्ध नहीं है 
क्योंकि विकार जो कि बन्धरूप है श्लोर बन्धका कारण है, वह तो बन्धकी पंक्तिमें है, ज्ञानकी पंक्तिमें 
नहीं । इस अर्थका समर्थनरूप कथन आगे गाथाश्रोंमें भ्र।येगा । 


यहाँ कलशरूप काब्य कहते हैं :-- 
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( मालिनी ) 
परपरिंणातिमुज्ञत्‌ खंडयऊंदवादा- 
निदमुदितमखं्ं जानपुच्चंडमुच्ची 
ननु कथमवकाशः कतकम्रप्रवृत्ते- 
रिंद भवति कथ्थ वा पौह्ल! कर्मबंधः ।४७॥ 


केन विधिनायमास्रवेभ्यो निवतंत हति चेत-- 


अहमेक्की खल सुद्धों णिम्ममओ्नो णाणदंसगसमग्गों । 
तम्हि ठिदों तच्चित्तो सब्बे एदें खयं णेमि ॥७३॥। 
श्लोक।र्थ:-- [ परपरिशतिम्‌ उज्भत्‌ ] परपरिणतिको छोड़ता हुआ, [ भेदवादान्‌ खण्डयत ] 

भेदके कथनोंको तोडता हुप्ना, | इदम्‌ भ्रखण्डम्‌ उच्चण्डम्‌ ज्ञानम ] यह अ्रखण्ड और श्रत्यन्त प्रचण्ड 
ज्ञान [ उच्च: उदितम्‌ ] प्रत्यक्ष उदयको प्राप्त हुआ है । [ ननु ] भ्रहो ! [ इह ] ऐसे ज्ञानमें 
[ कतृ कर्मप्रवृत्ते: ] ( परद्रव्यके ) कर्ताकर्मको प्रवृत्तिका [ कथम्‌ भ्रवकाश: ] भ्रवकाद कंसे हो सकता 
है ? [वा] तथा [पौद्गलः कमबन्ध: ] पोदूगलिक कमंबन्ध भी [ कर्थ भवति ] कंसे हो सकता है ? 
( कदापि नहीं हो सकता | ) 

( जेयोंके निमित्तसे तथा क्षयोपशमके विशेषसे ज्ञानमें जो भ्रनेक खण्डरूप झ्राकार प्रतिभासित 
होते थे उनसे रहित ज्ञानमात्र भ्राकार अब अनुभवमें आया इसलिये ज्ञानको 'अखण्ड' विशेषण दिया है । 
मतिज्ञानादि जो अनेक भेद कहे जाते थे उन्हें दूर करता हुआ उदयको प्राप्त हुआ है इसलिये “भेदके 
कथनोंको तोडता हुआ ऐसा कहा है। परके निमित्तसे रागादिरूप परिणमित होना था उस परिणतिकों 
छोड़ता हुआ्ना उदयको प्राप्त हुआ है इसलिये 'परपरिणतिको छोड़ता हुआ ऐसा कहा है। परके निमित्तसे 
रागादिरूप परिणमित नही होता, बलवान है इसलिये 'ग्रत्यन्त प्रचण्ड' कहा है। ) 

भावार्थ :--कर्म बन्ध तो भ्रज्ञानसे हुई कर्ताकर्मकी प्रवृत्तिसे था। अब जब भेदभावको और 
परपरिंणतिको दूर करके एकाकार ज्ञान प्रगट हुआ तब भेदरूप का रककी प्रवृत्ति मिट गई; तब फिर भ्रब 
बन्ध किसलिये होगा ? श्रर्थात्‌ नहीं होगा ॥४७। 

श्रब प्रश्न करता है कि यह आत्मा किस विधिसे आाख्रवोंसे निवृत्त होता है ? उसके उत्तररूप 
गाथा कहते हैंः-- 


में एक शुद्ध ममत्व हीत रु, जान दशन पृण हूँ । 
इसमें रहूँ स्थित लीन इसमें, घीघ्र ये स& भय करे ॥७३॥ 


श्२८ समयसा२ 


अहमेकः खलु शुद्ध निममतः ह्ानदशनममग्र: | 
तस्मिन स्थितस्तब्चितः स्वानेवाद क्षय नयामि !।७३।। 


अहम यमरात्मा प्रत्यक्षमकछुण्णमनंत चिन्मात्र ज्योतिरनाथनंतनित्योद्तिविज्ञानपनस्वभाव- 
भावत्वादेक. सकलकारकचक्रप्रक्रियोच्रीणनिमलानुभूतिमावलाच्छुद्रः, . पुद्वलखामिकस्य 
क्रोधादिभाववैश्वरूपस्थ स्वस्थ स्वामित्वेन नित्यमेबापरिणमनान्रिममतः; चिन्मात्रस्य महसो 
बस्तुस्वभावत एवं सामान्यविशेषाभ्यां सकलत्वादू ज्ञानदशनसमग्र:, गगनादिवत्पारमार्थिको 
वस्तुविशेषो 5स्मि | तदहमधुनास्मिन्नेवात्मनि निखिलपरद्रव्यप्रवृत्तिनिवत्त्या निश्चलमवतिष्टमानः 
सकलपरद्रव्यनिमित्तकविशेषचेतनचंचलकल्लो लनिरोपेनेममेव चेतपमानः स्वाज्नेनात्मन्युत्प्लव- 
मानानेतान मावानखिलानेव क्षपयामीत्यात्मनि निश्चित्य चिरसंगृहीतमुक्तपोतपात्र: सप्मुद्रावत इव 
झगित्येबोद्रांससमस्तविकल्पो 5कल्पितमचलितममलमात्मानमालंबमानो विज्ञानधनभूतः खल्वय- 
मात्मास्वेभ्यो निव्तते । 


गायाश्र:--ज्ञाती विचार करता है किः--[ खलु ] निशुचयसे [ श्रहम्‌ ] मै [ एक ] एक हैं, 
[ शुद्ध: ] शुद्ध हैं, [ निरमेमतः: ] ममतारहित हैं, [ ज्ञानव्शनसमग्र: ] ज्ञानदर्शनसे पूर्ण हैं; 
[ तस्मिन्‌ स्थितः ] उस स्वभावमें रहता हुआ, [ तत्चित्त: ] उसमें (-उस चेतन्य-अनुभवमें ) लीन 
होता हुश्रा ( मैं ) [ एतान्‌ ] इन [ सर्वान्‌ ] क्रोधादिक सर्व झ्राख्रवोंको [ क्षयं ] क्षयकों [नयामि] 
प्राप्त कराता हैं। ० हि 


टोका:-मैं यह प्रत्यक्ष अखण्ड अनंत चिन्मात्र ज्योति ग्रात्मा ग्रनादि-अनन्त, नित्यउदयरूप, 
विज्ञानधनस्वभावधभावत्वके कारण एक हूँ; ( कर्ता, कर्म, करगा, सम्प्रदान, भ्रपादान और अधिकरण- 
स्वरूप ) सब कारकोंके समूहकी प्रक्रियासे पारको प्राप्त जो निर्मल प्रनुभूति, उस अनुभूतिमात्रपनेसे शुद्ध 
है; पुदंगलद्रव्य जिसका स्वामी हैऐसे जो क्रोधादिभावोंका विश्ररूपत्व (अ्रनेकरूपत्० ) उसके स्वामीपनेरूप 
स्वयं सदा ही नहीं परिणमता होनेसे ममतारहित हैँ; चिन्मात्र ज्योतिका (आत्माका), वस्तुस्वभावसे ही 
सामान्य श्रौर विशेषसे १रिपूर्णता होनेसे, मैं ज्ञानदर्शनसे परि(र्ण हैं ।--ऐसा मैं आ्राकाशादि द्रव्यकी भाँति 
पारमारथिक वस्तु विशेष हुँ। इसलिये श्रब मैं समस्त परद्रव्यप्रवत्तिसे निवृत्तिद्वारा इसी ग्रात्मस्व भा वमें 
निश्चल रहता हुआ, समस्त पनद्रव्यके निमित्तसे विशेषरूप चेतनमे होती हुई चश्चल कह्लोलोंके निरोधसे 
इसको ही (इस चेतन्यस्वरूपको ही) भ्रतुभवन करता हुग्ना, भ्रपने ग्रज्ञानस आत्मामें उत्पन्न होते हुए जो यह 
क्रोधादिक भाव हैं उन सबका क्षय करता हूँ,--ऐसा प्रात्मामें निश्चय करके, जिसने बहुत समयसे पकड़े 
हुए जहाजको छोड़ दिया है, ऐसे समुद्रके भवरको भाँति जिसने सव॑ विकत्पोको शीघ्र ही बमन कर चियं 
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कथ्थ ज्ानासबनिदृवस्पो! समकालत्वमिति चेत्‌ु-- 


जोवरशिबद्धा एदे श्रधुव श्रणिच्चा तहा श्रसरणा य । 
दुकक्‍्खा दुक्खफल त्तिय णादृण रिवत्तदे तेहि ॥७४॥ 
जीवनिबद्धा एने अध्रवरा अनित्याम्तथा अशरणाश्च ! 
दःखानि दृःखफला हति च ज्ञाला निवनते तेभ्यः |७४॥| 


जतुपादपवद्ध्यधातकस्वभावत्वाजीवनिषद्धाः खन्वास्वा।, न पुनरपिरुद्धस्वभाषत्वा- 
मावाओञीव एवं । अपस्माररयपद्धधमानहीयमानत्वाद भुवाः खल्वाल्॒वाः, भुवश्चिन्मात्रो जीव एवं | 
शीतदाइज्वरावेशवत्‌॒ क्रमेणोज्जुम्ममाणत्वादनित्याः खल्वाल्ववाः, नित्यों विज्ञानधनस्वभावो 


है ऐसे, निविकल्प अचलित निर्मेल आात्माका ग्रवलम्बन करता हुआ, विज्ञानघन होता हुआ्ना, यह भ्रात्मा 
आख्रवोंसे निवृत्त होता है । 

भावार्थ :--शुद्धनयसे ज्ञानीने आत्माका ऐसा निश्चय किया हे कि--'मैं एक है, शुद्ध हैं, परद्वव्यके 
प्रति ममतारहित हूँ, ज्ञानदर्शनसे पूर्ण वस्तु हैं।' जब वह ज्ञानी आत्मा ऐसे भ्रपने स्वरूपमें रहता हुआा 
उसीके अनुभवरूप हो तब क्रोधादिक श्रास्रव क्षयको प्राप्त होते हैं । जैसे समुद्रके प्रावत्ते (मेंबर) ने बहुत 
समयसे जहाजको पकड़ रखा हो श्रौर जब वह भावत्त शमन हो जाता है तब वह उस जहाजको छोड़ 
देता है, इसीप्रकार श्रात्मा विकल्पोंके भ्रावत्तंको शमन करता हु भ्राश्नवोंको छोड़ देता है । 


श्रत॒ प्रश्न करता है कि ज्ञान होनेका श्रोर प्राल्नवोंकी निवृत्तिका समकाल (एककाल) कंसे है ? 
उसके उत्तररूप गाथा कहते हैं :-- 


ये सब जीवनिबद्ध, अभ्र॒त्र, शरणहोन, अनित्य हें । 
ये दुःख, दुःखफल जानके इनसे निवरतेन जीव करे |७४॥ 
गाया्थ:--[ एसे ] यह श्राल़्व [जोवनिबद्धा:] जीवके साथ निबद्ध हैं, [भभ्ूवा:] श्रध्नूव 
हैं [ भ्रनित्या: | भ्रतित्य हैं [| तथा च | तथा [ ध्शरणा: | श्रशरण हैं, [ श्र ] गौर ने [हुःखानि ] 
दुःखरूप हैं, [ दुःखफलाः ] दुःख ही जिनका फल है ऐसे है,--[इति शात्वा] ऐसा जानकर जानी 
[ तेम्पः ] उनसे [ निबतेते ] निवृत्त होता है । 
ढीका:--वृक्ष और लाखकी भाँति वध्य-धातकस्वभावपता होनेसे प्राल्व जीवके साथ देंधे हुए 
हैं, किन्तु अऋविरुद्धस्वभावत्वका प्रभाव होनेसे वे जीव ही नहीं हैं । (लालके निमित्तसे पीपल प्रादि बृक्षका 
नाश होता है । लाख धातक है भोर वृक्ष वष्य (घात होने योग्य) । इसप्रकार लाख और वृक्षका स्वभाव 


१्छ 


१३० धमयसार 


जीव एवं | बीजनिरनोक्षक्षणक्षीयमाणदारुणस्मरसंस्कारवलातुमशक्यलवादशरणाः खेल्वात्नवा!, 
सशरणः स्वयं गुप्तः सहजविच्छक्तिजीत एवं । नित्यमेवाकुरुस्वभावलाददु!खानि खल्वाद्नवाः, 
अदुःखं नित्यमेवानाकुलखभावों जीव एवं | आयत्यामाछुठलोत्पादकस्प प्रृदगलपरिणामस्य 
हेतुत्वादृदःखफलाः खल्वाश्नवाः. अदुःखफलः सकलस्यापि पुदृगलपरिणाम स्याहेतुत्वाजीव एव | 
इति विकल्पानंतरमेब श्िथिलितकम विपाको विधटितथनौघघटनों दिगाभोग इब निरगल्प्रसरः 
सहजविजम्ममाणविच्छक्तितया यथा यथा विज्ञानधनस्वभावों भवति तथा तथाश्रवेभ्यों निबतते, 
यथा यथाल्रवेभ्यश्च निव्रतते तथा तथा बिज्ञानधनस्वभावों भवतीति | तावद्िज्ञानधनस्वभावों 
भवति यावत्सम्यगास्रवेभ्यों नितरतते, तावदास्रवेम्यश्च निवतेते यावत्सम्पम्बिज्ञानघनस्वभावो 
मवतीति ज्ञानाल्नतनिवत्त्यो:ः समकालत्वम्‌ | | 
एक दूसरेसे विरुद्ध है इसलिये लाख वृक्षके साथ मात्र बँघी हुई ही है; लाख स्वय वृक्ष नहीं है। इसीप्रकार 
श्राल्व घातक हैं झ्ौर भ्रात्मा वध्य है। इसप्रकार विरुद्ध स्वभाव होनेसे प्राख्व स्वयं जीव नही हैं। ) 
प्राखव मृगीके वेगकी भाँति बढते-घटते होनेसे श्रभ्नूव हैं; चैतन्यमात्र जीव ही प्र॒व है। श्रालव शीत- 
दाहज्वरके आवेशकी भांति अ्रनुक्रमसे उत्पन्न होते है इसलिये भ्रनित्य है; विशानधन जिसका स्वभाव है 
ऐसा जीव ही नित्य है। जैसे कामसेवनमें वीर्य हूट जाता है उसी क्षण दारुणा कामका संस्कार नष्ठ हो 
जाता है, किसीस नही रोका जा सकता, इसी प्रकार कर्मोदय छूट जाता है उसी क्षण ग्रास्तव नाशको प्राप्त 
हो जाता है, सेका नहीं जा सकता, इसलिये वे (आश्रव ) प्रशरण है; स्वयंरक्षित सहजचित्शक्तिरूप जीव 
हो शरणसहित है। श्रास्व सदा प्राकुल स्वभाववाले होनेसे दु खरूप हैं, सदा निराकुल स्वभाववाला 
जीव ही प्दु:खरूप श्र्थात्‌ सुखरूप है। भ्राख्रव ग्रागामी कालमे श्राकुलताको उत्पन्न करनेवाले ऐसे पुद्गल- 
परिणामके हेतु होनेसे दु:खफलरूप ( दु ख जिसका फल है ऐसे ) हैं; जीव हो समस्त पुद्गलपरिणामका 
भहेतु होनेसे प्रदु:खफल ( दु:खफलरूप नही ) है ।- ऐसा आख्रवोंका ग्लौर जीवका भेदज्ञान होते ही 
( तत्काल ही ) जिसमे कर्मविपाक शिथिल हो गया है ऐसा वह आत्मा, जिसमें बादल समृहकी रचना 
खण्डित हो गई है ऐसी दिशाके विस्तारकी भाँति भ्रमर्याद जिसका विस्तार है ऐसा, सहजरूपसे विकासको 
प्राप्त चितृशक्तिसे ज्यों ज्यों विज्ञानघनस्वभाव होता जाता है त्यों त्यो आज्नवोंसे निवत्त होता जाता हेः 
झौर ज्यों ज्यों प्राज्रवोंसे निवृत्त होता जाता है त्यों त्यों विज्ञानघनस्वभाव होता जाता है; उतना 
विज्ञानघन स्वभाव होता है जितना सम्यक्‌ प्रकारसे प्रास्रवोंसे निवत्त होता है, और उतना ग्राम्नवोंसे 


निवृत्त होता है जितना सम्यक्‌ प्रकारसे विज्ञानघनस्वभाव होता है । इसश्रकार ज्ञानको और आज्तनवोंकी 
निवृत्तिको समकालपना है । 
भावा्थ:--प्रात्तवोंका भ्रौर ग्रात्माका जैसा ऊपर कहा है, तदनुस ् 
ह ! | 7र भेद जानते ही, जिस जिस 
प्रकारसे जितने जितने पअंक्षमें आत्मा विज्ञानघनस्वभाव होता है उस उस प्रकारसे उतने ते अंशमें वह 
प्राख़रवोंसे निवृत्त होता है । जब सम्पूर्ण विज्ञानधनस्वभाव होता है तब समस्त भाखवोंसे निवृत्त होता 
है। इसप्रकार ज्ञानका और आस्तवनिवृत्तिका एक काल है ! 





कर्ताकर्म प्रधिकार ध्३१ 


( शादूं लब्रिक्ीडित ) 
हत्येब॑ विरिचिय्य संप्रति परदव्याश्रिव चिं पराँ 
स्वं विज्ञाघनस्थभावमभयादास्तिध्लुतानः परम्‌ । 


अज्ञानोत्थितकत्‌कमकलनाव क्लेशाझ्षिवृत्तः स्वयं 
ज्ञानीभूत इतश्चकास्ति जगतः साक्षी पुराणः पुमान्‌ |।|४८॥ 
कथग्ररक्ह्ली बतोपरश्या मंदिण्तेक्ल्सस्स य तहँव परिणास । 
ण करेंद्र एयमादा जो जाणदि सो हवदि णाणी ॥७५७ 








. यह प्राखवोंको दूर होनेका और संवर होनेका वर्णन गुरास्थानोंकी परिपाटीरूपसे तत्वार्थसूत्रकी 

टीका आदि सिद्धान्तशाख्रोंमें है वहाँसे जानना । यहाँ तो सामान्य प्रकरण है इसलिये सामान्यतया कहा है । 
आत्मा विज्ञानघनस्वभाव होता जाता है इसका कया अर्थ है ? उसका उत्तर:--'झ्रात्मा विज्ञान- 
घनस्वभाव होता जाता है ग्रर्थात्‌ झ्रात्मा ज्ञानमें स्थित होता जाता है ।” जबतक मिथ्यात्व हो तबतक 
ज्ञानको ( भले ही वह क्षायोपशमिक ज्ञान अधिक हो तो भी ) भ्रज्ञान कहा जाता है और मिथ्यात्वके 
जानेके बाद उसे ( भले ही वह क्षायोपशभ्रिक ज्ञान भल्प हो तो भी ) विज्ञान कहा जाता है। ज्यों ज्यों 
वह ज्ञान ग्रर्थात्‌ विज्ञान स्थिर-घन होता जाता है त्यों त्यों आ्रास्नवोंकी निवृत्ति होती जाती है भोर ज्यों 
ज्यों श्राल्रवोंकी निवृत्ति होती जाती है त्यों त्यों ज्ञान (विज्ञान) स्थिर--घन होता जाता है, प्र्थात्‌ प्राध्मा 
विज्ञानधनस्वभाव होता जाता हैं । ' 


प्रब इसी प्र्थंका कलशरूप तथा श्रागेके कभननका सूचक काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ इति एवं ] इसप्रकार पूर्वकथित विधानसे, [ सम्श्रति ] भ्रधुना (तत्काल) ही 
[ परद्रव्यात्‌ | परद्रव्यसे [ परां निर्वत्ति विरचय्य ] उत्कृष्ट (सर्व प्रकारसे ) निवृत्ति "करके, 
[ विज्ञानधनस्वभावम्‌ परम्‌ स्व॑ श्रभयात्‌ प्रास्तिध्नुवानः ] विज्ञानधनस्वभावरूप केवल अपने पर 
निर्भयतासे भ्रारूढ़ होता हुआ प्र्थात्‌ भ्रपना भ्राश्रय करता हुझ्ना ( श्रथवा अपनेको निः:शंकतया 
झ्रास्तिक्यभावस स्थिर करता हुआ ), [ भ्रशानोत्यितकतृ कर्मकलनातु क्लेशात्‌ ] अज्ञानसे उत्पन्न हुई 
कर्ताकर्मको प्रवृत्तिके अभ्याससे उत्पन्न क्‍लेशोंसे [ निवृत्तः ] निवुत्त हुआ, [ स्वयं ज्ञानीमूतः ] स्वयं, 
ज्ञानस्वरूप होता हुआ, [ जगतः साक्षो ] जगतका साक्षों ( ज्ञाताहृष्टा ), [ पुराण: पुमान्‌ ] पुराण 
पुरुष ( ग्रात्मा ) [ इत: चकास्ति ] भ्रब यहांसे प्रकाशमान होता हूँ | ४८५। 

प्रब पूछते हैं कि--भात्मा शञानस्वरूप श्रर्थात्‌ ज्ञानी हो गया यह कंसे पढ़िचाना जाता है? 
उसका चिह्न ( लक्षण ) कड्यि कक अन॒इ का युप्ठा अडूकें कै! परि णा म 


सो नहिं करे जो. मात्र जाए, वो है आत्मा शान है |७४।| 


शश्र समयसार .' 


क्रमणड्य परिणाम नोकमणश्च तथव परिणामम्‌ ! 
ने करोस्येनभात्मा यो जानाति से मव्रति जनों [७२॥ 


6 न ( 
यः खलु मोहरागद्रपसुखद्‌ःखादिरुपेणांवरुत्प्लबमान कमंण: परिणाम॑ , सपशरसगंधवण- 
शब्दवंधसंस्थानस्थौन्पसौक्ष्म्यादिस्पेण. बहिरुत्प्लयमानं नोकमेणः परिणार्म च समस्तमपि 
परमा्थतः परदूगलपरिणामपुद्गलयोरेव घटमृत्तिकयोरिव व्याप्यव्यापकभावसद्ावास्पुदूगलद्र॒ब्येण 
कर्ता सवतंत्रव्यापकेन स्वयं व्याप्यमानसान्कमंस्वेन क्रियमाणं पुदूगलपरिणामात्मनोधेटकुंभ- 
कारयोरिव व्याप्यव्यापकमावाभावात्‌ कठंकमखासिद्धों न नाम करोत्यात्मा, कि तु प्रमाथतः 
पुद्गलपरिणामज्ञानपुद्गलयोध॑टकुंभकारवद्रथाप्यव्यापफभावाभावात्‌ु कतकमत्वासिद्धावात्मपरि- 
णामात्मनोधंटमृत्तिकपोरिव॒व्याप्यव्यापकभावसड्भावादात्मद्रब्येण कत्रा स्वतंत्रव्यापकेन स्वयं 
व्याप्यमानल्वात्पृदूगलपरिणामज्ञान कर्मत्वेन कु्वन्तमात्मानं जानाति सो5त्यंतविविक्तज्ञानीभूतो 
ज्ञानी स्यात्‌ । न चे॑ ज्ञातुः पुदूगलपरिणामों व्याप्यः, पुदुगलात्मनोरंयज्ञायकर्संबंधव्यवह्ारमात्रे 
सत्यपि पृद्गलपरिणामनिमित्तकस्य ज्ञानस्थेव ज्ञातुवव्याप्यत्वात्‌ । 
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गायार्थ:--[ यः ] जो [ प्लात्मा ] आत्मा [ एनम्‌ ] इस [ कमरा: परिणाम थ ] क्मेके 
परिणामको [ तथा एबं च ] तथा [ नोकसंणः परिणाम | नोकमंके परिशामकों [ न करोति ] 
नहीं करता किन्तु [ जानाति ] जानता हूँ [ सः ] वह [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ भवति | है । 

टीका:--निश्चयसे मोह, राग, ढ ष, सुख, दु.ख आदिहूपसे भ्रन्तरज्ञमे उत्पन्न होता हुआ जो 
कमेंका परिणाम, झौर स्पर्श, रस, गन्ध, बणे, शब्द, बंध, सस्थान, स्थूलता, सूक्ष्मता आदिरूपसे बाहर 
उत्पन्न होता हुआ जो नोकमंका परिणाम, वह सब ही पुदुगलपरिणाम हैं। परमार्थसे, जैसे घड़ेके और 
भिट्टीके व्याप्यव्यापकभावका सद्भाव होनेसे कर्ताकर्मपना है उसी प्रकार पुद्ग लपरिणामके श्रौर पुद्गलके 
ही व्याप्यव्यापकभावका सदभाव होनेसे कर्ताकर्मपना है। पुदगलद्रव्य,स्वतत्र व्यापक है इसलिये पृदगल- 
परिणामका कर्ता है श्रोर पुदगलपरिणाम उस व्यापकसे स्वय व्याप्त होनेके कारण कर्म है। इसलिये 
पुद्गलद्गग्यके द्वारा कर्ता होकर कमंरूपसे किया जानेवाला जो समस्त कर्म-नोकरमरूप पुद्गलपरिणाम है 
उसे जो प्रात्मा, पुदूगलपरिणामको और आात्माको घट ओर कुम्हारकी भाँति व्याप्यव्यापकभावके 
प्रभावके कारण कर्ताकमंपनेकी असिद्धि होनेसे, परमार्थसे करत। नही है, परन्तु (मात) पुदूगलपरिणा मके 
ज्ञानको ( प्रात्माके ) कर्मरूपसे करता हुवा अपने आ्रात्माको जानता है, वह आत्मा ( कर्म-नोकमंसे ) 
प्रत्यन्त भिन्न ज्ञानस्वरूप होता हुमा ज्ञानी है। (पुद्गलपरिणामका ज्ञान झात्माका कर्म किसप्रकार है? 
सो समभाते हैं:-- ) परमार्थसे पुदूगलपरिणामके ज्ञानको श्रौर पुदूगलको घट भर कुम्हारकी भाँति 
ब्याप्पव्यापकभावका प्रभाव होनेसे कर्ता-कर्ंपनेकी असिद्धि है भौर जैसे घड़े और मिट्टीके व्याप्यव्यापक- 


कर्ताकर्म अधिकार श्द्इ 


( झादू लविक्रीड़ित ) 
व्याप्यव्यापकता तदात्मनि मवेन्नेवातदात्मन्यपि 
व्याप्यव्यापकमावसंभवसृते का कक स्थितिः । 
हत्युदमविवेकघस्मरमहोभारेण मिंदंस्तमों 
ह्वानीभूय तदा स एप लसितः कर्त्वशुन्यः पुमान्‌ ॥॥४९॥ 








भावका सद्भाव होनेसे कर्ता-कर्मपना है। उसी प्रकार श्रात्मपरिणाम और आत्माके व्याप्यव्यापकभावका 
सदभाव होनेसे कर्ता-कर्मपना है । आत्मद्रव्य स्वतंत्र व्यापक होनेसे आत्मपरिणामका श्रर्थात्‌ पुदंगल- 
परिणामके ज्ञानका कर्ता है श्र पुदगलपरिणामका ज्ञान उस व्याप्रकसे स्वयं व्याप्य होनेसे कर्म है। 
और इसप्रकार ( ज्ञाता पुदूगलपरिणामका ज्ञान करता है इसलिये ) ऐसा भो नहीं है कि पुदयलपरिणाम 
ज्ञाताका व्याप्य है; क्‍योंकि पुदूगल और श्रात्माके ज्ञेयज्ञायकसम्बन्धका व्यवहार मात्र होनेपर भी 
पुदगलपरिणाम जिसका निभित्त है ऐसा ज्ञान हो ज्ञाताका व्याप्य है। ( इसलिये वह ज्ञान ही ज्ञाताका 
कम है। ) 

ग्रब इसी श्रथंका समर्थक कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकाय:--[ व्याप्यव्यापकता तवात्मनि भवेत्‌ ] व्याप्यव्यापकता तत्स्वरूपमें ही होती है, 
[ भ्रतदात्मनि भ्रषि न एवं ] अतत्स्वरूपमें नहीं ही होती । भौर [ व्याप्यव्यापकभावसम्मवम्‌ ऋते | 
व्याप्यव्यापकभावके संभवके बिना [ कतृ कमंस्थिति: का ] कर्ताकर्मकी स्थिति कंसी ? श्रर्थात्‌ 
कर्ताक्र्मंकी स्थिति नहीं ही होती । [ इति उद्दाम-विवेक-घस्मर-महोभारेरा ] ऐसे प्रबल विवेकरूप, 
और सबको ग्रासीभूत करनेके स्वभाववाले ज्ञानप्रकान्के भारसे [ तभः भिन्‍्वन्‌ ] अशानांथकारको 
भेदता हुप्ना [ सः एषः पुमान्‌ ] यह ग्रात्मा [ ज्ञानीभूय ] ज्ञानस्वरूप होकर, [ तदा ] उस समय 
[ कतृ त्वशुन्य: लसितः ] कतृ त्वरहित हुआ झशोभित होता है । * 

भावार्थ:--जो सर्व ग्रवस्थाग्रोंमें व्याप्त होता है सो तो व्यापक है और कोई एक. अवस्था विशेषः 
वह ( उस व्यायकका ) व्याप्य है। इसप्रकार द्रव्य तो व्यापक है श्रौर पर्याय व्याप्य है। द्रव्य-पर्याय 
ग्रभेदरूप ही है । जो द्रव्यका झ्रात्मा, स्वरूप अथवा सत्व है वही पर्यायका आ्रात्मा, स्वरूप अ्रथवा सत्त्व 
है । ऐसा होनेसे द्रव्य पर्यायमें व्याप्त होता है और पर्याय द्रव्यके द्वारा व्याप्त हो जाती है । ऐसी 
व्याप्यव्यापकता तत्स्वरूपमें ही ( भ्रभिन्न सत्तावाले पदार्थमें ही ) होती है; प्रतत्स्वरूपमें (जिनकी सत्ता- 
तत्त्व भिन्न भिन्न है ऐसे पदार्थोंमें ) नहीं ही होती । जहाँ व्याप्यव्यापकभाव होता है वहीं कतकिमेभाव 
होता है; व्याप्यव्यापकभावके बिना कर्ताकर्मभाव नहीं होता । जो ऐसा जानता है वह पुदूगल भौर. 
आत्माके कर्ताकर्मभाव नहीं हैं ऐसा जानता हैँ | ऐसा जानने पर वह ज्ञानी होता है, कर्ताकर्म भावसे 
रहित होता है और ज्ञाताह॒ष्टा-जगतका साक्षी भूत--होता है ।४६। 


१३४ समयतार 


९९ 
पुवृगलकर्म जानती जीवश्य सह्द पुदूगलेन करकममावः कि भवति किन मवतीति 
दि उप्पज रदव्वपज्जाए । 
ण॒ वि परिणमदि रा गि्हाद उप्पज्जदि ण पर आस ह 
णाणी जाणंतों वि है पोग्गलकम्म अणेयावह 


नापि परिणमति न गृह्तास्पृत्पद्ने न 240५8 ' 
ज्ञानी जानन्नपि खले पुदगलकर्मानिकवितरमू ॥!७६ || 


यतो य॑ प्राप्यं बिकाय॑ निर्वेत्य च व्याप्यलक्षणं पुद्गलपरिणामं कम पुद्गढद्रव्येण 
स््रयमंतर्व्यापकेन भृत्वादिमध्यांतेषु व्याप्य त॑ ग्रृद्धता तथा परिणमता तथोत्पद्रमानेन च 
क्रियमाणं जानम्नपि हि ज्ञानी स्वयमंतर्व्यापकों भृत्वा बहिःस्थस्य परद्रव्यस्थ परिणाम मृत्तिका- 


श्रब यह प्रश्न करता है कि पुदंगलकमको जाननेवाले जीवके पुद्गलके साथ कर्ताकर्मभाव है या 
नहीं ? उसका उत्तर कहते हैं:-- 


वहमाँति पदगरकस सब, झनी पृरुष तता कर 
परद्रस्यपर्षायों ने प्रणव, नहं ग्रह, नहिं उसने ॥७-॥ 
गायायें:--[ ज्ञानी ] ज्ञानी [ प्रनेकविधम्‌ ] अनेक प्रकारके [ पुद्गलकर्म ] पुद्गलकर्मको 
[ जानन्‌ प्रपि ] जानता हुझ्ा भी [ खलु ] निश्चयसे [ परद्रव्यपर्याये ] परद्रव्यकी पर्यायमें 
[ न झपि परिशमति ] परिणमित नहीं होता, [ न गृह्नाति ] उसे ग्रहरा नही करता [न उत्पदते ] 
झौर उस-रूप उत्पन्न नहीं होता । 


टीका:--प्राप्य, विकाय॑ और निर्व॑त्य ऐसा, व्याप्यलक्षणवाला पुद्गलका परिणामस्वरूप कर्म 
( कर्ताका कार्य ), उसमें पुद्गलद्गव्य स्वयं प्रन्तर्व्यापक होकर, प्रादि-मध्य श्रौर ग्रन्तमें व्याप्त होकर, 
उसे ग्रहरा करता हुप्ला, उस-रूप परिणमन करता हुआ और उस-रूप उत्पन्न होता हुआ, उस पुद्गल- 
परिसामको करता है। इसप्रकार पुदगलद्र्यसे किये जानेवाले पुदगलपरिणामको ज्ञानी जानता हुआ भी, 
जैसे मिट्टी स्वयं पड़ेमें प्रन्तरव्यापक होकर, झ्रादि-मध्य-अन्तमें व्याप्त होकर, घड़ेको बहण रह, 
घड़ेके रूपमें परिशमित होती है और घड़ेके रुपमे उत्पन्न होती हैं उसी प्रकार, ज्ञानी स्वय बाह्यस्थित 
( बाहर रहनेवाले ) परद्व्यके परिणाम भ्रस्‍्तर्व्यापक होकर, ग्रादि-मध्य-अन्तमें व्याप्त होकर, उसे 
ब्रहण नहीं करता, उस-रूप परिरामित नहों होता गौर उस-रूप उत्पन्न नहीं होता । इस्लिने, अच्चपि 


कर्ताकर्मे अधिकार १३५ 


कलशमिवादिमध्यांतेषु व्याप्य न त॑ गृह्मति न तथा परिणम्रति न तथोत्पथते थे । ततः 

प्राप्यं बिका निर्व्य च व्याप्यलक्षणं परद्रव्यपरिणामं कर्माकुर्वाणस्य पृदूगलकरम जानतो 5पि 

ज्वानिनः पृदगलेन सह न कत कम भावः । 

न स्वपरिणाम॑ बानतो जीवस्य सह पुदूगलेन कतकमभावः किं भवति कि ने अवतीति 
रण वि परिशमदि रा गिण्हदि उप्पज्जदि ण परदव्वपज्जाए। 
णाणी जारंतो वि हु सगपरिणाम॑ अणेयविहं ।।७७॥। 





ज्ञानी पुद्गलकर्मको जानता है तथापि, प्राप्य, विकार्य झ्रोर निर्वेत्य ऐसा जो व्याप्यलक्षणवाला परद्वव्य- 
परिणामस्वरूप कर्म है, उसे न करनेवाले ज्ञानीका पुद्गलके साथ कर्ताकर्मभाव नहीं है । 


भावाथ:--जीव पुद्गलकर्मको जानता है तथापि उसे पुद्गलके साथ कर्ताकमंपना नहीं है । 


सामान्यतया कर्ताका कर्म तीन प्रकारका कहा जाता है--निव॑त्य, विकार श्रौर प्राप्य । कर्ताके 
द्वारा, जो पहले न हो ऐसा नवीन कुछ उत्पन्न किया जाये सो कर्ताका निवंत्य कम है। कर्ताके द्वारा, 
पदार्थमें विका र--परिवर्तेत करके जो कुछ किया जाये वह कर्ताका विकायें कर्म है। कर्ता, जो नया 
उत्पन्न नहीं करता तथा विकार करके भी नहीं करता, मांत्र जिसे प्राप्त करता है वह कर्ताका प्राप्य 
कम है । 





जीव पुद्गलकमंको नवीन उत्पन्न नहीं कर सकता क्योंकि चेतन जड़को कंस उत्पन्न कर सकता 
है ? इसलिये पुद्गलकर्म जीवका निवंत्य कर्म नहीं है । जीव पुद्गलमें विकार करके उसे पुद्गलकर्म रूप 
परिणमन नहीं करा सकता क्‍योंकि चेतन जड़को कंसे परिणमित कर सकता है ? इसलिये पुद्गलकर्मे 
जीवका विकार कर्म भी नहीं है। परमार्थसे जीव पुद्गलको ग्रहण नहीं कर सकता क्योंकि अ्रमूतिक 
. पदार्थ मूर्तिकको केसे ग्रहण कर सकता है ? इसलिये पुद्गलकर्म जीवका प्राप्य कर्म भी नहीं है 
इसप्रकार पुदगलकर्म जीवका कर्म नहीं है झौर जीव उसका कर्ता नहों है । जीवका स्वभाव ज्ञाता है 
इसलिये ज्ञानरूप परिणमन करता हुग्रा स्वयं पुद्गलकमंको जानता है; इसलिये पुद्गलकर्मको जानने 
वाले ऐसे जीवका परके साथ कर्ताकर्मभाव कंसे हो सकता है ? नहीं ही हो सकता । 
श्रब प्रइंन करता है कि अपने परिणामको जाननेवाले ऐसे जीवका पुद्गलके साथ कर्ताकर्म भाव 
( कर्ताकर्मपना ) है या नहीं ? उसका उत्तर कहते हैं: - 


बहुमाँति निज्ञ परिणाम सत्र, ज्ञानी एरुप जाना करे । 
परट्र ब्यफ्यायों ने प्रणमें, नहिं ग्रहे. नहिं - उपने ||७७॥ 


१३६ समयसार 
नापि परिणमति न ग्रह्मत्युत्पयते ने परद्रव्यपयये | 
हानी जानन्पि खल स्वकृपरिणाममनेकविधस |७४७॥ 


यतो य॑ प्राप्यं विकाय निवत्य च व्याप्यलक्षणमात्मपरिणामं कम आत्मना स्वयमंतर्व्यापकेन 
भूल्वादिमध्यांतेषु व्याप्य त॑ं गद्कता तथा परिणमता तथोत्यद्रमानेन च क्रियमाणं जानम्रपि हि 
हानी स्वयमंतर््यापकों भूत्वा वहिःस्थस्थ परद्रव्यस्थ परिणाम मृत्तिकाकलशमिवादिमध्यांतेषु 
व्याप्य न त॑ गु्ञाति न तथा परिणमति न तथोत्पथते च । ततः प्राप्यं विकाय निव्वेत्य थ 
व्याप्यक्षण परद्रब्यपरिणामं कर्माकुर्बांणस्य स्वपरिणामं जानतो5पि ड्वानिनः पृद्मलेन सह ने 
कर्तंकमभावः । 
ः. पुदृगलकमफर्ल जानतो जीवस्प सह पुदूगलेन कर्ृकमंमावः कि भवति किन मवतीति 


ललकममभन 


गायार्थ:-- [ ज्ञानी ] शानी [ भ्रनेकविधम्‌ ] ग्रनेक प्रकारके [ स्थकपरिणामम्‌ ] अपने 
परिणामको [ जानन्‌ भ्रषि ] जानता हुआ भी [खलु] निरचयसे [ परद्रव्यपर्याये ] परद्रव्यकी पर्यायमें 
[ न श्रषि परिशमति ] परिणामित नहीं होता, [ न गह्लाति | उसे ग्रहण नहीं करता और 
[ मे उत्पद्यते ] उस-रूप उत्पन्न नहीं होता । 

टीका:--प्राप्त, विकाये शोर निवत्यं ऐसा, व्याप्यलक्षणशवाला झ्रात्माका परिणामस्वरूप जो कर्म 
( कर्ताका कार्य ), उसमें पात्मा स्वयं भ्रन्तर्व्यापक होकर, भ्रादि-मध्य झौर ग्रन्तमें व्याप्त होकर, उसे 
ग्रहणा करता हुआ, उस-रूप परिणमन करता हुआ भ्रौर उस-रूप उत्पन्न होता हुम्ना, उस अआ्रात्मपरिणामको 
करता है। इसप्रकार प्ात्माके द्वारा किये जानेवाले भात्मपरिणामकी ज्ञानी जानता हुआ भी, जैसे मिट्टी 
स्वयं घड़ेमें प्रन्तव्यापक होकर, प्रादि-मध्य भर भ्रन्तमें व्याप्त होकर, घड़ेको प्रहणा करती है, घड़ेके 
रुपमें परिणमित होती है भोर घड़ेके रूपमें उत्पन्न होती है उसीप्रकार, ज्ञानी स्वयं बाह्यस्थित ऐसे 
परद्रव्यके परिणामरमें प्रन्तर्व्यापक होकर, भा दि-मध्य-भ्रन्तमें व्याप्त होकर, उसे ग्रहण नहीं करता, उस- 
रूप परिणमत नहीं होता भोर उस-रूप उत्पन्न नहीं होता । इसलिये, यद्यपि ज्ञानी भ्रपने परिशामको 
जानता है तथापि, प्राप्य, विकार्य भौर निवेत्यं ऐसा जो व्याप्यलक्षणवाला परद्रव्यपरिणामस्वरूप कमे 
है, उसे न करनेवाले ऐसे उस ज्ञानीका पुद्गलके साथ कर्ताकमंभाव नहीं है । 

भावार्थ :--जैसा ७६ वीं गाथामें कहा है तदनुसार यहाँ भी जान लेना । वहाँ 'ुदगलकमंको 
जानता हुआ्ना ज्ञानी' ऐसा कहा था उसके स्थान पर यहां 'प्रपने परिणामको जानता हुश्ा ज्ञानी ऐसा 
कहा है--इतना अन्तर है । 

ग्रव प्रन करता है कि पुड्मसकर्मके फलको जाननेवाले ऐसे जीवका पुदूगलके साथ कर्ताकर्मभाव 
है या नहीं ? उसका उत्तर कहते हैं:-- 
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ण वि परिणशमदि ण गिण्हुदि उप्पज्जदि ण परदग्वपज्जाए। 
सारणी जाणंतो वि हु पोग्गलकस्मप्फलमणंतं ॥ ७८ ॥॥ 
नापि परिणमति न गृद्धात्युत्थयते न परद्रव्यपर्याये । 
ज्ञानी जानभ्रपि खलु पृद्गलकर्मफलमनंतम्‌ || ७८ ॥ 


यतो य॑ प्राप्यं विकाय निवत्य च व्याप्यलक्षणं सुखदुःखादिरूपं पुदूगलकमफर्ल कम 
पुद्गलद्वव्येण स्वयमंतर्व्यापकेन भूलादिमध्यांतेषु व्याप्प तद्‌ गृद्धता तथा परिणमता तथोत्पथ 
मानेन च क्रियमाणं जानन्नपि हि ब्वानी स्वयमंतर्व्यापो भूत्वा बहिःस्थस्यथ परद्रव्यस् 
परिणाम मृत्तिकाकलशमिवादिमध्यांतेष व्याप्य न ते ग्रक्षाति न तथा परिणमति ने तथोलपयते 
च | ततः प्राप्यं विकाय निवत्य च व्याप्यलक्षणं परद्रव्यपरिणामं कर्माकुर्ता णस्य सुखदुःखादिरूपं 
पूद्लकमफल जानतो 5पि ज्ञानिनः पुद्लेन सह न कंतृकम भावः | 
पुडलकमंका फल अनन्ता. ज्ञानि जन जाना करे | 
परद्र व्यपर्यायों न प्रणमें, नहिं ग्रहे. नहिं ऊउपजे ॥७८॥ 


गाथार्थ:--][ ज्ञानो ] ज्ञानी [ पुदुगलकसंफलम्‌ ] पुद्गलकर्मका फल [ भध्रनंतम ] जो कि 
अनन्त है उसे [ जानन्‌ भ्रषि [ जानता हुआा भी [| खलु ] परमार्थसे [ परद्रव्यपयथे ] परद्रव्यकी 
पर्यायरूप [ न श्रपि परिणमति ] परिणमित नही होता, [ न गृह्लाति ] उसे ग्रहण नहीं करता और 
[ न उत्पद्यते | उसरूप उत्पन्न नहीं होता । 

टीका:--प्राप्य, विकार्य और निव॑र्त्य ऐसा, व्याप्यलक्षणवाला सुखदुःखादिरूप पुदुगलकर्मफल- 
स्वरूप जो कर्म (कर्ताका काय॑ ), उसमें पुद्गलद्गब्य स्वयं ग्रन्तर्व्यापक होकर, श्रादि-मध्य झौर अंतमें व्याप्त 
होकर, उसे ग्रहण करता हुआ्रा, उस-रूप परिणमन करता हुआ भौर उस-रूप उत्पन्न होता हुप्रा, उस 
सुखदु:खादिरूप पुद्गलकर्मफलको करता है । इसप्रकार पुद्गलद्रब्यके द्वारा किये जानेवाले सुखदु:खा दिरूप 
पुदूगलकर्मफलको ज्ञानी जानता हुआ्ना भी, जैसे मिट्टी स्वयं धड़ेमें प्रन्तर्व्यापक हो कर, भ्रादि-मध्य-भरन्तमें 
व्याप्त होकर, घड़ेको ग्रहण करती है, घड़ेके रूपमें परिणमित होती है भ्रौर घड़ेके रूपमें उत्पन्न होती है 
उसी प्रका र, ज्ञानी स्वयं बाह्यस्थित ( बाहर रहनेवाले ) ऐसे परद्रव्यके परिणाममें प्रन्तव्यापक होकर, 
झादि-मध्य-श्रन्तमें व्याप्त होकर, उसे ग्रहण नहीं करता, उस-रूप परिणमित नहीं होता श्रोर उस-रूप 
उत्पन्न नहीं होता । इसलिये, यद्यपि ज्ञानी सुखदु:खादिरूप पुद्गलकर्मके फलको जानता है तथापि, प्राप्य, 
बिकार्य और निर्वत्यं ऐसा जो व्याप्यलक्षणवाला परद्रव्यपरिणामस्वरूप कर्म है, उसे न करनेवाले ऐसे 
उस ज्ञानीका पुद्गलके साथ कर्ताकर्मभाव नहीं है । 

श्ट 


श्वष समयसार 


जीवपरिणाम स्वपरिणामं स्वपरिणामफर् चाजानतः पुदुगरद्रव्यस्य सद्द जीवेन कर्तृकर्म 
भावः कि भवति कि न भवतीति चेत्‌ू-- 
रण वि परिणमदि ण गिण्ह॒दि उष्पज्जदि ण परदव्वपज्जाए। 
पुग्गलद॒व्ब॑थि तहा परिशमदि सएहि भावेहि ॥ ७४ ॥। 
नापि परिणमति ने गृह्वत्यूस्पथरते न परद्र ज्यपर्याये । 
पृदगलद्रव्यमपि तथा परिणमति स्वकेमोतरें। !! ७९ ॥ 


यतो जीवपरिणामं स्वपरिणाम स्वपरिणामफल चाप्यजानत्पुद्गलद्र व्यं स्वयमंतर्ब्याप्क 
भूत्वा परद्रव्यस्थ परिणाम॑ मृत्तिकाकलशमिवादिमध्यांतेषु व्याप्य न त॑ गृह्ति न तथा 
परिणमति न तथोत्पयते च, किंतु प्राप्यं विकार्य नित्य च व्याप्यलक्षणं स्वभाव कर्म 
स्वयमंतर्ब्यापक॑ भूृत्वादिमध्यतिषु व्याप्य तमेव गृह्ति तथेव परिणमति तथवोत्पश्यते च। 
ततः प्राप्यं विकारय॑ निर्षेत्ण च व्याप्यलक्षणं परद्रव्यपरिणामं कर्माकुर्बाणस्थ जीवपरिणामं 
स्वपरिणामं स्वपरिणामफर्ल चाजानतः पुद्गरद्रव्यस्य जीवेन सह न कठकर्ममावः । 

भावायं:--जैसा कि ७६ वीं गाथामें कहा गया था तदनुसार यहाँ भी जान लेना । वहाँ 'पुदूगल- 
कर्मको जाननेवाला ज्ञानी' कहा था और यहाँ उसके बदलेमें 'पुदंगलकर्मके फलको जाननेवाला ज्ञानी' 
ऐसा कहा है--इतना विशेष है । 


प्रब प्रघन करता है कि जीवके परिणामको, अपने परिशामको और श्रपने परिणामके फलको 
नहीं जाननेवाले ऐसे पुद्गलद्रव्यका जीवके साथ कर्ताकर्मभाव है या नहीं ? इसका उत्तर कहते हैं:-- 


इस भाँति पदगठद्रब्य भी. निज भावसे हैं। परिणमे | 
परठव्यपर्यायों ने प्रणमें, नहीँ ग्रह, नहिं उपने |७० || 


गाथाषे:--[ तथा ] इसप्रकार [ पुद्गलब्रण्यम्‌ प्रपि | पुद्गलद्वव्य भी [ परव्रव्यपर्याये ] 
परद्रव्यके पर्यायरूप [ न भ्रपि परिशमति | परिणमित नहीं होता, [ न गृह्नाति ] उसे ग्रहरा नहीं 
करता और [ न उत्पद्यते ] उस-रूप उत्पन्न नही होता; क्‍योंकि वह [ स्वके: भाव: ] भ्रपने ही 
भाषोंसे ( -भावरूपसे ) [ परिस्मति ] परिणमन करता है। 

टीका:--जैसे मिट्टी स्वयं घड़ेमें श्रन्तर्व्यापक होकर, प्रादि-मध्य-अ्रन्तमें व्याप्त होकर, घड़ेको 


ग्रहण करती है, घड़ेरूप परिणमित होती है भौर घड़ेरूप उत्पन्न होती है उसीध्रकार जीवके प रिणामको, 
प्रपने परिणामको प्रौर भपने परिणामके फलको न जानता हुप्ना ऐसा पुद्गलद्व्य स्वयं परद्वव्यके 
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( ख़ग्धरा ) 
हानी जानश्मपीमां स्वपरपरिणतिं पुद्गलश्चाप्यजानन 
व्याप्तृव्याप्यत्वमंतः कलयितुमसदो नित्पमत्यंतमेदात्‌ । 
अद्ञानात्कतृंक् भ्रममतिरनयोर्भाति तावन्न यावत्‌ 
विज्ञानायिश्वकास्ति क्ररचचददयं मेदमुत्पाथ सद्यः ॥५०॥ 


परिणाममें प्न्तर्व्यपक होकर, आदि, मध्य और झन्तमें व्याप्त होकर, उसे ग्रहण नहीं करता, उस -रूप 
परिणमित नहीं होता श्रौर उस-रूप उत्पन्न नहीं होता; परन्तु प्राप्य, बिकाय॑ और निरवंत्य॑ ऐसे जो 
व्याप्यलक्षणावाले अपने स्वभावरूप कर्म (कर्ताके काय॑ ) में ( वह पृदुगलद्रव्य ) स्वयं भ्रन्तर्व्यापक होकर 
ग्रादि-मध्य-श्रन्तमें व्याप्त होकर, उसीको ग्रहरा करता है, उसी-रूप परिणमित होता है श्रोर उसी-रूप 
उत्पन्न होता है । इसलिये जीवके परिणामको, भ्रपने परिणामको श्रौर भ्रपने परिणामके फलको न जानता 
हुआ ऐसा पुद्गलद्रव्य प्राप्प, बिकाये श्रौर निर्वेत्ये ऐसा जो व्याप्यलक्षणवाला परद्रव्यपशिरणिाम- 
स्वरूप कम है, उसे नही करता होनेसे, उस पुद्गलद्वव्यको जीवके साथ कर्ताकर्मभाव नहीं है । 


भावाथे:--कोई ऐसा समझे कि पुदूगल जो कि जड़ है भशौर किसीको नहीं जानता उसका 
जीवके साथ कर्ताकर्मपना होगा, परन्तु ऐसा भी नही है। प्द्गलद्रव्य जीवको उत्पन्न नहीं कर सकता, 
परिणमित नही कर सकता तथा ग्रहएणा नहीं कर सकता इसलिये उसका जीवके साथ कर्ताकर्मभाव नहीं 
है। परमार्थसे किसी भी द्रव्यका किसी अन्य द्रव्यके साथ कर्ताकर्मभाव नही । 


ग्रब इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 


श्लोकार्थ:--[ ज्ञानी ] ज्ञानी तो [ इमां स्वपरपरिर्ात ] भ्रपनी और परकी परिणतिको 
[ जानन्‌ प्रपि ] जानता हुआरा प्रवतंता है [ व ] और [ परुद्गलः भ्पि भ्रजानन्‌ ] पुदगलद्रव्य भ्रपनी 
तथा परकी परिणतिको न जानता हुम्ना प्रवर्तता है; [ नित्यम्‌ भ्रत्यन्त-मेदात्‌ ] इसप्रकार उनमें सदा 
श्रत्यन्त भेद होनेसे (दोनों भिन्नद्रव्य होनेसे), [ प्रन्तः | वे दोनों परस्पर अन्तर ज्में [ व्याप्तुव्याप्यत्वम | 
व्याप्यव्यापकभावको [ कलयितुस झ्सहो ] प्राप्त होनेमें असमर्थ हैं । [ झ्ननयो: करत कर्मंज्षमसतिः ] 
जीव-पुद्गलके कर्ताकर्मभाव है ऐसी अमबुद्धि [ भ्रज्ञानात्‌ ] भ्रशानके कारण [ ताबत भाति | वहाँ- 
तक भासित होती है कि | यावत्‌ ] जहाँतक [ विज्ञानाथिः ] ( भेदज्ञान करनेवाली ) विज्ञानज्योति 
[ क्रकचबत्‌ भ्रद्य ] करवतको भाँति निर्देयतासे (उग्रतासे) [ सद्चः भेदम॒ उत्पाध्य ] जीव-पृदगलका 
तत्काल भेद उत्पन्न करके [ न चकास्ति ] प्रकाशित नहीं होती । 

भावा्े:--भेदशान होनेके बाद, जोव और पुदुगलमें कर्ताकर्मभाव है ऐसी बुद्धि नहीं रहती; 
बधोंकि जबतक भेदज्ञान नहीं होता तबतक अज्ञानसे कर्ताकर्मभावकी बुद्धि होती है । 


१४७ समयतार 


बीवपुदूगलपरिणामपोरन्यों अन्यनिमिततमाजत्वमस्त तथापि न तयो! कर्दृक्माद 
हत्याह-- 
जोवर्परिणामहेदु कम्मत' पोग्गला परिणमंति । 
पोग्गलकस्मणिमित्त' तहेब जीवों वि परिणसदि ॥5०॥ 
ण वि कृव्वदि कम्मगुणे जोबो कम्मं तहेव जीवगुणे । 
अ्रण्णोण्णणिमित्तेण दु परिणाम जाण दोण्हें वि ॥८१॥ 
एदेण कारणेण दु कत्ता श्रादा सएण भावेण | 
पोग्गलकम्प्कदा्णं ण दु कत्ता सब्बभावाणं ॥८२॥॥ 
जीवपरिणामहेतु' कमत्य॑ पद्म: परिणमंति । 
पुटगलकमनिितत तथेत जीवी >पि परिणप्रति | ४७ | 
नापि कगेति कमंगुणान जीयः कम तथने अयेगणान । 
अन्यान्यानांमत्तन तु पारणाम जानाह टयारप ४? ।॥। 
एतेन कारणेन तु कर्ता आत्मा र्यक्रेल जायेगे । 
परग्हकसकृतानों ने ते कता संवगवानाओ $॥ 7 »॥| 


यद्यपि जीवके परिणाम और पुदगलके परिणामके प्रन्योत्य ( परस्पर ) निमित्तमात्रता है 
तथापि उनके कर्ताकर्मपना नहीं है ऐसा भ्रब कहते हैं -- 
जीवमाबद्ेतु पास पदगलू, कूममंप | परर्णित् | 
पुदगलकरमक्रेनिमितसे, यह जीव भी तयों परिणम ४ «।, 
अर हर आर ५ आ रे का ४ 
जीव कमगुण करता नहीं. नहिं जीवगृण कम हि करे । 
अन्योन्पके हि निर्मित्तम , परिणाम दोनेकि बने |! ८१ ॥| 
उस हेतुसे आन्मा दआ. कता स्तवर्य निज भाव ही । 
पदगलकरमकत सेव भावोंका कमी कली नहीं !। ४० ।| 
शाया्:--][ पुद्गलाः ] पुदुगल [जीवपरिणामहेतु ] जीवके परिणामक निमित्तसे [कर्मत्वं] 
कर्मरूपमें [ परिश्ंति |] परिणमित होते हैं, [ तथा एवं ] तथा [ जीव: झ्रपि ] जीव भी 
[ पुदंग्लकर्मनिमितत ] पुद्गलकर्मके निमित्तसे [ परिशभ्तति ] परिशमन करता है। [ जोवः ] जीव 
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यतो जीवपरिणामं निमित्तीकृत्य पुद्गलाः कर्मत्वेन परिणमंति पृद्गलकर्म निमित्तीकृत्य 
जीबो5पि परिणमतीति जीवपुद्गलपरिणामयो रितरेतरहेतुत्वोपन्यासे5पि जीवपद्ठलयोः परस्पर 
व्याप्यव्यापकमाबाभावाजीवस्य पुदूगलपरिणामानां पुद्वलकमंणों 5पि जीवपरिणामानां कतृकम- 
त्वासिद्धों निर्मिचनेमित्तिकभावमात्रस्थाप्रतिपिद्धत्वादितरेतरनिभित्तमात्रीभवनेनेव दयोरपि 
परिणामः । ततः कारणान्मत्तिकया कलशस्येव स्वेन भावेन स्वस्थ भावस्प करणाजीवः स्वभावस्थ 
कर्ता कदाचित्स्पात्‌, मत्तिकपा वसनस्येव स्वेन भावेन परमावस्य कत्तुमशक्य त्वात्पुद्रलभाबानां 
तु कर्ता न कदाचिदपि स्यादिति निश्चयः 


ततः स्थितमेतजीवस्य स्वपरिणामेरेव सह कक भावों भोक्तभोग्यभावश्च-- 





[ कमंगुराान्‌ ] कमके गुणोंको [ न श्रपि करोति ] नहीं करता [ तथा एब ] उसी तरह [ कर्म ] 
कर्म [ जीवगुणान ] जीवके गुणोंको नहीं करता; [ तु ] परन्तु [ श्रन्योन्यनिमित्तेन ] परस्पर 
निमित्तसे [ दयो: श्रपि ] दोनोंके [ परिणाम | परिणाम [ जानीहि ] जानो । [एतेन कारणेन तु] 
इस कारणसे [ झात्मा ] भ्रात्मा [स्वकेन] अपने ही [| भावेन ] भावसे [ कर्ता ] कर्ता ( कहा 
जाता ) है [ तु ] परन्तु [ पुद्गलकमंकृतानां ] पुदगलकमंसे किये गये [ सर्वभावानाम्‌ ] समस्त 
भावोंका [ कर्ता न ] कर्ता नहीं है । 

टीकाः--जीवपरिणामको निमित्त करके पुद्गल कर्मरूप परिणमित होते हैं ओर पुद्ग लकर्मको 
निमित्त करके जीव भी परिणमित होते हैं--इसप्रकार जीवके परिणामके श्रौर पुदूगलके परिणामके 
परस्पर हेतुत्वका उल्लेख होनेपर भी जीव और पुद्गलमें परस्पर व्याप्यव्यापकभावका श्रभाव होनेसे 
जीवको पुद्गलपरिणामोंके साथ और पृदूगलकमंको जीवपरिणामोंके साथ कर्ताकर्मपनेकी अ्सिद्धि होनेसे, 
मात्र निरमित्तनेमित्तिकभावका निषेध न होनेसे, परस्पर निमित्तमात्र होनेसे ही दोनोंके परिणाम (होता) 
है | इसलिये, जैसे मिट्टी द्वारा घड़ा किया जाता है ( भ्र्थात्र्‌ जेसे मिट्टी ही घड़ा बनाती है ) उसी प्रकार 
प्रपने भावसे भ्रपता भाव किया जाता है इसलिये, ज़ीव अपने भावका कर्ता कदाचित्‌ होता है, परन्तु 
जैसे मिट्टीसे कपड़ा नहीं किया जा सकता उसी प्रकार अपने भावसे परभावका किया जाना श्रशक्य! है * 
इसलिये ( जीव ) पुद्गलभावोंका कर्ता तो कदापि नहीं हो सकता यह निश्चय है । ह 

मावायं:--जी व के परिणामके और पुद्गलके परिणामके परस्पर मात्र निमित्तनेमित्तिकपना है 
तो भी परस्पर कर्ताकर्मभाव नहीं है । परके निमित्तसे जो भ्रपने भाव हुए उनका कर्ता छो जीवकों 
झ्रज्ञान दशामें कदाचित्‌ कह भी सकते हैं, परन्तु जीव परभावका कर्ता कदापि नहीं है | 

इसलिये यह सिद्ध हुआ कि जीवको भपने ही परिणामोंके साथ कर्ताकर्म भाव झौर भोक्ता भोग्य- 
भाव ( भोक्ताभोग्यपना ) है ऐसा अ्रब कहते हैं:-- 
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शिच्छयरशायस्स एवं श्रादा झ्रप्पाणमेव हिं करेदि । 
बेदयदि पृणो त॑ं चेंव जाण श्रत्ता हं ग्रत्ताण ॥८२र॥। 
निश्रयनयस्मेबमात्मास्मानमेव हि. केगेति | 5 
जा: ज त्मा त्वाह 6३ 
बधोतररंगनिस्के गो स समीरसेयर मास चरणनिमि च योर पि समीरपाराशरयोर्याष्य- 
ज्यापकमाबाभावात्कदे कम त्यासिद्धों पारावार एवं स्वयमंतव्यापको भृत्वादिमध्यांतेपृत्तरंगनिस्त- 
रंगाबस्थे व्याप्योचरंगं निम्तरंगं ल्वात्मानं इुंवेन्नात्मानमेकमेव कुबेन प्रतिभाति न पुनरन्‍्यव्‌, 
यथा स एवं च॑ भाव्यभावकमावाभावात्परभावस्य परेणानुभवितुमशक्यत्वादुत्तरंगं निम्तरंगं 
त्वात्मानम जुभवश्नात्मानमेकमेवानु मवन्‌ प्रतिभाति न पुनरन्‍्यत्‌; तथा ससंसारनिःसंसारावर्थयोः 


आत्मा करे निज्को हि ये, मंतब्य निश्चय नयहिका | 


भू निजी ने हि आत्य ध्ययों तु जानना !४ ३!) 

शाया्:-[ भगवा निरकी हि कान । हक ] पा है कि [ भ्रात्मा ] प्रात्मा 
[ प्रास्मासम्‌ एवं हि ] श्रपनेकों ही [ करोति ] करता है [ तु पुनः ] झ्ोर फिर [ श्रात्मा ] 
झात्मा [ त॑ च एव प्रात्मानम्‌ | भ्रपनेको ही [ चेदयते | भोगता है ऐसा हे शिष्य ! तू [ जानीहि ] 
जान | 

टीकाः--जैसे उत्तरंग" झौर निस्तरंग* अ्रवस्थाओंको हवाका चलना और न चलना निमित्त 
होने पर भी हवा भ्रोर समुद्रको व्याप्यव्यापकभावका गअ्रभाव होनेसे कर्ताकर्मपनेकी अ्सिद्धि है इस लिये, 
समुद्र ही स्वयं भन्तर्व्यापक होकर उत्तरड्भर भथवा निस्तरज् अवस्थामें श्र।दि-मध्य-प्रन्तमें व्याप्त होकर 
उत्तरंग भ्रथवा निस्तरंग ऐसा अपनेको करता हुआ स्वयं एकको ही करता हुआ प्रतिभासित होता है परन्तु 
भन्यको करता हुप्ना प्रतिभासित नहीं होता; भौर फिर जैसे वही समुद्र, भाव्यभावकभावके अ्भावके 
कारश परभावका परके द्वारा भ्रनुभवन ग्नशक्‍्य होनेसे, भ्रपनेको उत्तरज्भ प्रथवा निस्तरज़ रूप ब्रनु भवन 
करता हुआ स्वयं एकको ही प्रनुभव करता हुआ प्रतिभासित होता है परन्तु अ्न्यको अनु भव करता हुश्रा 
प्रतिभासित नहीं होता; इसीप्रकार संसारयुक्त और नि:संसार श्रवस्थाप्रोंको पुदूगलकर्मके विपाकका 
सम्भव ( ह्वोना; उत्पत्ति ) भौर भसम्भव ( न होना ) निमित्त होने पर भी पुदुगलकर्म श्रौर जीवको 
व्याप्यव्यापकभावका ग्रभाव होनेसे कर्ताकर्मपनेकी भ्रसिद्धि है इस लिये, जीव ही स्वयं ग्रन्तर्ब्यापक होकर 


॥ उत्तरंग 5 जिसमें तरंगें उठतो है ऐस।; तरंहवाल। | 
२ निस्तरबन्- जि8में तरंगें बिल4 हो गई हैं ऐव'; बिना तरगोंका । 
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पुद्ठलकर्म विपाकर्समवासंभवनिमि चयोरपिपुद्ठलकम जीवयोव््य प्यव्यापफमाबामाबात्कठे कम त्वा- 
सिद्धौ जीव एवं स्वयमंतव्यपिकों भृत्वादिमध्यतिषु ससंसारनिःसंसाराबस्थे व्याप्य ससंसारं 
निःसंसारं वात्मान कुवेझ्ात्मानमेकमेव कुबेन्‌ प्रतिमातु मा पुनरन्‍्यत्‌, तथायमेव च भाव्य मावक- 
भावाभावात्‌ परभावस्य परेणानुभवितुम शक्यत्वात्ससंसारं॑ निःसंसारं वात्मानमनुभवप्नात्मान- 
मेफमेवानुभवन्‌ प्रतिभातु मा पुनरन्यत्‌ । 
अथ व्यवदारं दर्शयति-- 
ववहारस्स दु आदा पोग्गलकम्मं करेदि णेयविहं । 
ते चंव पुरणों वेयइ पोग्गलकम्मं श्रणेयविहूं ॥॥८४॥॥ 


व्यवहारस्य खान्मा पुढुलकम कराते नकॉविधस । 
तेच्चव परनवेदयत पहलकमोनकात्रेधम ॥ ८४ ॥ 











संसा र॒युक्त भ्रथवा नि.संसार प्रवस्थामें श्रादि-मध्य-अन्तमें व्याप्त होकर संसारयुक्त अ्रथवा संसाररहित 
ऐसा अपनेको करता हुआ्आा अपनेको एकको ही करता हुझा प्रतिभासित हो परन्तु भ्रत्यको करता हुभा 
प्रतिभासित न हो; भौर फिर उसी प्रकार यही जीव, भाव्यभावकभावके अभावके कारण परभावका परके 
द्वारा अनुभवन अ्रशक्य है इसलिये, संसारसहित अथवा संसाररहित अपनेको अनुभव करता हुभा 
अपनेको एकको ही अनुभव करता हुआ प्रतिभासित हो परन्तु भ्रन्यको भ्रनुभव करता हुआ प्रतिभासित 
नहो। 

भावाथे:--आत्माके परद्रव्य-पुद्गलकर्मके निमित्तसे संसारयुक्त श्रोर संसाररहित पभ्रवस्था है । 
श्रात्मा उस अ्वस्थारूपसे स्वयं ही परिणमित होता है इसलिये वह अपना ही कर्ता-भोक्ता है; पुद्गल- 
कर्मका कर्ता-भोक्ता तो कदापि नहीं है । 








ग्रब व्यवहार बतलाते हैं:-- 


आत्मा कर बहमोति पदरगलकम-मत व्यव्रहरक्का | 
अरु वो है पदलकम , आत्मा लकबिधमय भोगता ।८४।। 


गायाथे:--[ व्यवहारस्य तु ] व्यवहारनयका यह मत है कि [ प्रात्मा] भ्रात्मा [ नेकविधम्‌ ] 
प्रनेक प्रकारके [ पुदूगलकर्म ] पुद्गलकर्मको [ करोति ] करता है [ पुनः च॒ ] भौर [ तद्‌ एव ] 
उसो [ प्रमेक विधम्‌ ] प्रतेक प्रकारके [ पुद्गलकर्म ] पुदूगलकर्मकों [ बेदयले ] भोगता है। 
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यथांतर्व्याप्यव्यापकमाबेन सत्तिकपा कलशे क्रियमाणे भाव्यमावकमावेन सृत्तिकयवालु- 
भूयमाने च बहिव्याप्यव्यापफमावेन कलभ्नसंभवानुकूल व्यापारं कुर्वाण: कलशकृततोयोपयोगजां 
ठृप्तिं माव्यमावकभावेनानुभवंश्व कुलालः कलश करोत्यनुभवति चेति लोकानामनादिरूढ़ों 5स्ति 
ताबदइअवहारः, तथांतर्व्याप्यव्यापकमावेन पुदुगरद्रव्येण कपृणि क्रियमाणें भाव्यमावकभावेन 
पुद्गलद्रव्येणेवानुभूयमाने च बहिर्व्याप्यव्यापकमाबेनाब्ञानात्पुदूगलकमसंभवानुकूलं परिणाम 
कुर्वाणः पुदूगलकम विपाकसंपादितविषयसब्निधिप्रधावितां सुखदुःखपरिणतिं भाव्यभावकरमावेनानु- 
भवंश्च जीवः पृवृगलकम करोत्यनुभवति चेत्यज्ञानिनामासंसारप्रसिद्धों इस्ति ताबदथबदारः । 


अथन दृषयति-- 





टीकाः---जैसे, भीतर व्याप्यव्यापकभावसे मिट्टी घड़ेको करती है श्लौर भाव्यभावकभावसे मिट्टी 
ही घड़ेको भोगती है तथापि, बाह्ममें, व्याप्यव्यापकभावसे घड़ेकी उत्पत्तिमें भ्रनुकुल ऐसे (इच्छारूप और 
हाथ झादिकी क्रियारूप श्रपने ) व्यापारको करता हुग्ना तथा घड़ेके द्वारा किये गये पानीके उपयोगसे 
उत्पन्न तृप्तिको (भ्रपने तृप्तिभावको) भाव्यभावकभावके द्वारा अनुभव करता हुआ - भोगता हुआ कुम्हार 
घड़ेका कर्ता है और भोक्ता हैऐसा लोगोंका श्रनादिसे रूढ़ व्यवद्वार है; उसी प्रकार, भीतर व्याप्यव्यापक- 
भावसे पृद्गलद्रव्य कर्मको करता है श्ौर भाव्यभावकभावसे पुद्गलद्रव्य ही कर्मको भोगता है तथापि, 
बाह्ममें, व्याप्यव्यापकभादसे श्रज्ञानके कारण पुद्गलकर्मके होनेमें श्रनुकुल ( भ्रपने रागादिक ) 
परिणामोंको करता हुआ और पुद्गलकर्मके विपाकसे उत्पन्न हुई विषयोंकी निकटतासे उत्पन्न (प्रपनी) 
सुखदुःखरूप परिणतिको भाव्यभावकभावके द्वारा भनु भव करता हुआ--भोगता हुआ जीव पुद्गलकर्मको 
करता है और भोगता है ऐसा भ्रज्ञानियोंका भ्रनादि संसारसे प्रसिद्ध व्यवहार है। 

भावा्थे:--पुद्ग लकर्मको परमार्थसे पुद्गलद्रब्य ही करता है;जीव तो पुदूगलकर्मकी उत्पत्तिके 
अनुकूल प्रपने रागादिक परिणामोंकों करता है। और पृदंगलद्गव्य ही पुदूगलकर्मको भोगता है; तथा 
जीव तो पुद्गलकभके निमित्तसे होनेवाले अपने रागादिक परिणामोंकों भोगता है। परन्तु जीव और 
पुदूगलका ऐसा निमित्तनेभित्तिकभाव देखकर भअज्ञानीको ऐसा भ्रम होता है कि जीव पुदंगलकर्कों करता 
है भ्रौर भोगता है। भ्रनादि भ्रज्ञानके कारण ऐसा प्ननादि कालसे प्रसिद्ध व्यवहार है। 


परमार्थसे जीव-पुदंगलकी प्रवृत्ति भिन्न होने पर भी, जबतक भेदज्ञान न हो तबतक बाहरसे 
उनकी प्रवृत्ति एकसी दिखाई देती है । अज्ञानीको जीव पुदूगलका भेदज्ञान नहीं होता इसलिये वह ऊपरी 
दृष्टिसे जेसा दिखाई देता है वेसा मान लेता है; इसलिये वह यह मानता है कि जीव पुदुगलकर्मको करता 
है भ्रोर भोगता है। श्री गुरु भेदश्ञान कराकर, परमार्थ जीवका स्वरूप बताकर, भ्रज्ञ।नीके इस प्रतिभास 
को व्यवहार कहते हैं । 

श्रब इस व्यवहारको दूषण देते है: -- 


कर्ताकर्म अधिकार श्ड५्‌ 


जदि पोग्गलकम्ममिणं कुव्यदि त॑ं चेब घेदयदि भ्रादा । 
दोकिरियावदिरित्तो पसज्जदे सो जिणावसदं ।॥८५॥। 


यदि पुद्ठलकर्मेंदं करोति तच्चेव वेदयते आत्मा । 
द्विक्रियाव्यतिरिक्त: प्रसनतति स जिनावमतम्‌ || ८४ ॥। 


हृह खलु क्रिया हि. तावदखिलापि परिणामलक्षणतया न नाम परिणामतो5स्ति मिल्ना, 
परिणामों 5पि परिणामपरिणामिनोरभिन्रवस्तुवात्परिणामिनों ने मित्रः। ततो या काचन 
क्रिया किल सकलापि सा क्रियावतों न भिन्‍्नेति क्रियाकर्त्रोरव्य तिरिक्ततायां पस्तुस्थित्या 
प्रतपत्यां यथा व्याप्यव्यापकभावेन स्वपरिणाम करोति भाव्यभावक्रमावेन तमेबानुभवति च 
जीवस्तथा व्याप्यव्यापकमावेन प्रृदूगलकर्मापि यदि कुर्यात्‌ भाव्यभावकभावेन तदेवानुभवेच्च 
ततो 5यं स्वपरसमवेतक्रिय[द्वयाव्यतिरिक्ततायां प्रसज॑त्यां स्वपरयोः परस्परविभागप्रत्यस्तम- 
नादनेकात्मकमेकमात्मानमजुभवन्मि ध्यादृष्टितया सर्वज्ञावमतः स्यात्‌ । 








पुद्टलकरम जीव जो करे, उनकी हि जो जीव भोगवे । 
जिनकी असंमत ढ्िक्रियासे एकरूप आत्मा हुवे ॥८५॥ 


गाथार्थ:-[ यदि ] यदि [ प्रात्मा ] झ्रात्मा [ इदं ] इस [ पुद्गलकर्स ) पुद्गलकर्मको 
[ करोति ] करे [चर] और [ तद एवं ] उसीको [ बेदयते ] भोगे तो [ सः ] वह आत्मा 
[ द्विक्रियाव्यतिरिक्त: ] दो क्रियापओंसे प्रभिन्न [ प्रसजति ] ठहरे ऐसा प्रसंग ग्राता है--[ जिनावमर्त ] 
जो कि जिनदेवको सम्मत नही है । 


टीका:--पहले तो, जगतमें जो क्रिया है सो सब ही परिणामस्वरूप होनेसे वास्तवमें परिणामसे 
भिन्न नहीं है (-परिणाम हो है); परिणाम भी परिणामी से (द्रव्यसे) भिन्न नहीं है क्योंकि परिणाम श्रौर 
परिणामी अभिन्न वस्तु है (-भिन्न भिन्न दो वस्तु नहीं है) । इसलिये (यह सिद्ध हुआ कि) जो कुछ क्रिया 
है वह सब ही क्रियावानसे ( द्वव्यसे ) भिन्न नहीं है। इसप्रकार, वस्तुस्थितिसे ही ( वस्तुकी ऐसी हो 
मर्यादा होनेसे) क्रिया और कर्ताकी अभिन्नता सदा ही प्रगट होनेसे, जेसे जीव व्याप्यव्यापकभावसे श्रपमे 
परिणामको करता है और भाव्यभावकभावसे उसीका अनुभव करता है--भोगता है उसीप्रकार यदि 
व्याप्यव्यापकभावसे पुदूगलकर्मको भी करे ओर भाव्यभावकभावसे उसीको भोगे तो वह जीव, 
झ्पनी और परकी एकत्रित हुई दो क्रियाश्रोंसे अभिश्नताका प्रसंग श्राने पर स्व-परका परस्पर विभाग 
प्रस्त (नाश) हो जानेसे, अ्रतेकद्रव्यस्वरूप एक आत्माका अनुभव करता हुआ मिथ्याहष्टिताके कारण 
सर्वज्ञके मतसे बाहर है। 

१९ 


समसयसार 


कुतो द्विक्रियानुभारी मिथ्यादृष्टिरिति चेत्‌-- 
जस्हा दु भ्रत्तमावं पोग्गलभावं च दो वि कब्वंति । 
तेण दु मिच्छाबिटद्दी दोकिरियावादिणो हँति ॥८६॥ 
५ [न्च 
गम्मास्वान्मभाव॑ पुद्गलभाव च द्वावपि कुब ति | 
तेन तु मिथ्याइट्टयों द्िक्रियावादिनों भ॑ति ॥८६॥ 


१४६ 


यतः किलात्मपरिणाम पुद्मलपरिणाम च कुबन तमात्माने मन्यंते द्विक्रियावादिनस्ततस्ते 
मिथ्यास्ट्टय एवेति प्िद्धांतः । मा चकद्रव्येण द्रव्यदयपरिणामः क्रियमाणः प्रतिभातु | यथा 
किल कुलालः कलशसंभवानुकूलमात्मव्यापारपरिणाममात्मनो 5व्यतिरिक्तमात्म नो 5व्यतिरिक्तया 
परिणतिमात्रया क्रियया क्रियमा्ण कुर्वाणः प्रतिभाति, न पुनः कलशकरणाहंकारनिभरोपि 
स्वव्यापारानुरूपं मृत्तिकायाः कलशपरिणामं मृत्तिकायाः अव्य तिरिक्त मृत्तिकायाः अव्यतिरिक्तया 


भावार्थ:--दो द्रव्योंकी क्रिया भिन्न ही है। जड़की क्रियाकों चेतन नहीं करता श्रौर चेतनकी 
क्रियाको जड़ नहीं करता । जो पुरुष एक द्रव्यको दो क्रियायें करता हुग्ना मानता है वह मिथ्यादृष्टि है, 
क्योंकि दो द्रव्यकी क्रियाश्रोंको एक द्रव्य करता है ऐसा मानना जिनेन्द्र भगवानका मत नहीं है । 
अब पुन: प्रश्त करता है कि दो क़ियाग्रोंका अनुभव करनेवाला भिथ्याहृष्ठि कैसे है ? उसका 
समाधान क रते हैं:-- 
जीवभाव पुदगठभाव -दोनों भावक्रों आत्मा करे ! 
इससे हि मिथ्यादृष्टि, ऐसे द्विक्रियावादी हवे ॥| ८६ ॥ 


गाधायं:--[ यस्मात्‌ तु ] क्‍योंकि [ श्रात्ममाब॑ ] आत्मके भावकों [चर ) श्रोर 
[ पुदृगलभाव ] पृद्गलके भावको--[ हो भ्रपि ] दोनोंको [ कुबंति ] भ्रात्मा करते है ऐसा वे मानते 
हैं [तेन तु] इसलिये [ठ्विक्रियाबादिन: ] एक द्वव्यके दो क्रियाओंका होना माननेवाले [मिथ्याहष्टय: ] 
मिथ्यादृष्टि [ भवंति | हैं । 


टोका:--निरचयसे द्विक्रियावादी यह मानते हे कि झात्माके परिणामकों और परुदगलके 
परिणामकीो स्वयं ( आत्मा ) करता है इसलिये वे मिथ्यादृष्टि ही है ऐसा सिद्धान्त है। एक द्रव्यके द्वारा 
दो द्रष्योंके परिणाम किये गये प्रतिभासित न हों । जैसे कुम्हार घड़ेकी उत्पत्तिमें अनुकूल श्रपने 
( इच्छारूप श्रौर हस्तादिकी क्रियारूप ) व्यापारपरिरामको जो कि अपनेसे प्रभिन्न है और अपनेसे 
अभिन्न परिशतिमात्र क्रियासे किया जाता है उसे--करता हुप्रा प्रतिभासित होता है, परन्तु घड़ा बनानेकै 


कर्ताकर्म भ्रधिकार १४७ 


परिणतिमात्रपा क्रियया क्रियमाण कुर्वाणः प्रतिमाति; तथात्मापि परृद्ठलकमंपरिणामानुछूलम- 
ज्ञानादात्मपरिणाममात्मनो 5व्यतिरिक्तमात्मनो 5व्यतिरिक्तया परिणतिमात्रया क्रियया क्रियमारणं 
कुर्वाणः प्रतिभातु, मा पुनः प्रृद्वलपरिणामकरणाहंकारनिभरोंठपि स्वपरिणामालुरूपं पुद्दलस्य 
परिणाम पुद्ठलादव्यतिरिक्त पुद्ठलादव्यतिरिक्तया परिणतिमात्रया क्रियया क्रियमाणं कुर्बाण 
प्रतिभातु | 

( श्रार्या ) 


यः परिणमति स कर्ता यः परिणामों भवेत्तु तत्कम । 
या परिणतिः क्रिया सा त्रयमपि भिन्‍ने न वस्तुतया ।।४१॥ 


अ्हंकारसे भरा हुआ होने पर भी ( वह कुम्हार ) अपने व्यापा रके भ्रनुरूप मिट्टीके घट-परिणामको-- 
जो कि मिट्टीसे भ्रभिन्न है और मिट्टीसे अभिन्न परिणतिमात्र क्रियासे किया जाता है उसे--करता हुमा 
प्रतिभासित नहीं होता; इसीप्रकार ग्रात्मा भी अज्ञानके कारण पुदूगलकर्मरूप परिणामके अनुकूल पअ्रपने 
परिणामको--जो कि अपनेसे अभिन्न है और अपनेसे अ्रभिन्न परिण तिमात्र क्रियासे किया जाता है उसे-- 
करता हुआ्रा.प्रतिभासित हो, परन्तु पुदूगलके परिणामको करनेके अ्रहंका रसे भरा हुआ होने पर भी (वह 
आत्मा ) अपने परिणामके अनुरूप पुदूगलके परिण्यामको--जो कि पुद्गलसे अभिन्न है और पुदुगलसे 
अभिन्न परिणतिमात्र क्रियासे किया जाता है उसे--करता हुआ्ना प्रतिभासित न हो । 

भावार्थ:--आत्मा अपने ही परिणामको करता हुआ प्रतिभासित हो; पुद्गलके परिणामको 
करता हुआ कदापि प्रतिभासित न हो । श्रात्माकी और पुद्गलकी--दोनोंकी क्रिया एक ग्रात्मा ही करता 
है ऐसा माननेवाले मिथ्यादृष्टि हैं। जड़-चेतनको एक क्रिया हो तो सर्व द्वव्योंके पलट जानेसे सबका लोप 
हो जायगा-यह महादोष उत्पन्न होगा । 








अब इसी अर्थंका समर्थक कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

इलोकार्थ:-- [ यः परिणमति स कर्ता ] जो परिणमित होता है सो कर्ता है, | यः परिशाम: 
भवेत्‌ तत्‌ कर्म ] ( परिणमित होनेवालेका ) जो परिणाम है सो कर्म है [ तु ] भ्रोर [ या परिणतिः 
सा क्रिया ] जो परिणति है सो क्रिया है; [ त्रयम्‌ भ्रषि ] यह तीनों, [बस्तुतया भिन्‍न॑ न] वस्तुरूपसे 
भिन्‍न नहीं हैं । 

भावायं:--द्रव्यह प्सि परिणाम और परिणामीका भ्रभेद है और पर्यायह हिसे भेद है। भेदह ष्ठिसे 
तो कर्ता, कर्म भर किया यह तीन कहे गये हैं किन्तु यहाँ श्रभेदद्टिसे परमा्थंत: यह कहा गया है कि 
कर्ता, कमे और क्रिया--ती नों हो एक द्रव्यकी अ्रभिन्न ग्रवस्थायें हैं, प्रदेशभेदरूप भिन्न वस्तुएं नहीं हैं।५ १। 

पुनः कहते हैं कि:--- 


श्ड्ट समयसार 


( आर्या ) 

एकः परिणमति सदा परिणामों जायते सर्देकस्य । 

एकस्य परिणतिः स्यादनेकमप्येकमेव यतः | ४२ || 
( आर्या ) 

नोभौ परिणमतः खलु परिणामों नोभयो: प्रजायेत । 

उमपोन परिणतिः स्यायदनेकमनेकमेव सदा || ४३ ॥ 
[ श्रार्या ) 


नेकस्य हि कर्तारौ दौ स्तो दे कमंणी न चैकस्प | 
नेकस्प च क्रिये दें एकमनेक यतो न स्थात्‌ || ५४ | 


श्लोकार्थ:--[ एक: परिरामति सदा ] वस्तु एक ही सदा परिणमित होती है, [एकस्य सदा 

परिणामः जायते ] एकके ही सदा परिणाम होते हैं ( प्र्धात्‌ एक अवस्थासे श्रन्य अवस्था एककी ही 
होती है ) श्रौर [ एकस्य परिरणतिः स्थात्‌ृ ] एककी ही परिणति--क्रिया होती है; [ यतः ] क्योकि 
[ प्रनेकम्‌ श्रपि एकल एवं | अनेकरूप होनेपर भी एक ही वस्तु है, भेद नही है । | 

भावार्थ:--एक वस्तुकी श्रनेक पर्याय होती हैं; उन्हे परिणाम भी कहा जाता है और अवस्था भी 
कहा जाता है । वे संज्ञा, संख्या, लक्षण, प्रयोजन ग्रादिसे भिन्न भिन्न प्रतिभासित होती है तथापि एक 
वस्तु ही हैं, भिन्न नहीं हैं; ऐसा ही भेदाभेदस्वरूप वस्तुका स्वभाव है । ५२ । 

झौर कहते हैं कि:-- 

श्लोकार्थ:-- [ न उभौ परिसामतः खलु ] दो द्रव्य एक होकर परिणमित नही होते, [ उभयो: 
परिणामः न प्रजायेत ] दो द्रव्योंका एक परिणाम नहीं होता और [ उभयो: परिणशति: न स्यात्‌ | दो 
द्रव्योंकी एक परिणति-कत्रिया नहीं होती; [ यतः ] क्योकि जो [ प्रनेकम्‌ सदा प्रनेकनम्‌ एव ] अनेक 
द्रव्य हैं सो सदा अनेक ही हैं, वे बदलकर एक नहीं हो जाते । 

भावाथ:--जो दो वस्तुए' है वे सवंथा भिन्न ही हैं, प्रदेशभेदवाली ही है। दोनों एक होकर 
परिणमित नहीं होतीं, एक परिणामको उत्पन्न नहीं करती और उनकी एक क्रिया नही होती-- ऐसा 
नियम है। यदि दो द्रव्य एक होकर परिणमित हों तो सव॑ द्रव्योका लोप हो जाये । ५३ । 

पुन: इस श्रथंको हृढ़ करते हें :--- 

श्लोकार्थ:--[ एकस्य हि द्ौ कर्तारो न सतः ] एक द्रव्यके दो कर्ता नही होते, [ च ] और 
[ एकस्य है क्री न ] एक द्रव्यके दो कर्म नही होते [ च ] तथा | एकस्य दर क्रिये न ] एक 
द्रव्यकी दो क्रियाएँ नही होती; [ यतः ] क्‍योंकि [ एकम्‌ प्रनेक॑ न स्यात ] एक द्रव्य भ्रनेक द्रव्यरूप 
नही होता । 


कर्ताकर्म अधिकार १४६ 


( शादू लविक्रीडित ) 
आसंसारत एवं धाषति पर कु्े 5हमित्युबके- 
दुर्वारं ननु मोहिनामिद महाहंकाररूपं तमः । 
तद्भूताथपरिग्रहेण विलय यथेकवार व्रजेद 
तरत्कि ज्ञानघनस्य बंधनमहो भूयों मवेदात्मनः ।।५४५॥। 
( अनुष्दुम्‌ ) 
आत्मभावान्करोत्यात्मा परभावान्सदा परः | 
आत्मेव ब्ात्मनो भावाः परस्य पर एवं ते ॥५६॥ 








नियम कहा है। ५४ । 

ग्रात्माके अ्रनादिसे परद्रव्यके कर्ताकमंपनेका अज्ञान है यदि वह परमार्थनयके ग्रहणसे एक बार 
भी विलयको प्राप्त हो जाये तो फिर न आये, श्रब ऐसा कहते हैं:-- 

श्लोकाथ -- [ इह ] इस जगत्‌में मोही [ मोहिनाम्‌ ] (प्ज्ञानी) जीवोंका [पर प्रहम्‌ कु ] 
'परद्रव्यको मैं करता हैँ [ इति महाहंकाररूपं तमः: ] ऐसा परद्रव्यके कतृ त्वका महा भ्रहंंकाररूप 
श्रज्ञानांधकार--[ ननु उच्चक: दुर्वारं ] जो भ्रत्यन्त दुनिवार है वह--[ प्रासंसारतः एब धावति ] 
प्रनादि संसारसे चला भ्रा रहा है। आचाये कहते हैं कि--[ भ्रहो | भ्रहो ! [ भृताथंपरिग्रहेण ] 
परमाथनयका अर्थात्‌ शुद्धद्रव्याथिक अभेदनयका ग्रहण करनेसे [ यदि ] यदि [ ततु एकवारं विलय॑ 
बजेतु ] वह एक बार भी नाशको प्राप्त हो [ तत्‌ ] तो [ ज्ञानघनस्य श्रात्मनः ] ज्ञानधन आात्माको 
[ सूयः ] पुतः [| बन्धनम्‌ कि सवेत्‌ ] बन्धन कंसे हो सकता है ? ( जीव ज्ञानधन है इसलिये यथार्थ 
ज्ञान होनेके बाद ज्ञान कहाँ जा सकता है ? और जब ज्ञान नहीं जाता तब फिर शअज्ञानसे बन्ध कंसे हो 
सकता है ? ) 

भावार्थ :--यहाँ तात्पयं यह है कि--भ्रज्ञान तो श्रनादिसे ही है परन्तु परमार्थनयके ग्रहरणासे, 
दर्शनमोहका नाश होकर, एक बार यथार्थ ज्ञान होकर क्षायिक सम्यक्त्व उत्पन्न हो तो पुन: मिथ्यात्व न 
श्राये । मिथ्यात्वके न आनेसे मिथ्यात्वका बन्ध भी न हो । और मिथ्यात्वके जानेके बाद संसारका बन्धन 
कंसे रह सकता है ? नहीं रह सकता भ्रर्थात्‌ मोक्ष ही होता है ऐसा जानना चाहिये । ५५॥ 

अरब पुनः विशेषतापूवंक कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ :--[ भात्मा ] आत्मा तो [ सदा ] सदा [ प्रात्मभावान्‌ ] अपने भावोंको 
[ करोति ] करता है और [ पर: ] परद्रव्य [ परमावान्‌ ] परके भावोंको करता है; [हि] क्योंकि 
जो [ प्राह्मनः भावाः ] अपने भाव हैं सो तो [ झ्रात्मा एवं ] आप ही है और जो [परस्य ते] परके 
भाव हैं सो [ परः एवं ] पर ही है ( यह नियम है )। ५६ । 


३५७ समयसार 


मिच्छत्तं पूरा दुविहं जीवमजीवं तहेव प्रण्णाणं । 
झविरदि जोगो मोहो कोहादीया इमे भावा॥5७॥ 


मिथ्यात्र अपुनद्विविध जीवों 5जीवम्तथेत्राज्ञानम्‌ | 
अविग्तियोंगो मोहः क्रोघादया हमें भाव! ॥८७॥| 


मिथ्यादशनमनज्ञानमविरतिरित्यादयों हि भावाः ते तु प्रत्येक मगूरत्कुरंदवजीवाजीबाभ्यां 
भाग्यमानत्वाज्ञीयाजीबी । तथाहि- यथा नीलहरितपीतादयों भावा! स्वद्रव्यस्वभावत्वैन 
मयूरेण भाव्यमानाः मयूर श्व, यथा च नीलहरितपीतादयों भावाः खवच्छताविकारमात्रेण 
मुकुरंदेन भाव्यमाना प्ुुकुरंद एव तथा मिथ्यादशनमश्नानम विरतिरित्यादयों भावाः स्वद्वव्य- 
स्वभावस्वेनाजीवेन भाव्यमाना अजीब एवं, तथेब च मिथ्यादशनमज्ञानम विरतिग्त्यादयों 
भावाश्चेतन्यविकारमात्रेण जीवेन भाव्यमाना जीव एवं । 


( परद्रव्यके कर्ताकर्मपनेकी मान्यताको श्रज्ञान कहकर यह कहा है कि जो ऐसा मानता है सो 
मिथ्यादृष्टि है; यहाँ भ्राशंका उत्पन्न होती है कि- यह मिथ्यात्वादि भाव क्या वरतु हैं ? यदि उन्हें जीवका 
परिणाम कहा जाये तो पहले रागादि भावोंको पुदगलका परिणाम कहा था उस कथनके साथ विरोध 
प्राता है; श्रौर यदि उन्हें पुदूगलका परिणाम कहा जाये तो जिनके साथ जीवको कोई प्रयोजन नहीं है 
उनका फल जीव क्यों प्राप्त करे ? इस भ्राशंकाको दूर करनेके लिये श्रब गाथा कहते हैं:--) 

मिथ्यान्व॒ जीव अजीब दोविध, उमयव्रित्र अज्ञान है । 

अविरमण, योग रु मोह अरू क्रीधादि उभय प्रकार है ।[८७॥।| 





गाथाये:--] पुनः ] भौर, [ मिथ्यात्वं ] तो मिथ्यात्व कहा है वह- [ द्विविधं] दो प्रकारका 
है- [ जीव: झ्जीवः ] एक जीवमिध्यात्व और दूसरा भ्रजीवमिथ्यात्व; [तथा एब] श्रौर इसीप्रकार 
[ प्रश्ञानम्‌ ] भ्ज्ञान, [ अ्विरति: ] प्रविरति, [ योग: ] योग, [मोहः] मोह तथा [ क्रोधादाः ] 
क्रोधादि कषाय--[ इसे भावाः ] यह ( सर्व ) भाव जीव और भ्रजीवके भेदसे दो-दो प्रकारके हैं । 


टीकाः--भिध्यादर्शन, भ्रज्ञान, श्रविरति इत्यादि जो भाव हैं वे प्रत्येक, मयूर और दर्षशकी 
भाँति, भ्रजीव झौर जीवके द्वारा भाये जाते हैं इसलिये वे ग्रजीव भो हैं और जीव भी हैं। इसे दृष्मांतसे 
सममभाते हैं:--जैसे गहरा नीला, हरा, पीला आदि (वर्णारूप) भाव जो कि मोरके प्रपने स्वभावसे मोरके 
द्वारा भाया जाता है (होता है) वह मोर ही है भ्रौर (दर्षरामें प्रतिबिम्बरूपसे दिखाई देनेवाला) गहरा 





# याधा ६६ में द्विक्रियावादीको मिथ्यादुष्टि कह। था उनके ग़ाथ सम्बन्ध करनेके लिये यहाँ पुनः” शब्द है। 


कर्ताकर्म झ्धिकार १५१ 


काविह जीवाजीवाबिति चेत-- 
पोग्गलकम्म॑ मिच्छे जोगो श्रविरदि श्ररगाणमज्जीवं । 
उवश्रोगो श्रण्णाणं अ्रविरदि मिच्छं च जोवो द्‌ ॥८८॥। 
पुद्लक् मिथ्यात्वं योगी 5विगतिरज्ञानमजीवः । 
उपयोगो 5ज्ञानम विरतिमि ध्याव्य॑च जीवस्तु | ८८ ॥ 











नीला, हरा, पीला इत्यादि भाव जो कि (दर्णणकी ) स्वच्छुताके विका रमात्रसे दर्णणके द्वारा भाया जाता 
है वह दर्थण ही है; इसीप्रकार मिथ्यादर्शन, अज्ञान, श्रविरति इत्यादि भाव जो कि श्रजीवके श्रपने 
द्रव्यस्वभावसे झ्रजीवके द्वारा भाये जाते हैं वे अजीब ही हैं भौर मिथ्यादशन, भ्रज्ञान, भ्रविरति इत्यादि 
भाव जो कि चेतन्यके विकारमात्रसे जीवके द्वारा भागे जाते हैं वे जीव हैं । 


भावार्थ:--पुदगलके परमाणु पौदूग लिक मिथ्यात्वादि कर्म्पसे परिणमित होते हैं। उस 
कमेका विपाक (उदय) होने पर उसमें जो मिथ्यात्वादि स्वाद उत्पन्न होता है वह मिथ्यात्वादि भ्रजीव 
है; भौर कर्मके निभित्तसे जीव विभावरूप परिणमित होता है वे विभाव परिणाम चेतनके विकार हैं 
इसलिये वे जीव हैं । 
यहाँ यह समभना चाहिये कि--मिथ्यात्वादि कर्मकी प्रकृतियाँ पुदगलद्रव्यके परमाणु हैं । जीव 
उपयोगस्वरूप है । उसके उपयोगकी ऐसी स्वच्छता है कि पौदूगलिक कर्मका उदय होने पर उसके उदयका 
जो स्वाद आवे उसके आकार उपयोग हो जाता है । अज्ञानीको श्रज्ञानगमे कारण उस स्वादका और 
उपयोगका भेदज्ञान नहीं है इसलिये वह स्वादको ही अपना भाव समभता है । जब उनका भेदज्ञान होता 
है भ्र्थात्‌ जीवभावको जीव जानता है ओर श्रजीव भावको अजीव जानता है तब मिथ्यात्वका अ्रभाव 
होकर सम्यग्ज्ञान होता है । 
अ्रब॒ प्रश्न करता है कि मिध्यात्वादिको जीव और भ्रजीव कहा है सो वे जीव मिथ्यात्वादि 
और अजीव भिथ्यात्वादि कौन हैं ? उसका उत्तर कहते हैं:-- 
मिथ्यात्व अरु अज्ञान आदि अजीब, पुद्लकम हैं । 
अन्ञान अरू अध्रिमण अरे मिथ्यात्व जीव, उपयोग हैं ॥८८॥ 


गायाथेः--] मिथ्यात्व | जो मिथ्यात्व, [ योग: ] योग, [ झ्रविरति: ] अभ्रविरति और 
[ प्रश्ानम्‌ ] अज्ञान [ भ्रजीवः ] अजीव है सो तो [ पुद्गलकर्म ] पुद्गलकर्म है; [च ] और जो 
[ झ्रज्ञानम्‌ | अज्ञान, [ भ्रविरति: | अविरति औऔर [ मिथ्यात्वं ] मिथ्यात्व [ जीबः | जीव है 
[ तु ] वह [ उपयोग: ] उपयोग है । 


१४५२ समयसार 


पु छ 

यः खलु मिथ्याद्शनमज्ञानमविरतिरित्यादिरजीवस्तदमूर्ताच्चेतन्य परिणामादन्‍्यत्‌ मृत 

पुद्ठलकर्म, यस्तु मिथ्यादशन मश्नानमविरतिरित्यादि जीवः स मूर्तात्युद्ठलकमंणो 5न्य श्वेतन्य परि- 
णजामस्य बिकारः | 


मिथ्यादशनादिचैतन्य परिणाम स्थ विकार कृत इति वेत-- 


उवशग्योगरस श्रणाई परिणामा तिण्णि मोहजत्तस्स । 
मभिच्छत्त श्रण्णारां श्रविरदिभावां य रपादव्वो ॥। ८६ ॥ 


उपयोगस्यानादयः परिणामाखयों मोहयृक्तस्थ । 
मिथ्यात्यमन्ञानम विरतिमावश्च बातव्य: ॥ ८० ॥ 


उपयोगस्प हि स्वरसत एवं समस्तवस्तुस्वभावभूतस्वरूपपरिणामसमथस्वे सत्यनादि- 
बस्त्व॑तरभृतमोहयुक्तवान्मि ध्यादश नमज्ञनमब्रितिरिति त्रिविधः परिणाम विकारः | स तु॒ तस्य 
श्फटिकस्वच्छताया इब परतो 5पि प्रभवन्‌ दृष्ट: | यथा हि. स्फटिकस्वच्छताय!ः स्वरूपपरिणाम- 


टीका:--निश्चयसे जो मिथ्यादर्शन, अ्ज्ञान, अ्रविर्ति इत्यादि प्रजीव है वे तो, ग्रमूतिक 
चैतन्यप रिणामसे श्रन्य मूरतिक पुदगलकर्म हैं; श्रौर जो मिथ्यादर्शन, ग्रज्ञान, अविरति भ्रादि जीब हैं वे, 
मूर्तिक पुदुगलकमंसे भ्रन्य चेतन्य १रिणामके विकार हें । 


प्रब पुन: प्रश्न करता है कि--मिथ्यादर्शनादि चेतन्यपरिणामका विकार कहाँसे हुआ ? इसका 
उत्तर गाथामें कहते हैंः-- 


है मोहयूत उपयोगका परिणाम तीन अनादिका । 
“मिध्यात्य अरू अन्न, भविरतभाव ये त्रय जानना (८९॥ 
गायार्थ:--[ मोहयुक्तस्थ ] भ्रनादिसे मोहयुक्त होनेसे [ उपयोगस्य ] उपयोगके [ श्रनादय: ] 
भ्रनादिसे लेकर [ त्रयः परिणामाः ] तीन परिणाम है; वे [ मिथ्यात्वम्‌ ] मिथ्यात्व, [ प्रश्नानम्‌ ] 
प्रज्ञान [ च भ्रविरतिभावः ] भौर प्रविरतिभाव ( ऐसे तीन ) [ ज्ञातब्य: ] जानना चाहिये । 


टीकाः--यद्यपि नि३्चयसे अपने निजरससे ही सर्व वस्तु्रोंकी अपने स्वभावभूत स्वरूप-परिण- 
मनमें सामथथ्यं है, तथापि (प्रात्माका) प्रनादिसे भ्रन्य-वस्तुभूत मोहके साथ संयुक्तपना होनेसे, आात्माके 
उपयोगका, मिथ्यादर्शन, प्रश्ञान और भप्रविरतिके भेदसे तीन प्रकारका परिणामविकार है । उपयोगका वह 
परिणामविकार, स्फटिककी स्वच्छताके परिणाम विका रकी भाँति, परके का रण (-परकी उपाधिसे ) उत्पन्न 
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समथत्ये सति कदाचित्रीलहरितपीततमालकदलीकांचनपात्रोपाभययुक्ततवाशीलो दरितः पीत इति 

त्रिषिष! परिणामविकारों दृष्टस्तथोंगयोगस्थानादिमिथ्यादर्शनाज्ञानाविरतिस्वभावषस्त्व॑तरभूत- 

मोहयुक्तत्वान्मिथ्यादशनमज्ञानमपिरतिरिति त्िविधः परिणामपिकारों दृष्टव्यः । 
अधात्मनस्त्रिविधपरिणामबिकारस्य फर्स्य॑ दर्श यति-- 


एदेसु य उवश्रोगो तिविहो सुद्टों शिरंजरणों भावों । 
ज॑ं सो करेदि भाव उवश्लोगो तस्स सो कत्ता ॥&०॥। 


एनेपु चोषयोगश्चिविधः शुद्धों निरजनों भाव: । 
ये मे करोति भावमृपयोगस्तस्थ से क्षर्ता || ९० ॥ 
होता दिखाई देता है। इसी बातको स्पष्ट करते हैं:- जैसे स्फटिककी स्वच्छुताकी स्वरूप-परिणमनमें 
(अपने उज्ज्वलतारूप स्वरूपमें परिणमन करनेमें) सामथ्यें होने पर भी, कदाचित्‌ (स्फटिकके) काले, 
हरे श्रौर पीले, तमाल, केल झौर सोनेके पात्ररूपी आधारका संयोग होनेसे स्फटिककी स्वच्छुताका काला, 
हरा और पीला ऐसे तीन प्रकारका परिणामविकार दिखाई देता है, उसीप्रकार ( आ्ात्माके ) भ्रनादिसे 
मिथ्यादर्शन, भ्रज्ञान भ्रौर श्रविरति जिसका स्वभाव है, ऐसे भ्रन्य-वस्तुभूस मोहका संयोग होनेसे 
ग्रात्माके उपयोगका, मिथ्यादशेन, भज्ञान और प्रविरति ऐसे तीन प्रकारका परिणामविकार समभना 
चाहिये । 
भावषाथे:--आत्माके उपयोगमें यह तीन प्रकारका परिणामविकार श्रनादि कर्मके निमित्तसे है । 
ऐसा नही है कि पहले यह शुद्ध ही था और भ्रब इसमें नया परिशामविकार ही गया है । यदि ऐसा हो तो 
सिद्धोंके भी नया परिणामविकार होना चाहिये । किन्तु ऐसा नहीं होवा । इसलिये यह समभना चाहिये 
कि वह भ्रनादिसे ही है । 
प्रब आत्माके तीन प्रकारके परिणामविक।रका करत त्व बतलाते हैं:-- 
इससे हि है उपयोग त्रयविध, शुद्ध निमेल भाव जो । 
जो भाव कुछ भी वह करें. उस भावका कता बने ।।९०॥ 


गायाय:--[ एलेघु ले ] प्रनादिसे ये तीन प्रकारके परिणामविकार होनेसे, [ उपयोग: ] 
प्रात्माका उपयोग -[ शुद्धः | यद्यपि ( शुद्धनयसे ) शुद्ध, [ निरंजनः ] निरंजन [ भाव: ] ( एक ) 
भाव है तथापि-- त्रिविधः ] तीन प्रकारका होता हुआा [ सः उपयोगः ] वह उपयोग [ य॑ |] जिस 
[ भावम्‌ ] ( विकारी ) भावको [ करोति ] स्वयं करता है [ तस्य ] उस 'भावका [ सः ] वह 
[कर्ता ] कर्ता [ भवतति ] होता है । 
२७० 
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,..अधैबमयमनांदिवस्ख॑तरभृवमोहयुक्तवादात्मन्युतप्ठयमानेप॒. मिथ्यादशनाशानाबिरति- 
भावेष्‌ परिणामविकारेपु त्रिष्वेतेषु निमित्तभृतेषु परमा्थतः शुद्धनिरंजनानादिनिधनब्रस्तुसबस्व- 
भूतचिन्मात्रभावत्वेनिकविधो उप्यक्ुद्धसांजनानेकभावत्वमापध्म। नख्रिविधो भूत्वा - स्वयमज्ञानीयृतः 
करे त्वमुपटौकमानो विकारेण परिणम्य यं य॑ भावमात्मनः करोति तस्‍्य तस्थ किलोपयोगः 
कर्ता स्थात्‌ । 

अधात्मनखिविधपरिणाम विकारकरे स्वे सति पुद्ठलद्रब्यं स्वत एवं कमेस्वेन परिणमती- 
त्याह-- 
ज॑ कुणदि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स भावस्स । 
कम्मत्त॑ं परिरामदे तम्हि सम पोग्गल दव्वं ॥४१॥ 
....' यं करोति भावमास्मों कर्ता से भवति तस्ये वावस्य । 
. .कमत्व॑ परिणमते तस्मिन स्वयं पुर द्रव्यम ॥ ".! ॥ 





टीका :--इसप्रकार भ्रनादिसे प्रन्यवस्तु भूत मोहके साथ संयुक्तताके का रण अपने में उत्पन्न होनेवाले 
जो यह तीन मिथ्यादर्शन, प्रश।न और भ्रविरतिभावरूप परिणामबिकार हैं उनके निमित्तसे (-कारणसे) 
--यद्यपि परंमार्थस्ते तों उपयोग शुद्ध, निरंजन, अनादिनिधन वस्तुके सर्चस्वभूत चेतन्यमात्रभावपनेसे एक 
प्रकारका है तथापि-भश्ुद्ध, सांजन, श्रनेकभावताको प्राप्त होता हुआ तीन प्रकारका होकर, स्वयं अज्ञानी 
होता हुआ कतुूं त्वको प्राप्त, विकाररूप परिणशण्ित.होकर जिस जिस भावको श्रपना करता है उस उस 
भावका वह उपयोग कर्ता हीता है | 

भावार्थ:--पहले कहा था कि जो परिरामित होता है सो कर्ता है । यहाँ भ्र्ञानरूप होकर उपयोग 
परिणमित हुश्रा इसलिये जिस भावरूप वह परिणमित हुआ उस भावका उसे कर्ता कहा है | इसप्रकार 
उपयोगको कर्ता जानना चाहिये । यद्यपि शुद्धद्रव्याथिकनयसे ग्रात्मा कर्ता नहीं है, तथापि उफ्योग और 
आत्मा एक वस्तु होनेसे भ्रशुद्धदरव्याथिकनयसे आत्माको भी कर्ता कहा जाता है । 

भ्रब, यह कहते हैं कि जब ग्रात्माके तीन प्रकारके परिणामविकारका कतृत्व होता है तब 
पुद्गलद्गब्य भ्पने आप ही कमेंरूप परिणमित होता है । 


! : “ जो भाव बीव करें स्वयं, उस भवका कर्ता बने । 
उसमे ही समय पृठल स्वयं, कमत्व रूपहि परिणमें ॥९ १॥ 
ग़ायाथे:--[ भ्रात्मा | श्रात्मा [यं भावभ्‌ || जिस भावकों [ करोति | करता है| तसये 
भावस्थ ] उस भावका [ सः ] वह [ कर्ता | कर्ता | भवति | होता है; | तस्मिन्‌ | उसके: कर्ता 


कि - 
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आत्मा ह्ात्मना' तथापरिणमनेन यं भात्र किल करोति तस्‍्थाय॑ कर्ता स्थाहू, साधकवत्‌ | 
तस्मि आ्रिमिच्े सति पुद्ठरुद्रब्यं कमत्वेव स्वयमेत्र परिणमते । तथाहि--यभा साधकः किल 
तथाविधध्यानमावेनात्म ना परिणम मानो ध्यानस्य कर्ता स्पात्‌, तस्मिस्तु ध्यानमावे सकलसाध्य- 
भावानुकूलतया निमित्तमात्रीभृते सति साधक कर्तारमन्तरेणापि स्वयमेत्र बाध्यन्ते विषव्याप्तयों, 
बिहंब्यन्ते योपितो, ध्वंस्पन्ते बंधाः तथायमन्नानादात्मा मिथ्यादशनादिभावेनात्मना परिणम- 
मानो मिथ्यादशनादिभावस्य कर्ता स्यात्‌, तस्मिस्तु मिथ्यादशनादौ भावे स्वानुकूलतया 
निमिततमात्रीभृते सत्यात्मानं कर्तारमंतरेणापि पृद्टलद्ग॒व्यं मोहनीयादिकमत्वेन स्वय मेव परिणमते । 


अज्ञानादेव कम प्रभवतीति तात्पय माह--- 





होने पर [ पुद्गलं द्रव्यम्‌ ] पुदगलद्रव्य [ स्वयं ] भ्रपने आप [ क्मत्व ] कमेरूप [ परिरासते ] 
परिणमित होता है। 


टोका:--प्रात्मा स्वयं ही उसरूप परिणमित होनेसे जिस भावको वास्तवमें करता है उसका वह 
->साधककी (मंत्र साधनेवालेकी ) भाँति--कर्ता होता है; वह (ग्रात्माका भाव) निमित्तभूत होने पर, 
पुद्गलद्रत्य कर्मरूप स्वयमेव परिणमित्त होता है । इसी बातको स्पष्टतया सम भाते हैं:--जैसे साधक उस 
प्रकारके ध्यानभावसे स्कयं-ही परिणमित होता हुप्नमा ध्यानका कर्ता होता है भौर वह ध्यानभाव समस्त 
साध्यभावोंको ( साधकके साधने योग्य भावोंको ) अनुकूल होनेसे निमित्तमात्र होने पर, साधकके कर्ता 
हुए बिना (सर्पादिकका) व्याप्त विष स्वयमेव उतर जाता है, खियाँ स्वयमेव विडम्बनाको प्राप्त होती हैं 
झ्रौर बंधन स्वयमेव टूट जाते हैं; इसी प्रकार यह भ्रात्मा भञ्नानके कारण भिथ्यादर्शनादिभावरूप स्वयं ही 
परिणमित होता हुआ मिथ्यादर्शनादिभावका कर्ता होता है श्रौर वह मिथ्यादशंनादिभाव पुद्गलद्रव्यको 
(कर्मरूप परिणमित होनेमें) भ्रनुकुल होनेसे निमित्तमात्र होनेपर, श्रात्माके कर्ता हुए बिना पुद्गलद्रव्य 
मोहनीय झादि कर्मरूप स्वयमेव परिणमित होते हैं । 


भावार्थ :--आ्रात्मा तो झज्ञानरूप परिणभित होता है, किसीके साथ ममत्व करता है, किसीके 
साथ राग करता है, और किसीके साथ द्व ष करता है; उन भावोंका स्वयं कर्ता होता है। उन भावोंके 
निभित्तमात्र होते पर, पुद्गलद्रव्य स्वयं अपने भावसे ही कर्मरूप परिणमित होता है । परस्पर निमित्त- 
नैमिशिकभाव मात्र है। कर्ता तो दोनों अपने झपने भावके हैं यह निश्चय है । 


क्षब, यह तात्पर्य कहते हैं कि भ्रश्मानसे ही कर्म उत्पन्न होता है:-- 
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परमप्पाण क॒व्यं श्रप्पाण पि य परं करितों सो । 
झणष्णा एमश्रो जीवों कम्माणं कारगो होंदि ॥ ८२ ॥। 
परमास्माने कुबन्लात्मानभा्ति थे पर कुबन में: । 
७५ ८५ के नर कप पा 
अवानमयों जीवः कमणां कारकों भत्रोति ।! ७४ || 


अय॑ किलाज्ञानेनात्मा परात्मनोः परस्परविशेषानिर्ञानि सति परमात्मानं इुव्लात्मानं च 
परं कु्वेन्सवयमज्ञानमयी भूतः कर्मणां कर्ता प्रतिभाति | तथाहि- तथाविधानुभवसंपादनसमर्थायाः 
रागठपसुखदुःखादिस्पायाः.. पुद्लपरिणामावस्थायाः.. शीतोष्णानुभवसंपादनसमर्थायाः 
शीतोष्णायाः पुद्नलपरिणामावस्थाया इव पुद्वलादभिन्नस्वेनात्मनो नित्यमेवात्यंतभिन्नायास्तप्रिमित् 
तथाविधालुभवस्य॒चात्मनो 5भिन्नत्वेन पुद्नलाबित्यमेवात्यंतमिन्नस्पाज्ञानात्परस्पर विशेषानिश्ञानि 
सत्येकत्वाध्यासात शीतोष्णरूपेणेवात्मना परिणमितुमशक्येन रागद्रपसुखदुःखादिरूपेणाज्ञानात्मना 
परिणममानो ज्ञानस्याज्ञानत्व॑ प्रकटीकुवेन्स्वयमज्ञानम यीभूत एपो5हं रज्ये इत्यादिविधिना 
रागादेः कर्मणः कर्ता प्रतिभाति | 


अब मी ली जम मा १.2 2328 जब अल ली बह का आल बडी आर 203. बा अल कमी 2 अर शीत जज यु अब लत न हा की आजा अर मम मी जि जज मजा आम 


परको करे निजहुप अरे, निम्र जात्मझा भी पर करे 
अन्नानमय में जीव ऐसा, कमंका कारक बेन । "२ || 


गाथार्थ:--[ परम ] जो परको [ झात्मानं ] भ्रपनेरूप | कुबंन्‌ ] करता है [व | और 
[ प्रात्मानम्‌ श्रषि | अ्रपनेको भी | परं | पर [ कुर्वन्‌ | करता है, | सः ] वह | भ्रज्ञानसयः जीव: | 
प्रशानमय जीव [ कर्मरां ] कर्मोका [ कारक: ] कर्ता [ भवति ] होता है । 


टोकाः--यह प्रात्मा भ्रशानसे श्रपना और परका परस्पर भेद ( भ्रन्तर ) नही जानता हो तब 
वह परको अ्रपनेरूप ओर अपनेको पररूप करता हुआ्रा, स्वयं भ्रज्ञानमय होता हुआ कर्मोका कर्ता 
प्रतिभासित होता है । यह स्पष्टतासे समभाते हैं:--जैसे शीत-उष्णका अनुभव करानेमें समर्थ ऐसी शीत- 
उष्ण पुद्गलपरिणामकी ग्रवस्था पुद्गलसे प्रभिन्नताके कारण श्रात्मासे सदा ही अत्यन्त भिन्न है और 
उसके निमित्तसे होनेवाला उस प्रकारका प्रनुभव आत्मासे अभिन्नताके कारण पृदगलसे सदा ही अत्यन्त 
भिन्‍न है, इसीप्रकार ऐसा अनुभव करानेमें समर्थ ऐसी राग- देष-सुख-दुःखादिरूप पुदूगलपरिणशामकी 
प्रवस्था पुद्गलसे भ्रभिन्‍नताके का रण आत्मासे सदा ही भ्रत्यन्त भिन्‍न है और उसके निमित्तसे होनेबाला 
उस प्रकारका अनुभव ग्रात्मासे अ्रभिन्‍नताके कारण पुदगलसे सदा ही प्रत्यन्त भिन्‍न है। जब प्रात्मा 
प्रशानके कारण उस राग-देष-सुख-दु खादिका और उसके अ्रनुभवका परस्पर विशेष नहीं जानता हो तब 


कर्ताकर्म,धधिकार १५७ 


बानाचु न कम प्रभवतीत्याइ-- 


परमप्पाणसकृव्ब श्रप्पाणं पि य परं श्रकुव्वंतो । 
सो णाणमश्नरो जीवों कम्माणमकारगों होदि ॥<६३॥ 


परमात्मानमकुव स्लात्मानमवि च॑ पर मकुबन | 
् क 0 ऊ न 
मे ज्ञानमयां जावे! कमणामकारका भवति ॥ "३ ॥ 


एकत्वके झ्रध्यासके का रण, शीत-उष्णकी भाँति (अर्थात्‌ जैसे शीत-उष्णरूपसे श्रात्माके द्वारा परिशमन 
करना ग्रशक्य है उसी प्रका र) जिस रूप श्रात्माके द्वारा परिणमन करना भ्रशक्य है ऐसे रागद्वेषसुखदु:खादि- 
रूप अज्ञानात्माके द्वारा परिणमित होता हुआ (परिणमित होना मानता हुश्ना), ज्ञानका भ्रज्ञानत्व प्रगट 
करता हुआ, स्वयं अज्ञानमय होता हुआ्ना, 'यह मैं रागी हैँ (अर्थात्‌ यह मैं राग करता हैं)' इत्यादि विधिसे 
रागादि कर्मका कर्ता प्रतिभासित होता है । 


भावारथे:--रागद षसुखदु:खादि ग्रवस्था पुदूगलकर्मके उदयका स्वाद है; इसलिये वह, शीत- 
उष्णताकी भांति, पुदगलकमंसे ग्रभिन्न है गश्रौर ्रात्मासे भ्रत्यन्त भिन्न है। भ्रज्ञानके कारण भ्रात्माको 
उसका भेदज्ञान न होनेसे वह यह जानता है कि यह स्वाद मेरा ही है; क्योंकि ज्ञानकी स्वच्छुताके कारण 
रागद्वेषादिका स्वाद, शीत-उष्णताकी भाँति, ज्ञानमें प्रतिविम्बित होने पर, मानों ज्ञान ही रागद्वेष होगया 
हो इसप्रकार श्रज्ञानीको भासित होता है। इसलिये वह यह मानता है कि 'मैं रागी हैँ, मैं द्व षी है, मैं 
क्रोधी हूँ, मैं मानी हैँ इत्यादि । इसप्रकार ग्रज्ञानी जीव रागद्व षादिका कर्ता होता है । 


अब यह बतलाते है कि ज्ञानसे कर्म उत्पन्न नहीं होता:-- 


परकी नहों निजरुप अरूु, निम्र आस्मको नहिं पर करे | 
यह प्लान्मय आसन्मा अकारक क्मका ऐसे बने ॥ ९३॥ 


गाथार्थ:--[ परम ] जो परको [ आझआात्मानम्‌ ] अपनेरूप [ अ्रकुर्वन ] नहीं करता [ थ ] 
प्रौर [ प्रात्मानम्‌ श्रषि | अपनेको भो [ परम ] पर [ प्रकुबन ] नहीं करता [ सः ] वह 
[ ज्ञानमयः जीव: ] ज्ञाननय जीव [ कमंस्पाम्‌ ] कर्मोका [ प्रकारकः भवति ] भ्रकर्ता होता है 
प्रर्थात्‌ कर्ता नहीं होता । 


श्श्८ समयसाद 


अय॑ किल ज्ञानादात्मा परात्मनोः परस्परविशेषनिर्नानि सति परमात्मानमकुव भात्मान च 
परमकुर्वन्स्वयं ज्ञानमयीभृतः कर्म णामकर्ता प्रतिभाति । तथाहि-- तथाविधानुभवसंपादनसमर्थायाः 
रागद्ेषसुखदुःखादिरूपायाः पुद्लपरिणामावस्थायाः शीतीष्णानुभवरसंपादनसमर्थायाः शीतोष्णायाः 
पुद्दल॒परिणामावश्थाया हब पुद्दलादमिश्नत्वेनात्मनो नित्यमेवात्यंतमिश्नायास्तन्निमिचतथा- 
विधानुभव॒स्प॒ चात्मनो 5भिन्‍नस्वेन पुह्लाभित्यमेवात्यंतमिन्नरय श्ञानात्परस्परविशेषनिर्ञनि 
सति नानालवविवेकाच्छीतोष्णरुपेणेवात्मना परिणमितुमशक्बेन रागद पसुखदुःखादिरूपेणा- 
झानात्मना मनागप्यपरिणममानों ज्ञानस्य श्ञानत्वं प्रकटीकुबेन स्वयं ज्ञानमयीभूतः एपो5हं 
ज्ञानाम्येब, रज्यते तु पुद्ल इत्यादिविधिना समग्रस्यापि रागादेः कमंणों ज्ञानविरुद्धस्पाकर्ता 
प्रतिभाति । 





टोकाः-यह भ्रात्मा जब ज्ञानसे परका और अपना परस्पर विशेष ( भ्रन्तर ) जानता है तब 
परको अपनेरूप झौर प्रपनेको पर नही करता हुआ, स्वयं ज्ञानमय होता हुआ कर्मोका झकर्ता प्रतिभासित 
होता है। इसीको स्पष्टतया समभाते हैं:--जेंसे शीत-उष्णका ग्रनुभव करानेमें समर्थ ऐसी शीत-उष्ण 
पुदूगलपरिणामकी अवस्था पुदगलसे श्रभिन्नताके कारणा आत्मासे सदा ही अत्यन्त भिन्न है भौर उसके 
निमित्तसे होनेवाला उस प्रकारका भ्रनुभव आ्रात्मासे अभिन्नताके कारण पुद्गलसे सदा ही अत्यन्त भिन्न 
है, उसी प्रकार बसा भनुभव करानेमें समर्थ ऐसी रागठ्वेषसुखदुःखादिरूप पुदूगलपरिणामकी अवस्था 
पुदगलसे प्रभिन्तताके कारण आात्मासे सदा ही भ्रत्यन्त भिन्‍न है और उसके निमित्तसे होनेवाला उस 
प्रकारका अनुभव भात्मासे भ्नभिन्‍नताके कारण पुद्गलसे सदा ही अत्यन्त भिन्‍न है | जब ज्ञानके कारण 
झ्रात्मा उस रागद्ेषसुखदु:ल।दिका ओर उसके श्रनुभवका परस्पर भ्रन्तर जानता है तब, वे एक नही किस्तु 
भिन्‍न हैं ऐसे विवेक (भेद-ज्ञान) के कारण, शीत-उप्णकी भांति ( जैसे शीत-उष्शरूप आत्माके द्वारा 
परिणमन करना भ्रशक्य है उसीप्रकार ) जिनके रूपमें झात्माके द्वारा परिशमन करना ग्रशक्य है ऐसे 
रागद्वेषसुखदु:खादिरूपसे अज्ञानात्माके द्वारा किचित्‌मात्र परिणमित न होता हुआ, ज्ञानका ज्ञानत्व 
प्रगट करता हुप्ना, स्वयं शानमय होता हुश्रा, 'यह मैं ( रागको ) जानता ही हूँ, रागी तो पुदगल है 
( अर्थात्‌ राग तो पुदूगल करता है) इत्यादि विधिसे, ज्ञानसे विरुद्ध समस्त रागादि कमका श्रकर्ता 
प्रतिभासित होता है । 


भावाथे:--जब आत्मा रागद्वेषसुखदु:खादि अ्रवस्थाको ज्ञानसे भिन्‍न जानता है श्र्थात्‌ जैसे 
शीत-उष्णता पुद्गलकी अ्रवस्था है उसीप्रकार रागद्वंघादि भी पुद्गलकी भ्रवस्था है! ऐसा भेदजश्ञान 
होता है, तब अपनेको ज्ञाता जानता है श्र रागादिरूप पुदूगलको जानता है । ऐसा होनेपर, रागादिका 
कर्ता आत्मा नहीं होता, ज्ञाता ही रहता है । 
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कथमझ्ानात्कर्म प्रभतीति चेत-- 
तिविहो एसुवश्रोगो श्रप्पवियप्पं करेदि कोहो5हं । 
कत्ता तस्सुवश्रोगस्स होदि सो अत्तभावस्स ॥&४॥ 
त्रिविध एप उपयोग आत्मविकल्प करोति क्रोधो 5हम्‌ । 
कर्ता तस्योपयोगर्य भवति से आत्मभावस्य ॥"४॥ 
एप खलु सामास्येनाज्ञानरुपो मिथ्यादशनाज्ञानाविरतिरूपखिविध! सविकारंश्चैतन्य- 
परिणामः परात्मनोरविशेषद्शनेनाविशेषज्ञाननाविशेषरत्या च समस्त मेदम पह त्य माव्यमावक- 
भावापन्नयोश्वेतनावेतनयो! सामान्याधिकरण्येनानुभवनात्क्रोधो 5हमि त्यात्मनो विकल्पसुत्पा- 
दयति; ततो5यमात्मा क्रोधो 5हमिति श्रांत्या सविकारेणं चेतन्यपरिणामेन परिणमन्‌ तंस्थ 
सबिकारचेतन्थपरिणामरूपस्यात्मभावस्थ कर्ता स्थात्‌ । एवमेव च॑ क्रोधपदपरिवतनेन 
मानमायालोभमोहरागढ़े पकमनोकममनोव चनकाय श्रोत्र चन्षुर्प्ा ण एसनस्पर्शनम्त्रा णि पोडश 
व्याख्येयान्यनया दिशान्यान्यप्यूद्यानि | 


अब यह प्रश्न करता है कि भ्ज्ञानसे कर्म कंसे उत्पन्न होता है? इसका उत्तर देते हुए 
कहते हैं कि: -- 


में कौ आत्मविकल्य यह, उपयोग जयविध आचरे । 
तब जीव उस उपयोगरूप, जीवभावक्रा करता बने ॥०९४॥। 
गायार्थ:--[ त्रिविधः ] तीन प्रकारका [ एब: | यह [ उपयोग: ] उपयोग [ अ्रहम क्रोध: 
मैं ध हूँ ऐसा | श्रात्मबिकल्पं ] श्रपना विकल्प [ करोति ] करता है; इसलिये [ सः ] आरात्मा 
[ तस्य उपयोगस्यथ ] उस उपयोगहरूप [ आ्रात्मभावस्य ] भ्रपने भावका [ कर्ता ] कर्ता [ भवति ] 


होता है । ॥॒ 
टोका:--वास्तवमें यह स!मान्यतया भ्रज्ञानरूप जो मिथ्यादशन-श्रज्ञान-अविरतिरूप तीन 


प्रकारका सविकार चैतन्यपरिण्)्तम है वह, परके और अपने अविशेष दर्शनसे, श्रविशेष ज्ञानसे श्रौर 
अविशेष रति ( लीनता ) से समस्त भेदको छिपाकर, भाव्यभावकभावको प्राप्त चेतन और अचेतनका' 
सामान्य अधिकरणसे (-मानों उनका एक आधार हो इसप्रकार ) अनुभव करनेसे, “मैं क्रोध हूँ ऐसा, 
अपना विकल्प उत्पन्न करता है; इसलिये “मैं क्रोध हूँ' ऐसी भ्रान्तिके कारण जो सविकार (विका रयुक्त) 
है ऐसे चेतन्यपरिणामरूप परिणमित होता हुआ्ला यह श्रात्मा उस सविकार चउंतन्यपरिणामरूप अपने 
भावका कर्ता होता है। इसीप्रकार 'क्रोध/ पदको बदलकर मान, माया, लोभ, मोह, राग, ढ.प, कर्म, 
नीकमं, मन, वचन, काय, श्रोत्र, चक्षु, प्लासण, रसन और स्पशेनके- सोलह सूञ व्याख्यानरूपसे लेता 
चाहिये; और इस: उपदेशसे दूसरे भी विचार करना चाहिये । 


१६० धमयसार 


तिबिहो एसुवश्रोगो प्रप्पवियप्पं करेंदि धम्मादी । 
कत्ता तस्लुवश्रोगस्स होदि सो अ्रत्भावस्स ॥<८ २॥। 
बिविध एप उपयोग आस्मविकल्प करोति धर्मादिकस । 
कता तस्थोपयोगस्स भवति से आत्ममावस्य ॥ ९४ ॥ 


एप खल्तु सामान्येनाजनरूपो मिथ्यादश नाज्ञानाविरतिरूपखिविधः सविकारश्चेतन्यपरि- 
णामः परस्परमषिशेषदर्शनेनाविशेषज्ञानेना विशेषरत्या च समस्त भेदमपह् त्य ज्लेयज्ञायकमाबा- 
पन्‍नयोः परात्मनोः समानाधिकरण्येनानुभवनाद्धमों <हमधर्मो 5हमाकाशमहं काछो 5हं पुद्ठलो 5हं 
जीबांवरमहमित्यात्मनो विकल्पप्नुत्पादयति; ततो 5यमात्मा धर्मो 5हम धर्मो उस्‍हमाकाशमहं कालो 5हं 
पुद्रलो5६ं जीवांवरमदमिति आआरत्या सोपाधिना चेतन्यपरिणामेन परिणमन तरुप सोपाधि- 
चेतन्यपरिणामरूपस्यात्म भावस्य कर्ता स्यात्‌ । 


नगर जिननाक बनना श फघकक नकारा ० ५ननन न वन न्‍ न्‍न+ 5० ३ जन 





आाद्ार्थ:--प्रज्ञानरूप श्रर्थात्‌ मिथ्यादर्शन-अज्ञान-भ्रविरतिरूप तीन प्रकारका जो सविकार 
चैतन्यपरिणाम है वहू अपना भौर परका भेद न जानकर "मैं कोध हूँ, मैं मान हूँ! इत्यादि मानता है; 
इसलिये धशानी जीव उस भ्रज्ञानरूप सविकार चैतन्यपरिणामका कर्ता होता है भर वह भ्रज्ञानरूप भाव 
उसका कर्म होता है । 

अ्रब इसी आतको विशेषरूपसे कहते हैं:-- 


'मैं धरम आदि' विकल्प यह. उपयोग तर्यावध जाचरे । 
इब जीव उस उपयोगरूप, जीवमभाबका कता बने “४ ॥। 


गाया :--[ त्रिविध: ] तीन प्रकारका [ एव: ] यह [ उपयोग: ] उपयोग [पर्मादिकम ] 
'मैं धर्मास्तिकाय भादि हूँ ऐसा [ प्रात्मविकल्पं ] भ्रपना विकल्प [ करोति ] करता है; इसलिये 
[ त्तः ] भात्मा [ तस्य उपयोगस्य ] उस उपयोगरूप [ श्रात्मभावस्थ ] प्रपने भावका [कर्ता] कर्ता 
[ भषति | होता है । 

टीका:--वास्तवमें यह सामान्यरूपसे श्रज्ञानरूप जो मिथ्यादशंन-भ्रश्ञान-प्रविरतिरूप तीन 
प्रकारका सविकार चेतम्यपरिणाम है वह, परके भ्ौर श्रपने अश्रविधेष दर्शनसे, भ्रविशेष ज्ञानसे और 
भ्रविशेष रति ( लीनता ) से समस्त भेदको छिपाकर, जेयज्ञायकभावको प्राप्त ऐसे स्व-परका सामान्य 
प्रधिकरशसे प्रनुभव करनेसे, “मैं धर्म हैं, मैं भ्रध हूं, मैं श्राकाश हैं, मैं काल हूँ, मैं पुदगल हैं, मैं भ्रन्य 
जीव हैं ऐसा भपना विकल्प उत्पन्न करता है; इसलिये, “मैं धर्म है, में अ्रधर्म हैं, मैं झाकाश हूँ, मैं 


कर्ताकर्म भ्रधिकार १६१ 


ततः स्थितं क्तत्वमूलमज्ञानमू-- 
एवं परारि बव्वारि पश्रप्पयं कुणदि संदबद्धीश । 
प्रप्पाणं श्रवि य परं करेदि भअ्रण्णारणभावेण ॥<द ६।। 
एवं पराणि द्रव्याणि आन्मानं करोति मंदबुद्धिस्तु । 
आत्मानमप्रि च पर॑ करोति अश्ञानभावेन || ९६ ॥ 


यत्किल क्रोधो 5इमित्यादिवद्धमों 5हमित्यादिवच्च परद्रव्याण्यात्मीफरोत्यात्मानमपि 
परद्रव्यीकरोत्येवमात्मा,._ तदयमशेषवस्तुसंबंधविधुरनिरवधिविइुद्धचेतन्य धातुमयी 5प्यज्ञानादेव 
सबिकारसोपाधौरृतचतन्यपरिणामतया तथाविधस्यात्मभावस्य कर्ता प्रतिभातीत्यात्मनो 
भूताविश्ध्यानाविश्टस्येव प्रतिष्ठित कतृत्वमूलमश्ञानम्‌ । तथा द्वि--यथा खलु भूताबिष्टो $- 
काल हूँ, मैं पुदूगल हूँ, मैं अन्य जीव हैं' ऐसी भ्रान्तिके कारण जो सोपाधिक ( उपाधियुक्त ) है ऐसे 
चेतन्यपरिणामको प१रिणमित होता हुआ यह आ्लात्मा उस सोपाधिक चेतन्यपरिणामरूप अपने भावका 
कर्ता होता है । 

भावार्थ:--धर्मा दिके विकल्पके समय जो, स्वयं शुद्ध चैतन्यमात्र होनेका भान न रखकर, धर्मादिके 
विकल्पमें एकाकार हो जाता है वह अपनेको धर्मादिद्रव्यरूप मानता है। 

इसप्रकार, अज्ञानरूप चेतन्यपरिणाम प्रपनेको धर्मादिद्रव्यरूप मानता है इसलिये भ्रज्ञानी जीव 
उस अज्ञानरूप सोपाधिक चेतन्यपरिणामका कर्ता होता है भ्रौर वह भ्रज्ञानरूप भाव उसका कर्म होता है । 

“इसलिये कतृ त्वका मूल अज्ञान सिद्ध हुआ्आ यह अ्रब कहते हैं:-- 


यह मंदबूद्धि जीव यों, परद्रब्यकी निजरूप करे | 
इस भाँतिस निन्न भात्मको, अन्नानसे पररूप करे ॥%६॥ 
गायाय:-[ एवं तु ] इसप्रकार [ मंदब॒द्धिः ] अज्ञानी [ अ्रज्ञानमावेन ] अ्रज्ञानभावसे 
[ पराणि द्रव्यारित ] पर द्रव्योंको [ भ्ात्मानं ] अपनेरूप [ करोति ] करता है [ भ्रपि व ] श्लोर 
[ झ्लात्मानमु ] अपनेको [ परं ] पर [ करोति ] करता है। 


टीका:--वास्तवमें इसप्रका र, 'मैं क्रोध हैं इत्यादिकी भाँति झौर 'मैं धर्मंद्रव्य हैं इत्यादिकी भाँति 

श्रात्मा परद्रव्योंकों श्रपनेरूप करता है और अपनेको भी परद्रव्यरूप करता है; इसलिये यह श्रात्मा, 

यद्यपि समस्त वस्तुझ्ोंके सम्बन्धसे रहित श्रनन्त शुद्ध चेतन्यधातुमय है तथापि, प्रज्ञानके कारण ही 

सविकार और सोपाधिक किये गये चैतन्य परिणामवाला होनेसे उस प्रकारके प्रपते भावका कर्ता 
२१ 


१६२ समयसार 


शानाद्भतात्मानावेकीकुत न्‍्नमालुपोचितविशिष्टवेष्टावष्टं मनिरभरमयंकरार मगं भीरामाहुप व्यवह्दारतया 
तथाविधस्यभावस्य कर्ता प्रतिभाति, तथायमात्माप्यज्ञानादेब भाव्यमावकों परात्मानावेकी- 
कुबन्‍्नविकारानु भूतिमात्रभावकानु चितविचित्रभाव्यक्रोधादिविकारकर म्बित चेतन्य परि णाम विकार_- 
तया तथाविधस्य भावस्य कर्ता प्रतिभाति । यथा वा5परीक्षकावार्यादेशेन प्ुग्धः कशथ्रिन्म हिए- 
ध्यानाविष्टो उज्ञानान्महिषात्मानावेकीकुव न्नात्म न्य भ्रह्पविषाणमहा महिषत्वाध्यासात्मच्युतमा लुपी - 
चितापबरकद्धारविनिस्सरणतया तथाविधस्य भावस्य कर्ता प्रतिभाति, तथायमात्मा5प्यज्ञानाद 
ज्ेयज्ञायका परात्मानावेकीकुवन्नात्मनि परद्रव्याध्यासाश्नोईन्द्रियविषयीकृतधम धिमाकाशकाल- 
पुद्टलजीवांतरनिरुद्धशुद्ध चेतन्यधातुतमा तर्थद्रियविषयोकतरूपिपदा् तिरोहितकेवलबोध तया 
मृतककलेवरमूर्थितपरमामृतविज्ञनघनतया च तथाविधस्य भावस्य कर्ता प्रतिभाति । 








प्रतिभासित होता है । इसप्रकार, भूताविष्ट ( जिसके शरीरमें भूत प्रविष्ठ हो ऐसे ) पुरुषकी भाँति और 
ध्यानाविष्ठ ( ध्यान करनेवाले ) पुरुषकी भाँति, आत्माके कतृ त्वका मूल अज्ञान सिद्ध हुआ । यह प्रगट 
दृश्मान्तसे समभाते हैं:--जंसे भूताविष्ट पुरुष भ्रज्ञानके कारण भूतको और अपनेको एक करता हुआ, 
श्रमनुष्योचित विशिष्ट चेष्टाश्रोंके अ्वलम्बन सहित भयकर आरम्भ ( काये ) से युक्त अमानुषिक 
व्यवहारबाला होनेसे उस प्रकारके भावका कर्ता प्रतिभासित होता है; इसीप्रकार यह आत्मा भी अज्ञानके 
कारण ही भाव्य-भावकरूप परको और अ्पनेको एक करता हुश्रा, भ्रविकार गनुभूतिमात्र भावकके लिये 
अनुचित विचित्र भाव्यरूप क्रोधादि विकारोंसे मिश्रित चेतन्यपरिणामविकारवाला होनेसे उस प्रकारके 
भावका कर्ता प्रतिभासित होता है । 


जैसे भ्रपरीक्षक आचारयंके उपदेशसे भेसेका ध्यान करता हुआ कोई भोला पुरुष अज्ञानके कारण 
भंसेकी प्लौर प्रपनेको एक करता हुआ, “मैं गगनस्पर्शी सीगोवाला बड़ा मसा हूँ' ऐसे श्रध्यासके कारण 
मनुष्योचित मकानके द्वारमेंसे बाहर निकलनेसे च्युत होता हुश्रा उसप्रकारके भावका कर्ता प्रतिभासित 
होता है; इसीप्रकार यह आत्मा भी अज्ञानके कारण ज्ञेयज्ञायकरूप परको और अपनेको एक करता 
हुश्रा, 'मैं परद्वव्य हैं' ऐसे अध्यासके कारण मनके विषयभूत किये गये धर्म, अधर्म, झ्राकाश, काल, 
पुदूगल और भ्रन्य जीवके द्वारा (अपनी ) शुद्ध चेतन्यधातु रुकी होनेसे तथा इन्द्रियोंके विषयरूप किये गये 
रूपी पदार्थोके द्वारा ( श्रपना ) केवल बोध (-ज्ञान ) ढेका हुआ होनेसे श्रौर मृतक शरी रके द्वारा परम 
भ्रमृतरूप विज्ञानघन ( स्वयं ) मूच्छित हुआ होनेसे उस प्रक/रके भावका कर्ता प्रतिभासित होता है । 


भावा् :-यह श्रात्मा भ्रज्ञानके कारण, अचेतन कर्मरूप भावकके क्रोधादि भाव्यको चेतन 
भावकके साथ एकरूप मानता है; झ्ौर वह, जड़ ज्ञेयरूप धर्मादिद्रव्योंको भी ज्ञायकके साथ एकरूप 
मानता है । इसलिये वह्‌ सविकार और सोपाधिक चेतन्यपरिशामका कर्ता होता है । 


कर्ताकर्म भ्रध्रिकार १६३ 


ततः स्थितमेतद्‌ ज्ञानाअश्यति क्तृत्वमू-- 
एदेण दु सो कत्ता श्रादा णिच्छयविदृहि परिकहिदो । 
एवं खल जो जाणदि सो मुज्चदि सव्बकत्तित्त ॥ ८७ ॥। 


एतेन तु स कतान्‍्मा निश्चयविषद्धिः परिकथितः 
एवं खल यो जानाति सो मुंचति मसबकतखम्‌ ॥%७॥ 


येनायमज्ञानात्परात्मनोरेकलविकल्पम त्म नः करोति तेनात्मा निश्चयतः कर्ता प्रतिभाति, 
यस्त्वेबं जानाति स समस्त कदृत्वम॒त्सूजति ततः स खल्वकर्ता प्रतिभाति | तथा द्वि- इद्यायमात्मा 
किलाज्ञानी सन्नज्ञानादासंसारप्रसिद्धेन मिलितस्वादस्वादनेन पुद्वितमेदसंवेदनशक्तिरनादित एवं 
सात; ततः परात्मानावेकत्वेन जानाति; ततः क्रोधो 5हृमित्यादिविकल्पमात्म नः करोति; ततो 
निर्विकल्पादकृतका देकस्मादिज्ञानघना्भ्रष्टो वारम्बारमनेकविकल्पे! परिणमन्‌ कर्ता प्रतिभाति । 
ज्ञानी तु सन्‌ ज्ञानात्तदादिप्रसिध्यता प्रत्येकस्वाद्ादनेनोन्य्ुद्रितमेदसंवेदनशक्तिः स्पात: 








यहाँ, क्रोधादिके साथ एकत्वकी मान्यतासे उत्पन्न होनेवाला कतृं त्व समभ्ानेके लिये भूताविष्ट 
पुरुषका दृष्टान्त दिया है श्लोर धर्मादिक श्रन्यद्रव्योंके साथ एकत्वकी मान्यतासे उत्पन्न होनेवाला कतृ त्व 
समभानेके लिये ध्यानाविष्ट पुरुषका दृष्टान्त दिया है । 


इससे यह सिद्ध हुआ कि ज्ञानसे कतृ त्वका नाश होता है' यही भ्रब कहते हैं:-- 


इस द्ेतुसे परमाथविद्‌ . कर्ता कहें इस आत्मकों । 
यह ज्ञान जिसको होय, थो छोड़े सकल कतखको ||९७॥ 


गाथार्थ:--][ एतेन तु ] इसलिये [ निश्चयविद्निः ] निम्चयक जाननेवाले ज्ञानियोंने [ सः 
भ्रात्मा ] उस आत्माको [ कर्ता ] कर्ता [ परिकथित: ] कहा है--[ एवं खलु ] ऐसा तिशचयसे [यः ] 
जो [ जानाति ] जानता है [ सः ] वह (ज्ञानी होता हुआ ) [ सबकतृ त्वम ] सर्वेकतृ त्वको 
[ मुच्ति ] छोड़ता है। 

टीका:--क्ष्योंकि यह श्रात्मा ग्ज्ञानके कारण परक और अपने एकत्वका झात्मविकल्प करता 


है इसलिये वह नि३चयसे कर्ता प्रतिभासित होता है--जो ऐसा जानता है वह समस्त कतृ त्वको छोड़ 
देता है इसलिये वह निश्चयसे अकर्ता प्रतिभासित होता है | इसे स्पष्ट समभाते हैं:-- 


श्छ्ह समयसार 


ततो 5नादि निधनानवरतस्वद्माननिखिलरसांतरविविक्तात्यंतमधुर चेतन्यैकर सो 5 ण्मात्मा भिन्नरसाः 
कपायास्तेः सह यदेकत्वविकल्पकरणं तदज्ञानादित्येब॑ नानात्वेन परात्मानी जानाति; 
ततो 5कतकमेक ज्ञानमेवाह ने पुनः क्तकों5नेकः क्रोधादिरपीति क्रोधो 5हमित्यादिविकल्प- 
मात्मनों मनागपि न करोति; ततः समस्तमपि कठेत्वमपरास्थति; ततो नित्यमेब्रोदासीनाबस्थों 
जानन एवास्ते; ततो निर्विकल्पो 5क्ृतक एको विज्ञानधनों भूतो5त्यंतमकर्ता प्रतिभाति । 


जन चलन निधन जलने निज जज 3 लक 5 बय कक की अ मरकनन बल्ले 





यह प्रात्मा अ्ज्ञानी होता हु्ना, प्रज्ञानके कारण झनादि संसारसे लेकर मिश्रित स्वादका स्वादन 
--प्रनुभवन होनेसे ( भ्र्थात्‌ पुद्गलकर्मका और अपने स्वादका एकमेकरूपसे मिश्र ग्रनुभव होनेसे ), 
जिसकी भेदसंवेदन (भेदज्ञान) की शक्ति संकुचित हो गई है ऐसा श्रनादिसे ही है; इसलिये वह स्व-परको 
एकरूप जानता है; इसी लिये 'मैं क्रोध हूँ इत्यादि भ्रात्मविकल्प करता है; इसलिये निविकल्प, अक्र त्रिंम, 
एक विज्ञानघन ( स्वभाव ) से भ्रष्ट होता हुआ्ला बारम्बार भ्रनेक विकल्परूप परिणमित होता हुआ कर्ता 
प्रतिभासित होता है । 


झ्ोर जब प्रात्मा ज्ञानी होता है तब, ज्ञानके काररा ज्ञानके प्रारम्भसे लेकर पृथक्‌ पृथक्‌ स्वादका 
अनुभव न होनेसे ( पुदुगलकर्मका और अपने स्वादका एकरूप नहीं किन्तु भिन्न-भिन्नरूप प्रनुभव न 
होनेसे), जिसको भेदसंवेदनशक्ति प्रगट होगई है ऐसा होता है; इसलिये वह जानता है कि “अनादिनिधन, 
निरन्तर स्वादमें श्रानेवाला, समस्त श्रन्य रसोंसे विलक्षण ( भिन्न ), भ्रत्यन्त मधुर चेतन्य रस ही एक 
जिसका रस है ऐसा पआझात्मा है भ्ौर कषाये उससे भिन्न रसवालो हैं; उनके साथ जो एकत्वका विकल्प 
करना है वह अज्ञानसे है; इसप्रकार परको और अपनेको भिन्नरूप जानता है; इसलिये अक्ृत्रिम, 
( नित्य ), एक ज्ञान ही मैं है किन्तु कृत्रिम ( प्रनित्य ), अनेक जो क्रोधादिक है वह मैं नहीं हैं' ऐसा 
जानता हुआ “मैं क्रोध हूँ इत्यादि भ्रात्मविकल्प किचित्‌मात्र भी नहीं करता; इसलिये समस्त कतृ त्वको 
छोड़ देता है; प्रत' सदा ही उदासीन श्रवस्थावाला होता हुआ मात्र जानता ही रहता है; श्रौर इसलिये 
निविकल्प, अक्ृत्रिम, एक विज्ञानधन होता हुम्ना भ्रत्यन्त भ्रकर्ता प्रतिभासित होता है । 


भावार्थ :--जो परद्रव्यके शोर परद्रव्यके भावोके कतृंत्वको श्रज्ञान जानता है वह स्वयं कर्ता 
क्यों बनेगा ? यदि भज्ञानी बना रहना हो तो परद्रव्यका कर्ता बनेगा ! इसलिये ज्ञान होनेके बाद 
परद्रव्यका कत त्व नहीं रहता । 


झ्रब इसी अर्थंका कलशरूप काव्य कहते हें:-- 


कर्ताकर्म प्रधिकार १६५ 


( वसन्‍्ततिलका ) 


अश्ञानतस्तु सतृणाभ्यवहारकारी 

ज्ञान स्वयं किल भवन्नपि रज्यते या । 

पीत्वा दधीज्षुमधुराम्लरसातिगृद्धया 

गां दोग्धि दग्धमिव नूनमसी रसालम |।५७॥। 

( शादू लविक्रीडित ) 

अज्ञानान्मूगवृष्णिकां जलधिया भावंति पातुं मगा 
अन्ञानात्म सि द्रवंति श्रुजगाध्यासेन रज्जो जनाः । 
अनज्ञानाव्य विकल्पचक्रकरणाद्ातोत्तरं गान्धिवत्‌ 
शुद्धज्ञानमया अपि स्वयम मी कर्त्रीमवंत्याकुला! || ४८ ॥ 


श्लोकार्थ :--[ किल ] निशचयसे [ स्वयं ज्ञानं भवन्‌ श्रपि | स्वयं ज्ञानस्वरूप होने पर भी 
| प्रश्ञानतः तु | भ्ज्ञानके कारण [ यः ] जो जीव, [ सतृणाम्यवहारकारी ] घासके साथ एकमेक 
हुये सुन्दर भोजनको खनिवाले हाथी आदि पशुओंकी भांति, [ रज्यते | राग करता है ( रागका भौर 
प्रपना मिश्र स्वाद लेता है ) | प्रसो ] वह, [ दधोक्षुमधुराम्लरसातिगद्धया | श्रीखंडके खट्ट -मीठे 
स्वादकी ग्रति लोलुपतासे [ रसालम्‌ पीत्वा ] श्रीखण्डको पीता हुश्रा भी [गां दुग्धम्‌ दोग्धि इब नूनम्‌] 
स्वयं गायका दूध पी रहा है ऐसा माननेवाले पुरुषके समान है । 


भावाथे:--जंसे हाथीको घासके और सुन्दर आाहारके भिन्न स्वादका भान नहीं होता उसी प्रकार 
अज्ञानीकों पुद्गलकर्मका झोर अपने भिन्न स्वादका भान नही होता; इस लिये वह एकाका ररूपसे रागादिमें 
प्रवत्त होता है | जेसे श्रीखण्डका स्वादलोलुप पुरुष, श्रीखण्डके स्वादभेदकी न जानकर, श्रीखंडके स्वाद 
को मात्र दूधका स्वाद जानता है उसीप्रकार श्रज्ञानी जीव स्व-परके मिश्र स्वादकों श्रपना स्वाद 
समभता है ।५७। 

ग्रज्ञाससे ही जीव कर्ता होता है इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


श्लोकार्थ:--[ ध्ज्ञानात्‌ | प्रज्ञानके कारण [ मृगतृष्णिकां जलधिया ] मृगमरीचिकामें जलकी 
बुद्धि होनेसे | मृगा: पातु धाबन्ति |] हिरए उसे पीनेको दौड़ते है; [ भ्ज्ञानात्‌ | प्रज्ञानके कारण ही 
[ तम्सि रज्जो भुजाध्यासेन ] ग्रन्धका रमें पड़ी हुई रस्सीमें सपेका भ्रध्यास होनेसे [ जना: ब्रवस्ति ] 
लोग ( भयसे ) भागते हैं; [ च ] और ( इसीप्रकार ) [ भ्रज्ञानात्‌ ] अज्ञानके कारण [ भझ्मो ] ये 
जीव, [ बातोत्तरड्भाब्धिबत्‌ ] पवनसे तरंगित समुद्रकी भाँति [ विकल्पचक्रकरणात्‌ ] विकल्पोंके 
समूहको करनेसे--[ शुद्धशानभया: श्रषि ] यद्यपि वे स्वयं शुद्धज्ञानमय हैं तथापि--[ झाकुला; | 
झाकुलित होते हुए [स्वयम्‌] अपने श्राप ही [ कर्त्रीभबन्ति ] कर्ता होते हैं । 


१६६ समयसाब 


( वसन्ततिलका ) 
ज्ञानादिवेचकतया तु परात्मनोयों 
ज्ञानाति हंस इव वाःपयसोर्षिशेषम्‌ । 
चैतन्यघातुमचल॑ स सदाधिरूढो 
जानीत एवं हि करोति न किंचनापि |५९॥ 
( मन्दाक्रान्ता ) 
जानादेव ज्वलनपयसोरौष्ण्यशेत्यव्यबस्था 
ह्वानादेवोज्लसति लव॒णस्वाद भेद व्यूदासः | 
जानादेव स्व॒रसविकस बित्यचेतन्यधातोः 
क्रोधादेश्व प्रभवति मिदा भिंदती करते भावम्‌ ।।६०॥ 





भावार्थ:--प्रज्ञानसे क्या क्या नहीं होता ? हिरण बालूकी चमकको जल समभकर पीने दोड़ते 

हैं भ्रौर इसप्रकार वे खेद खिन्न होते हैं। भ्रन्धेरेमें पड़ी हुई रस्सीको सर्प मानकर लोग उससे डरकर 
भागते हैं। इसी प्रकार यह भ्रात्मा, पवनसे क्षुब्ध हुये तरंगित समुद्रकी भाँति, अज्ञानके कारण अनेक 
विकल्प करता हुप्रा क्षुब्ध होता है और इसप्रकार--यद्यपि परमार्थसे वह शुद्धश्ञानघन है तथापि--श्रज्ञा नसे 
कर्ता होता है। ५५ । 

अ्रब यह कहते हैं कि ज्ञानसे भ्रात्मा कर्ता.नहों होता:-- 

श्लोकार्थ:--[ हूंस:बाःपयसो: इव ] जैसे हंस दूध और पातीके विशेष ( अन्तर ) की जानता 
है उसीप्रकार [ यः | जो जीव [ ज्ञानात्‌ ] ज्ञानके कारण [ बिवेचकतया ] विवेकवाला 
( भेदज्ञानवाला ) होनेसे [ परात्मसो: तु ] परके श्र श्रपने [ विशेषन्‌ ] विशेषको [ 'जानाति ] 
जानता है [| सः ] वह ( जंसे हंस मिश्रित हुवे दूध और पानीको अलग करके दूधको ग्रहरा करता है 
उसीभ्रकार ) [ श्नचल चेतन्यघातुम्‌ ] श्रचल चेतन्यधातुमें [ सदा ] सदा [ श्रधिरूढः ] प्रारूढ़ होता 
हुआ ( उसका प्राश्रय लेता हुआ ) [ जानोत एवं हि ] मात्र जानता ही है, [किच्चन भ्रपि न करोति ] 
किचित्‌ मात्र भी कर्ता नहीं होता ( भ्र्थात्‌ ज्ञाता ही रहता है, कर्त्ता नहीं होता ) । 

भावार्थ :--जो स्व-परके भेदको जानता है वह ज्ञात! ही है, कर्ता नहीं । ५६ । 

झब, यह कहते हैं कि जो कुछ ज्ञात होता है वह ज्ञानसे ही होता है:-- 

श्लोकार्थ:--] ज्वलन-पयसो: झोष्ण्य-शत्य-व्यवस्था ] ( गर्म पानीमें ) भ्रग्निकी उध्शलाका 
और पानीकी शीतलताका भेद, [ ज्ञानात्‌ एव ] ज्ञानसे ही प्रगट होता है । [ लवरास्वावमभेदव्यूदास: 
ज्ञानात्‌ एव उल्लसति ] नमकके स्वादभेदका निरसन ( -निराकररा, अ्रस्वीकार, उपेक्षा ) ज्ञानसे ही 


होता है ( भ्र्थात्‌ ज्ञानसे ही व्यंजनगत नमकका सामान्य स्वाद उभर आता है और उसका स्वादबिशेष 
निरस्त होता है ) । 


कर्ताकर्म प्रधिकार १६७ 


( भनुष्ठभ्‌ ) 
अन्लानं. ज्ञानमप्येव॑ कुपेन्नात्मानमंजसा । 
स्यात्कर्तात्मात्ममावस्य परभावस्थ न क्वचित्‌ ॥६१॥ 
( अनुष्डभ्‌ ) 
आत्मा ज्ञानं खयं ज्ञानं ज्ञानादन्‍्यत्करोति किम । 
प्रभावस्य कर्तात्मा मोद्ो5यं व्यवद्यारिणाम्‌ ॥६२॥ 
तथा हि-- 
ववहारेण दु श्रावा करेदि घडपडरधारि दव्वारिय । 
करणाणि य कम्साणि य रोकम्माणीहु विविह्ञाणि ॥८८॥ 





[स्व॒रसविकस न्वित्यचेतन्यधातो: च क्रोधादेः भिदा ] निज रससे विकसित होती हुई नित्य चेतन्यधातुका 
और क्रोधादि भावका भेद, [ कतू मावम्‌ भिन्दती ] कतृ त्वको (-कर्त्तापनके भावकों ) भेदता हुश्रा, 
[ ज्ञानातु एव प्रभवति | ज्ञानसे ही प्रगट होता है । ६० । 

अ्रब, भ्ज्ञानी भो अपने ही भावकों करता है किन्तु पुद्गलके भावकों कभी नहीं करता--इस 
प्र्थका, आगेकी गाथाका सूचक श्लोक कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ एवं | इसप्रकार [ प्लंजसा ] वास्तवमें [ प्लात्मानम्‌ | भ्रपनेको [ भज्ञानं 
ज्ञानम्‌ श्रपि | अ्रज्ञानरूप या ज्ञानरूप [ कुबंन ] करता हुभ्ना [ प्रात्मा प्रात्ममावस्य कर्ता स्थात्‌ ] 
ग्रात्मा अपने ही भावका कर्ता है, [ परभावस्य ] परभावका (पुद्गलके भावोंका) कर्ता तो [ क्वच्ित 
मन] कदापि नहीं है । ६१ । 

इसी बातको हृढ़ करते हुये कहते हैं कि :-- 

इलोकार्थ :--[ झात्सा ज्ञान ] ग्रात्मा ज्ञानस्वरूप है, [ स्वयं ज्ञान ] स्वयं जान ही है; [ शानात 
झन्‍्यत्‌ किम करोति ] वह ज्ञानके अतिरिक्त अन्य क्या करे ? [ प्रात्मा परमावस्य कर्ता | प्रात्मा 
परभावका कर्ता है [ श्रयं | ऐसा मानना ( तथा कहना ) सो [ व्यवहारिणाम्‌ सोह: | ब्यवहारी 
जीवोंका मोह ( श्रज्ञान ) है। ६२ । 

श्रब कहते हैं कि व्यवहा री जन ऐसा कहते हैं:-- 


घट-पट-रथादिक वस्तुएं, कर्मादि अरु सत्र इन्द्रिय । 
नोकम विधर्विध जगतमें, आत्मा करे व्यवहारसे |९८॥। 


१६८ समयसार 


व्यवहारंण त्वास्पा करोति घटपटरथान द्रव्याणि । 
करणानि च कर्माणि च नोकर्माणीह विविधानि |॥९८।। 
व्यवहारिणां हि यतो यथायमात्मात्मविकल्पव्यापाराभ्यां घटादिपरद्रव्यात्मक बहिःकर्म 
कुबन प्रतिभाति ततस्तथा क्रोधादिपरद्वव्यात्मक॑ च समस्तमंतःकर्मापि करोत्यविशेषादित्यस्ति 
व्यामोहः । 
से न सनू-- 
जदि सो परदव्वागि य करेज्ज णियमेण तम्मश्रो होज्ज । 
जम्हा रा तम्मशो तेण सो ण तेसि हवदि कत्ता ॥ दंड ॥ 
यदि स परद्रव्याणि च कुर्याल्ियमेन तन्मयों भवेत । 
पस्मान्न तन्मयस्तेन सन तेपा भवति कर्ता । ५५० || 
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गाथार्थ:--[ व्यवहारेण तु ] व्यवहारसे श्रर्थात्‌ व्यवहारी जन मानते हैं कि [ इह ] जगतमें 
[ प्रात्मा ] श्रात्मा [ घटपटरवान्‌ द्रव्यारिस ] घट, पट, रथ इत्यादि वस्तुओ्“ोंको [ च ] और 
[ करणानि ] इन्द्रियोंको, [ त्रिविधानि ] अनेक प्रकारके [ कर्माणि ] क्रोघादि द्रव्यकर्मोंको 
[ चर नोकर्माणि ] और शरीरादिक नोकमोंको [ करोति ] करता है। 

टीकाः--जिससे प्रपने (इच्छारूप) विकल्‍प और ( हस्तादिकी क्रियारूप ) व्यापारके द्वारा यह 
शभात्मा घट भ्रादि परद्रव्यस्वरूप बाह्यकर्मको करता हुप्ना ( व्यवहारीजनोंको ) प्रतिभासित होता है 
इसलिये उसी प्रकार ( श्रात्मा ) क्रोधादि परद्रव्यस्वरूप समस्त अन्तरंग कर्मको भी--(उपरोक्त) दोनों 
कर्म परद्रव्यस्वरूप हैं इसलिये उनमें अन्तर न होनेसे--करता है, ऐसा व्यवहारी जनोंका व्यामोह 
( अ्रांति, भ्रशात ) है । ॥ 


भाबायं:--घट-पट, कर्म-नोकर्म इत्यादि परद्रव्योंको झात्मा करता है ऐसा मानना सो व्यवहारी 
जनोंका व्यवहार या ज्ञान है । 
प्रब यह कहते हैं कि व्यवहारी जनोंकी यह मान्यता यथार्थ नहीं है:-- 
परद्रध्यक्ी जीव जो करें, वो रूर थी तल्‍्म ये बने । 
पर थो नहीं तस्मय हुआ , इससे ने कर्चा जीव है ॥००॥। 


गायार्थ:--[ यदि च ] यदि [ सः ] भात्मा [ परद्रब्यारित ] परद्रव्योंको [ कुर्यात्‌ ] करे 
तो वह [ नियभेत ] नियमसे [ तम्मय: ] तन्मय अर्थात्‌ परद्रब्यमय [ भवेत्‌ ] हो जाये; [ यस्मात्‌ 
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यदि खल्पयमात्मा परद्रव्यात्मक॑ कम कुयोत्‌_ तदा परिणामपरिणामिभावान्यथालुप- 
पचचेनियमेन तन्‍्मयः सात; न च॒ द्रव्यांतरमयत्वे द्रव्योच्छेदापत्तेस्तन्मयों5स्ति ! ततो 
व्याप्यव्यापकभावेन न तस्य कर्तास्ति । 


निमित्नेमित्तिकमावेनापि न कर्तास्ति-- 
जीदो रा करेदि घड णेव पड ऐव सेसगे दव्वे । 
जोगुवशोगा उप्पादगा य तेसि हवदि कत्ता ॥१००॥ 
जीवों नकरोति घट मेंत्र पर्ट नेंतर शेषकानि द्रब्याणि | 
योगोपयोमावृत्पादकी च॑ तयोमबति कर्ता |१००॥ 








न तन्‍्मयः |] किन्तु तन्‍्मय नहीं है [ तेन ) इसलिये [ सः ] वह [ तेषां ] उनका [ कर्ता ] कर्ता 
[न भवत्ति ] नहीं है । 

टीका:--यदि निश्चयसे यह श्रात्मा परद्रव्यस्वरूप कर्मको करे तो, अन्य किसी प्रकारसे परिणाम- 
परिणामी भाव न बन सकनेसे, वह ( झात्मा ) नियमसे तन्मय ( परद्रव्यमय ) हो जाये; परन्तु वह 
तन्मय नहीं है, क्योंकि कोई द्रव्य अन्यद्रष्यमय हो जाये तो उस द्रव्यके नाशकी श्रापत्ति ( दोष ) श्रा 
जायेगा । इसलिये आ्रात्मा व्याप्त-वब्यापकभावसे परद्रव्यस्वरूप कर्मका कर्ता नहीं है । 

भावायं:--यदि एक द्रव्यका कर्ता दूसरा द्रव्य हो तो दोनों द्रव्य एक हो जायें, क्योंकि कर्ता- 
कर्मभाव अथवा परिणाम-परिणामीभाव एक द्रव्यमें ही हो सकता है । इसीप्रकार यदि एक द्रव्य दूसरे 
द्रव्यरूप हो जाये, तो उस द्रव्यका ही नाश हो जाये यह बड़ा दोष श्रा जायेगा । इसलिये एक द्रव्यको 
दूसरे द्रव्यका कर्ता कहना उचित नहीं है । 

प्रब यह कहते हैं कि प्रात्मा ( व्याप्यव्यापकभावसे ही नहीं किन्तु ) निमित्तनेमित्तिकभावसे भी 
कर्ता नहीं है:-- 





जीव नहिं करे बट पट नहीं, नहिं शेष द्रब्यों जीव करे | 
उपयोगयोग निमित्तकर्सा, जीव तत्कर्ता अने॥ १००|॥| 


गायाथ:--][ जीव: ] जीव [ घट ] घटकों [न करोति ] नहीं करता, [ पट॑ न एव ] 
पटको नहीं करता, [ शेषकानि | शेष कोई [ ब्रब्यारिण ] द्रव्योंफो [न एबं ] नहीं करता; [ श् ] 
परन्तु [| योगोषयोगो | जोवके योग और उपयोग [ उत्पादको ] घटादिको उत्पन्न करनेवाले निमित्त 
हैं [ तयो: ] उनका [ कर्ता | कर्ला [ भवति ] जीव होता है। 
२२ 
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यत्किल धटठादि क्रोधादि वा परद्रव्यात्मक॑ कम तदयमात्मा तन्मयत्वालुषज्ञात्‌ 
व्याप्यव्पापकभावेत ताबन्न करोति, नित्यकरेत्थानुपज्ञाज्षिमिचनेमितिकभावेनापि न तत्कुर्यात्‌ | 
अनित्यों योगोपयोगावेव तत्र निमित्तत्वेन कर्तारों। योगोपयोगयोस्त्वात्मविकल्पव्यापारयों! 
कदाचिदज्ञनेन करणादात्मापि कर्ता उस्तु तथापि न परद्रव्यात्मककरम कर्ता स्यात्‌ । 


बानी ज्ञनस्पेव कर्ता स्पात्‌-- 


जे पोग्गलदव्वाणं परिणामा होति रराणब्रावरणा । 
ण करेदि ताणि श्रादा जो जाणाद सो हवदि णाणी (॥१०१॥। 





टोका:--वास्तवमें जो घटादिक तथा क्रोधादिक परद्रव्यस्वरूप कम हैं उन्हें श्रात्मा व्याप्यव्यापक- 
भावसे नहीं करता क्योंकि यदि ऐसा करे तो तन्मयत्ताका प्रसग ञ्रा जाये; तथा वह निमित्तनैमि त्तिक- 
भावसे भी (उनको) नहीं करता क्योंकि यदि ऐसा करे तो नित्यकतृ त्वका ( सर्व ग्रवस्थाश्रोंमें कर्त त्व 
होनेका ) प्रसंग श्राजायेगा । अ्रनित्य (जो स्व भ्रवस्थश्रोमें व्याप्त नहीं होते ऐसे) योग और उपयोग ही 
निभित्तरूपसे उसके (-परद्रव्यस्वरूप कमेके) कर्ता हैं। ( रागादिविका रयुक्त चेतन्यपरिणामरूप ) अपने 
विकल्पको श्र (शआ्रात्मप्रदेशोंके चलनरूप ) श्रपने व्यापारको कदाचित्‌ अज्ञानसे करनेके कारण योग श्रौर 
उपयोगका तो ग्रात्मा भी कर्ता (कदाचित्‌) भले हो तथापि परद्रव्यस्वहूप कर्मका कर्ता तो ( निमित्त- 
रूपसे भी कंदापि ) नहीं है । 


भावाथ:-योग श्रर्थात्‌ श्रात्मप्रदेशोंका परिस्पन्दन ( चलन ) और उपयोग भ्र्थात्‌ ज्ञानका 
कषायोंके साथ उपयुक्त होना -जुड़ना । यह योग और उपयोग घटादिक और क्रोधादिकके निमित्त हैं 
इसलिये उन्हें घटादिक तथा क्रोधादिकका निमित्तकर्ता कहा जावे परन्तु भ्रात्माको तो उनका कर्ता नहीं 
कहा जा सकता। आात्माको संसार-अ्रवस्थामें भ्रज्ञानसे मात्र योग-उपयोगका कर्ता कहा जा सकता है । 


तात्पयं यह है कि--द्रव्यह ह्टिसि कोई द्रव्य किसी श्रन्य द्रव्यका कर्ता नही है; परन्तु पर्यायह ट्विसे 
किसी द्रव्यकी पर्याय किसी समय किसी अ्रन्य द्व्यकी पर्यायकी निमित्त होती है इसलिये इस अपेक्षासे 
एक द्रव्यके परिणाम भ्रन्य द्रव्यके परिणामोंके नि्मित्तकर्ता कहलाते हैं। परमार्थसे द्रव्य अपने ही 
परिणामोंका कर्ता है, अ्न्यके परिणामका भ्रन्यद्रव्य कर्ता नही होता । 


प्रब यह कहते है कि ज्ञानी ज्ञानका ही कर्ता है:-- 


ज्ञानावरणआदिक सभी, पूहल दरव परिणाम # | 
करता नहीं आत्मा उन्हें, जो जानता वो ज्ञानि है |१०१॥ 
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ये पृद्लद्रव्याणां परिणामा भवंति ज्रानावरणानि | 
न करोति तान्यात्मा यो जानाति स भवति ज्ञानी |? ०१॥ 


ये खलु पुद्वलद्रव्याणां परिणामा गोरसव्याप्तदधिदु ग्धमधुराम्लपरिणामबत्पुद्न लद्गव्यव्याप्त- 
त्वेन भवंतों ज्ञानावरणानि भवंति तानि तटस्थगोरसाध्यक्ष इब न नाम करोति ज्ञानी, किन्तु 
यथा स गोरसाध्यक्षस्तद्श नमात्मव्यापत्वेन प्रभवद्दयाप्य पश्यत्येब तथा पुद्ठलद्॒व्यपरिणाम- 
निमिचं ज्ञानमात्मव्याप्यत्वेन प्रभवद्थाप्य जानात्येव । एवं ज्ञानी ज्ञानस्येव कर्ता स्यात्‌ | 


एवमेव च ज्ञानावरणपदपरिवतनेन कम श्षत्नस्थ विभागेनोपन्यासाइशनावरणवेदनीयमोह- 
नीयायुनामगोत्रांतरायसत्रेः सप्तभिः सह मोहरागद्पक्रोधमानमायालोभनोकममनोवचनकायशोत्र- 
प्राणरसनस्पश 
चहुर्पाणरसनस्पशनप्वत्नाणि पोडश व्याख्येयानि | अनया दिशान्यान्यप्यूद्यानि । 


अज्ञानी चापि परभावस्यथ न कर्ता स्थात्‌ू-- 





गाथार्थ:--]] ये | जो [ ज्ञानावरणानि ] ज्ञानावरणादिक [ पुद्गलद्रव्यारणां ] पुदगलद्रव्योंक 
[ परिणामाः ] परिणाम [ भवंति ] हैं [ तानि ] उन्हें [ यः श्रात्मा ] जो झ्रात्मा [ न करोति ] 
नहीं करता परन्तु [ जानाति ] जानता है [ सः ] वह [ ज्ञानो ] ज्ञानी [ भवति ] है। 


टीका:--जैसे दूध-दही जो कि गोरसके द्वारा व्याप्त होकर उत्पन्न होनेवाले गोरसके मीठे-खट्ट 
परिणाम हैं, उन्हें गोरसका तटस्थ दृष्ठा पुरुष करता नहीं है, इसी प्रकार ज्ञानावरणादिक जो कि वास्तवमें 
पुदगलद्रव्यके द्वारा व्याप्त होकर उत्पन्न होनेवाले पुदुगलकद्रव्यके परिणाम हैं, उन्हें ज्ञानी करता नहीं है; 
किन्तु जैसे वह गोरसका दृष्टा, स्वतः ( देखनेवालेसे ) व्याप्त होकर उत्पन्न होनेवाले गोरस-परिणामके 
दशेनमें व्याप्त होकर, मात्र देखता ही है, इसी प्रकार ज्ञानी, स्वतः ( जाननेवालेसे ) व्याप्त होकर उत्पन्न 
होनेवाला, पुद्गलद्रव्य-परिणाम जिसका निमित्त है ऐसे ज्ञानमें व्याप्त होकर, मात्र जानता ही है। 
इसप्रकार ज्ञानी ज्ञानका ही कर्ता है। 


प्रौर इसी प्रकार 'ज्ञानावरण' पद पलटकर कर्म-सूत्रका (कर्मकी गाथाका) विभाग करके कथन 
करनेसे दर्शनावरण, वेदनीय, मोहनीय, श्रायु, नाम, गोत्र और श्रन्तरायके सात सूत्र, तथा उनके साथ 
मोह, राग, द्वेंषघ, क्रोध, मान, माया, लोभ, नोकर्म, मन, वचन, काय, श्रोत्र, चक्षु, प्लाए, रसन और 
स्पशनक सोलह सूत्र व्यास्यानरूप करना; झौर इसी प्रकार इस उपदेशसे भ्रन्य भी विचार लेना । 


अब यह कहते हैं कि अज्ञानो भी परद्रव्यके भावका कर्ता नहीं है:-- 
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ज॑ भाव सुहमसुहं करेदि श्रादा स तस्स खलु कत्ता । 
त॑ तस्स होदि कम्म॑ सो तस्स दु वेंदगों श्रप्पा ॥१०२॥। 


ये भाव॑ शुभमशुभं करोत्यात्मा स तस्स खलु कर्ता । 
तत्तम्य भव॒ति कम से तस्ये तु वेदक आत्मा || १०२॥। 


हद खल्बनादेरब्ानात्परात्मनोर कत्वाध्यासेन पुद्ठलकमविपाकदशाभ्यां मंदतीवस्मादा- 
भ्याम वलितविज्ञापनेकस्वादस्याप्यात्मनः स्वादं भिंदानः शुभमशुभं वा यो य॑ं भावमज्ञानरूपमात्मा 
करोति स आत्मा तदा तन्‍्मयत्वेन तस्य भावस्य व्यापकत्वाइृथति कर्ता, स भावोषि च तदा 
तन्मयस्वेन तस्पात्मनो व्याप्यत्वाइृबति कम; स एवं चात्मा तदा तन्मयत्वेन तस्य भावस्य 
भावकत्वा्भवत्यनुभविता, स भावों 5पि च तदा तन्मयत्वेन तस्यात्मनों भाव्यत्वाहुबस्यनुभाव्यः । 
एवमड्जानी चापि परभावस्य न कर्ता स्यात्‌ | 
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जी भाव जीव कर शरुमाशभ उस हि का कता बने ! 
उसका बने वा कप, आत्मा उस हि का बेदक बने ॥१०२।। 


गाभाथं:- [ ध्ात्मा ] ग्रात्मा [ य॑ ] जिस [ शुभम्‌ झशुभम्‌ ] शुभ या अशुभ | भाव ] 
( प्पने ) भावकों [ करोति ] करता है [ तस्य ] उस भावका [ सः | वह [ खलु ] वास्तवमें 
[ कर्ता ] कर्ता होता है, [ तत्‌ ] वह ( भाव ) [ तस्य ] उसका [ कर्म ] कर्म [ भवति ] होता 
है [ सः भ्रात्मा तु |] भोर वह भ्ात्मा [ तस्य ] उसका ( उस भावरूप कमंका ) [ बेदक: ] भोक्ता 


होता है । 


दोका:--अपना श्रचलित विज्ञानधनरूप एक स्वाद होनेपर भी इस लोकमें जो यह प्रात्मा 
प्रनादिकालीन भ्रज्ञानके कारण परके श्रौर भपने एकत्वके अ्रध्याससे मंद और तीब्र स्वादयूक्त पुदगलकर्मके 
विपाककी दो दशाश्रोंके द्वारा श्रपने ( विज्ञानधनरूप ) स्वादको भेदता हुआ पग्रज्ञानरूप शुभ या झ्शुभ 
भावको करता है, वह भ्रात्मा उस समय तन्मयतासे उस भावका व्यापक होनेसे उसका कर्ता होता है और 
वह भाव भी उस समय तन्मयतःसे उस आात्माका व्याप्य होनेसे उसका कर्म होता है; और वही भ्रात्मा 
उस समय तन्मयतासे उस भावका भावक होनेसे उसका अनुभव करनेवाला (भोक्ता) होता है श्रौर वह 
भाव भी उस समय तन्मयतासे उस झ्ात्माका भाव्य होनेसे उसका अनुभाव्य ( भोग्य ) होता है। 
इसप्रकार श्रज्ञानी भी परभावका कर्ता नही है । 


कर्ताकर्म ग्रभिकार श्छरे 


न च परभावः केनापि कतुँ पार्येत-- 
जो जम्ह गृणे दब्बे सो अण्णम्हि द रा संकसदि दब्ठो । 
सो अ्रण्णमसंकंतो कह॒ त॑ परिणामए दव्णं ॥ १०३ ॥। 
यो यम्मिन सुणे द्रव्ये सो उन्‍्पम्मिस्तु न संक्रामति द्रब्ये । 
सो उन्यदसंक्रांत: कर्थ तत्पॉस्णामयति द्रब्यम ॥१०३॥ 
हद किल यो यावात्‌ कश्चिद्रस्तुविशेषों यस्मिन्‌ यावति कस्मिश्चिचिदात्मन्यचिदात्मनि 
वा द्रव्ये गुगे च स्वरसत एवानादित एवं पृत्त।स खल्वचलितस्य वस्तुस्थितिसीम्नो 
मेत्तमशक्यत्वाचस्मिन्नेव वर्तेत न पुनः द्रव्यांतरं गुणांतरं था संक्रामेत । द्रव्यांतरं ग्रुणांतरं 
वाउसंक्रामंश्र क्थ॑ स्वन्यं वस्तुविशेष॑ परिणामयेत्‌ १ अतः परभावः केनापि न कु पार्येत । 





भावार्थ:--पुद्गलकमंका उदय होनेपर, ज्ञानी उसे जानता ही है प्रर्थात्‌ वह ज्ञानका ही कर्ता 
होता है और ग्रज्ञानी अज्ञानके कारण कर्मोदयके निमित्तसे होनेवाले अपने अ्रश्ञानरूप शुभाशुभ भावोंका 
कर्ता होता है। इसप्रकार ज्ञानी अपने ज्ञानरूप भावका शोर भ्रज्ञानी श्रपने झज्ञानरूप भावका कर्ता है; 
परभावका कर्ता तो ज्ञानी ग्रथवा अज्ञानी कोई भी नहीं है । 


झब यह कहते हैं कि परभावको कोई ( द्रव्य ) नहीं कर सकता:-- 


ज्ञो ड्ब्य जो गुण द्रब्यमें, परद्रव्यरूप न मंक्रमे । 
अनमंक्रमा क्रिसमाँति वह परद्रव्य प्रणमावे अरे १० ३॥ 


गाथार्थ:-[ यः ] जो वस्तु [ भ्र्थात्‌ द्रव्य ) [ यस्मिन्‌ द्रव्ये ] जिस द्र्ममें भर [ गरुणे 
गुणमे वर्तती है [ सः ] वह [ प्रन्यस्मिन तु ] श्रन्य [ द्रब्ये ] द्रव्यमें तथा ग्रुणमें [ न संक्रामति ] 
संक्रमणको प्राप्त नहीं होती ( बदलकर अन्यमें नहीं मिल जातो ); [ श्रन्यत्‌ प्रसंक्रान्तः ] अ्रन्यरूपसे 
सक्रमणको प्राप्तन होती हुई [ सः ] वह ( वस्तु ), [ तत्‌ ब्रव्यम्‌ ] भन्‍्य वस्तुको [ कथं ] कंसे 
[ परिणासयति ] परिणमन करा सकती है। 


टीका:--जगत्‌ में जो कोई जितनी वस्तु जिस किसी जितने चेतन्यस्वरूप या अजतन्यस्वरूप द्रव्यमें 
और गुरामें निज रससे ही भ्रनादिसे ही वरतंती है वह, वास्तवमें प्रचलित बस्तुस्थितिकी मर्यादाको तोड़ना 
श्रशक्य होनेसे, उसीमें ( भ्रपने उतने द्वव्य-गुणमें हो ) वर्तती है परन्तु द्रव्यान्तर या गुणान्तररूप 
संक्रमरको प्राप्त नहीं होती ; झौर द्रव्यान्तर या गुणाांतररूप संक्रमणको प्राप्त न होती हुई बह, ग्रन्य वस्तुको 


१७७४ समयसार 


अतः स्थितः खन्वात्मा पुद्लकमंणामकर्ता-- 
दव्वगुणस्स य आदा रण कणदि पोर्गलमयम्हि कम्सस्हि । 
त॑ उभयमकुब्गंतों तम्हि कह तस्स सो कत्ता ॥१००॥ 
द्रब्यगुणम्य चात्मा न करोति पृद्ुछमयरे कर्मणि । 
तदूभयमकूतेन्‍तम्मिन्कथ॑ तम्य से कता ॥ १०४ ॥ 


यथा खलु मृण्मये कलशकर्मणि मृद्द्रव्यमृद्गुणयो! स्वरसत एवं वर्तमाने द्वव्यगुणांतर- 
संक्रमस्य वस्तुस्थित्येब निषिद्धत्वादात्मानमात्मगुणं वा नाथचे स कलशकार!, द्रव्यांतरसंक्रम- 
मतरेणान्यस्य वस्तुनः परिणमयितुमशक्यत्वात तदुभयं तु तस्मिन्ननादधानों न तक्त्वतस्तस्य कर्ता 
प्रतिभाति | तथा पृद्ठलमये ज्ञानावरणादों कर्मणि पुद्टलद्गव्यपुद्धलगुणयोः स्वर्सत एवं वर्तमाने 
द्रव्यगुर्णातरसंक्रमस्य विधातुमशक्यल्वादात्मद्रव्यमात्मगुणं वात्मा न खल्वाघते; द्वव्यांतरसंक्रम- 
मंतरेणान्यस्प वस्तुनः परिणमयितुमशक्पतात्तदुभयं तु तस्मिश्ननादधानः कथं न तत्त्तस्तस्य 
कर्ता प्रतिभायात्‌ १ ततः स्थितः खल्वात्मा पुद्वलकर्मणामकर्ता । 
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कंसे परिणमित करा सकती है ? ( कभी नही करा सकती । ) इसलिये परभाव किसीके द्वारा नही 
किया जा सकता । 


भावार्थ:--जो द्रव्यस्वभाव है उसे कोई भी नहीं बदल सकता, यह वस्तुकी मर्यादा है । 
उपरोक्त कारणसे प्रात्मा वास्तवमें पुद्गलकर्मका भ्रकर्ता सिद्ध हुश्रा, यह कहते हैं:-- 





आत्मा करे नहिं द्रर्यः गृण पुएलमयी कर्मों बिग । 
इन उमयको उनमें न करता. क्यों हि तत्कर्चा बने ॥१०४७॥ 
गायायें:--] प्रात्मा ] भ्रात्मा | पुदूगलमये कर्मरिण ] पुदंगलमय कमेमें | द्रव्यगुणस्य | 
द्र्यको तथा गुणकों | न करोति ] नहीं करता; | तस्मिन्‌ ] उसमें | तद्‌ उभयम ] उन दोनोंको 
[ प्रकुबन्‌ ] न करता हुआ [ सः ] वह [ तस्य कर्ता | उसका कर्ता [ कर्य | कंसे हो सकता है ? 
टोका:--जैसे--मिट्टी मय घटरूपी कर्म जो कि मिट्टीरूपी द्रव्यमें और मिट्टीके गुणमें निजरससे 
ही वतेता है उसमें कुम्हार भ्रपनेको या अपने गुणको डालता या मिलाता नहीं है बयोकि (किसी वस्तुका) 
द्रव्यान्तर या गुणान्तररूपमें संक्रमण होनेका वस्तुस्थितिसे ही निषेध है; द्रव्यान्तररूपमें (अन्यद्रब्यरूपमें ) 
संक्रमण प्राप्त किये बिना भ्रन्य वस्तुको परिशमित करना अ्रशक्य होनेसे, अपने द्रव्य और गुण दोनोंको 
उस घटरूपी कर्ममें न डालता हुमा वह कुम्हार प रमार्थसे उसका कर्ता प्रतिभासित नही होता । इसी प्रकार 


कर्ताकर्म भ्रधिकार १७५ 


अतोन्यस्तृपचारः--- 
जीवम्हि हेदुभूदे बंधस्स दु पस्सिदृूण परिणाम । 
जीवेण कदं कम्म भण्गदि उवयारमेत्तेरा ॥१०५॥ 
जीवे द्वेतुभते बंधस्थ तु दृ्ट्वा परिणामम्‌ ।! 
जीवेन क्रृतं कर्म भण्यते उपचास्मात्रेण | १०४ ॥ 
इृदखलु॒पौद्नलिककर्मणः स्वभावादनिमित्तभृते 5प्यात्मन्थनादेरज्ञानातक्षिमिचभूतेना- 
ज्ञानमावेन परिणमनाक्षिमित्तीभ्ते सति संपद्यमानत्वात्‌॒ पौद्लिक॑ कर्मात्मना कृतमिति 


निर्विकल्पविज्ञानघनभ्रष्टानां पिकल्पपरायणानां परेषामस्ति विकल्पः | से तृपचार एब नतुं 
6 
परमाथ! | 








“पुदगलमय ज्ञानाव रणादि कर्म जो कि पुद्गलद्गव्यमें और पुदू्गलके गुरणोंमें निज रससे ही वत्तंता है 
उसमें आत्मा भ्रपते द्रव्यको या अपने गुणको वास्तवमें डालता या मिलाता नहीं है क्योंकि ( किसी 
वस्तुका ) द्रव्यान्तर या गुणान्तररूपमें संक्रमण होना भ्रशक्य है; द्रव्यान्तररूपमें संक्रमण प्राप्त किये 
बिना अन्य वस्तुको परिणमित करना अशकय होनेसे, भ्रपने द्रव्य प्रौर गुश-दोनोंको ज्ञानावरणादि 
कर्मोमें न डालता हुआ वह श्रात्मा परमार्थसे उसका कर्ता कंसे हो सकता है ? (कभी नहीं हो सकता ।) 
इसलिये वास्तवमें श्रात्मा पुदुगलकर्मोंका भ्रकर्ता सिद्ध हुआ । 


इसलिये इसके प्नतिरिक्त अ्रन्य--पअर्थात्‌ झ्रात्माकों पुद्गलकमेंका कर्ता कहना सो--उपचार है, 
अ्रब यह कहते हैः--- 
जीव हेत मृत हुआ भरे ! परिणाम देख जु बंधका । 
3० हे जन 
उपचाग्मात्र कहाँंय यों यह कम आत्माने किया ॥१०५४॥ 


गायार्थ:--| जीवे ] जीव [ हेतुभूते | निमित्तभूत होने पर [ बंधस्थ तु ] कर्मबन्धका 
[ परिणामम्‌ ] परिणाम होता हुप्ना [ हृष्टवा ] देखकर, '[ जीवेन ] जीवने [ कर्म कृत | कर्म 
किया! इसप्रकार [| उपचारसात्रेण ] उपचारमात्रसे [ भण्यते ] कहा जाता है । 


टीका:--इस लोकमें वास्तवमें झ्रात्मा स्वभावसे पौदूग लिक कर्मका निमित्तभूत न होनेपर भी, 
प्रनादि प्रज्ञातके कारण पौद्ग लिक कर्मेको निमित्तरूप होते हुवे भ्ज्ञानभावमें परिणमता होनेसे निमित्त- 
भूत होनेपर, पौदगलिक कम उत्पन्न होता है, इसलिये 'पौद्गलिक कर्म आरत्माने किया' ऐसा निविकल्प 
विज्ञानचनस्वभावसे अ्रष्ट, विकल्पपरायरा अश्रज्ञानियोंका विकल्प है; वह विकल्‍प उपचार ही है, 
परनार्थ नहीं । 


१७६ समयसार 


कब कदे जद्ध) राएण कद ति जंपदे लोगो । 
वक्‍हारेण तह कद जाणावरणादि जोवेश ॥॥१०६॥ 
योग: कते यद्धे राजा करतमिति जल्यते लोकः । 
व्यवहारेण तथा कृत॑ ज्ञानावरणादि जीवेन ।१०६॥ 


यथा युद्धपरिणामेन स्वयं परिणममाने! योधः ऋूते युद्ध युद्धपरिणामेन स्वयमपरिणम- 
मानस्य राश्ो राज्ञा किल हृतं युद्धमित्युपचारों, न परमाथः । तथा बज्ञानावरणादिकमपरिणामेन 
स्वयं परिणममानेन पृद्वलद्रव्येण क॒ते ज्ञानावरणादिकमंणि ज्ञानावरणादिकमपरिणामेन स्वयम- 
परिणममानस्पात्मनः किलात्मना क॒तं ज्ञानावरणादिकरमेंत्युपचारों, न परमाथः । 





भावार्थ :--कदा चित्‌ होनेवाले निमित्तनै भित्तिकभावमें कर्ताकमंभाव कहना सो उपचार है । 


श्रब, यह उपचार कंसे है सो दृष्टान्त द्वारा कहते हैं: -- 
योद्धा का जहँ पद्ध, वहाँ वह भपक्रत तनगण कहे 
यों जीवने ज्ञानावरण आदिक किये व्ययहारसे ||” »६।॥ 


गायाथ:-- योधे: | योद्धाश्रोंके द्वारा [ युद्ध छृते | युद्ध किये जानेपर, '[ राजा कृतम ] 
राजाने युद्ध किया [ इति | इसप्रकार | लोक: ] लोक [ जल्पते | ( व्यवहारसे ) कहते हैं [ तथा ] 
उसीप्रकार | शानावरणादि | ज्ञानावरणादि कर्म [ जीबेन कृतं ] जीवने किया” [ व्यवहारेश ] 
ऐसा व्यवहा रसे कहा जाता है । 


टीकाः--जैसे युद्धपरिणाममें स्वयं परिणमते हुवे योद्धाश्रोंके द्वारा युद्ध किये जानेपर, युद्ध- 
परिणाममें स्वयं परिशमित नहीं होनेवाले राजामें “राजाने युद्ध किया' ऐसा उपचार है, परमार्थ नहीं 
है; इसोप्रकार ज्ञानावरणादिकर्मेपरिणामरूप स्वयं परिणमते हुवे पुद्गलद्रव्यके द्वारा ज्ञानावरणादि 
कमे किये जानेपर, ज्ञानावरणादिकर्मपरिणामरूप स्वयं परिणमित नहीं होनेवाले आत्मामें 'श्रात्माने 
शानावरणादि कर्म किया' ऐसा उपचार है, परमार्थ नही है । 


भाबाये:--योद्धाश्रोंके द्वारा युद्ध किये जानेपर भी उपचारसे यह कहा जाता है कि 'राजाने 
युद्ध किया, इसी प्रकार ज्ञानावरणादि कर्म पुद्गलद्गव्यके द्वारा किये जानेपर भी उपचारसे यह कहा 
जाता है कि 'जीवने कम किये । 


कर्ताकर्म भ्रधिकार १७७ 


अत एकल्संतू--- 
-' झापादेदि'करेदि य बंधदि परिणामएवि गिण्हदि य.। 
श्रादा पोग्गलद॒व्धं ववहा रणयस्स वक्तवब्र ॥॥१०७ 
उत्पादयति करोति थे अध्नाति परिणामयति ग्ृहाति च । 
आत्मा पुह्नलद्रब्य वयवहारनपस्प वक्तेब्यमू || १०७ ॥ 


अय॑ खल्वात्मा न गृद्दाति न परिणमयति नोत्पादयति न करोति न बध्नाति र्पाप्यव्यापक- 

भावाभाषात्‌ प्राप्यं विकार निर्वेत्य व पुहवलद्रव्यात्मकं कम | यच्तु व्याप्यव्यापकमाबाभावे 5पि 

प्राप्य॑ विकाय निवत्य च पृद्वलद्रव्यात्मके कम गृन्लाति परिणमयतरि उत्पादयति करोति बध्नाति 
चात्मेति विकल्पः स किलोपचारः 


कथमिति पेत्‌ू-- 
भ्रब कहते हैं कि उपरोक्त हेतुसे यह सिद्ध हुआ कि:-- 
उपजावता. प्रणमावता ग्रहता, अबरु बांध, करे । 
पुद्ट लदरबकी आतमा-- व्यवहासर्नयवक्तव्य है ॥?2०० 








+-3०++3+त जन च >न-.न>नरनन-नीयीतीीी-ीन न कि नित८यीनीनननियीयीय नयी नमन नन+-नननकननम-ीनीनननभन मीन मनन >ननननमममनमनम+-ममनमन्‍म. 


गायाथ:--[ झात्मा ] आ्रात्मा [ पुद्गलद्रब्यम्‌ ] पुद्गलद्षव्यकों [ उत्पादयति ] उत्पन्न 
करता है, [ करोति च ] करता है, [ बध्नाति ] बाँधता है, [ परिणामयति ) परिणमन कराता है 
[| ओर [ गह्हाति ] ग्रहण करता है-- यह [ व्यवहारनयस्य ] व्यवहारनयका [ वक्तव्यम ] 
कथन है । 


टोकाः--यह ग्रात्मा वास्तवमें, व्याप्यव्यापकभावके प्रभावके का रण, प्राप्य, विकाये भौर निर्वेत्यं- 
ऐसे पुद्गलद्गव्यात्मक (-पुद्गलद्गत्यस्वरूप ) कर्मको ग्रहण नहीं करता, परिणमित नहीं करता, उत्पन्न 
नहीं करता, झ्ौर न उसे करता है न बाँधता है; तथा व्याप्यव्यापकभावका प्रभाव होनेपर भी, “प्राप्य, 
विकार्य और निवेत्ये-पुदगलद्र॒व्यात्मक कर्मको आत्मा ग्रहण करता है, परिशमित करता है, उत्पन्न 
करता है, करता है और बाँधता है/- ऐसा जो विकल्प वास्तवमें उपचार है। 


भावार्थ :--व्याप्यव्यापकभा वके बिना क॒तृत्वकर्मत्व कहना सो उपचार है; इसलिये प्रात्मा 
पुद्गलद्रव्यको ग्रहण करता है, परिणमित करता है, उत्पन्न करता है इत्यादि कहना सो उपचार है। 


अब यहाँ प्रश्न करता है कि यह उपचार कैसे है ? उसका उत्तर दृष्ठान्तपूर्वक कहते हैं:--- 
२३ 


श्छ्८ ५ समयसार 


जह राया ववहार। दोसगुणप्पादगो त्ति प्रालविदों । 
तह जोबो ववहारा बव्वगुस्प्पादगों भरिवों ॥१०४८॥ 


यथा राजा व्यवडाराद दोष्गुणोत्यादक हत्यालपितः । 
तथा जीवो व्यवद्ााराद्‌ द्रव्यगुणोत्यादर्षों भणितः ॥१०८॥ 


यथा लोकस्य व्याप्यव्यापकमावेन स्वभावत एवोत्पश्रमानेषु गुणदोपेषु व्याप्यव्यापक- 
भावामावे 5पि ठदृत्पादकों राजेत्युपचारः; तथा पुद्ठलद्रव्यस्थ व्याप्यव्यापकभावेन स्वमावत 
एजेत्पप्रमानेषु गुणदोपेषु व्याप्यव्यापकमाबाभावे5पि तदुत्पादकों जीव इत्युपचारः । 


गुणदापउत्पादक कहा क्यों भृूपकों व्यवहारसे । 
त्यों द्रव्यगृणउत्पश्चकर्ता, जीव कहा व्यवद्वारसे ॥१०८॥ 


गाथार्थ:--[ यथा ] जंसे [ राजा ] राजाको [ दोषगुणोत्पादक:ः इति | प्रजाके दोष और 
गुणोंको उत्पन्न करनेवाला [ व्यवहारात्‌ ] व्यवहारसे [ श्रालपितः ] कहा है, [ तथा |] उसीफप्रकार 
[ जीव: ] जीवको | द्रव्यगुरोत्पादक: | पुद्गलद्रव्यके द्रव्य-गुणोंको उत्पन्न करनेवाला [व्यवहारात | 
व्यवहा रसे | भरिणतः | कहा गया है । 


टीकाः--जैसे प्रजाके गुणदोषोंमें और प्रजामें व्याप्यव्यापकभाव होनेसे स्व-भावसे ही (प्रजाके 
श्रपने भावसे ही) उन गुशादोषोंकी उत्पत्ति होनेपर भी-यद्यवि उन गुशदोषोंम और राजामें व्याप्यव्या- 
पकभावका अभाव है तथापि--यह उपचारसे कहा जाता है कि “उनका उत्पादक राजा है'; इसीप्रकार 
पुद्गलद्रव्यके गुशदोषोंमें श्रोर पुद्गलद्रव्यमें व्याप्यव्यापकभाव होनेसे स्व-भावसे ही ( पुदगलद्रव्यके 
झपने भावसे ही ) उन गुणदोषोंकी उत्पत्ति होनेपर भो--यद्यपि गुणदोषोमे और जीवमें व्याप्यव्यापक- 
झावका प्रभाव है तथापि--'उनका उत्पादक जीव है! ऐस। उपचार किया जाता है । 


भावार्थ:--जगत्‌में कहा जाता है कि यथा राजा तथा प्रजा'। इस कहावतसे प्रजाके गुणदोषों 
का उत्पन्न करनेवाला राजा कहा जाता है । इसो प्रकार पुद्गलद्रव्यके गुशदोषोंको उत्पन्न करनेवाला 
जीव कहा जाता है । परमार्थद प्टिसि देखा जाये तो यह यथार्थ नहीं, किन्तु उपचार है । 


भ्रय भ्रागेकी गाथाका सूचक काव्य कहते हैं.-- 


कताकर्म धधिकार १७६ 


( वसनन्‍्ततिलका ) 


जीब! करोति यदि धुद्वलकम नेव 


संकीत्यंते शृणुत पुद् छकमकर्द ॥६३॥ 


सामण्णपच्चया खल्‌ चउरो भण्णंति बंधकत्तारों । 
मिच्छत्तं भश्रविरमण कसायजोगा य बोद्धव्वा ॥॥१०८॥ 


तेसि पणो वि य इमो भणिदों भेदो दु ते रसवियप्पो । 
मिच्छादिद्वोआदी जाव सजोगिस्स चरमंतं ॥॥११०॥ 


एदे अचेदणा खल्‌ पोग्गलकम्मुदयसंभवा जम्हा । 
ते जदि करेंति कम्मं ण वि तेंसि बेदगों श्रादा ॥१११ 


्िजन-+-..3३..3२२३हक्‍हल्‍हहहं३%-_ ++-++_ 


इलोकार्थ:--[ यवि पुदृगलकर्म जीवः न एव करोति ] यदि पुदगलकर्मको जीव नहीं करता 
[ तहिं ] तो फिर [ तत कः कुरुते | उसे कौन करता है?” [ इति प्रभिशज्भया एवं ) ऐसी भाशंका 
करके, [ एतहि ] भ्रब [ तीब्र-रय-मोह-निवहंजाय ] तीम्र वेगवाले मोहका ( कतु त्वकमंत्वके 
भ्रज्ञानका ) नाश करनेके लिये, यह कहते हैं कि--[ पुदंगलकमंकरत सद्भीत्यंते ] 'पुद्गलकर्मका कर्ता 
कौन है; [ शुणुत ] इसलिये ( हे शानके इच्छुक पुरुषों ! ) इसे सुनो । ६३ । 


झब यह कहते हैं कि पुदुगलकमंका कर्ता कौन है:--- 


सामान्य अत्यय चार, निश्चय बंधके कता कहे । 
-“मिथ्याख अरू अविरमण , योगकषाय ये ही जानने ।१०१९॥।। 
फिर उनहिका द्शा दिया, यह भेद तेर प्रकारका | 
“मिथ्याल्र गुणमस्थानादि ले, जो चरम भेद सयोगिका || १०।। 
पृद्टलकरमके उदयसे, उत्पन्न इससे भजीब वे । 
वे जो कर कर्मा भले, भोक्ता मि नहिं जीषद्रब्य है ॥१११॥ 


१८० समयसार 


गणसण्णिदा दु एदे कम्मं॑ कुत्वति पक्तदया जम्हा । 
तम्हा जीवो5कत्ता गृणा य कृव्वंति कम्माणि ॥११२॥ 


सामान्यप्रत्थया: खलु चत्वारों भण्यंत बंधकतारः । 
मिथ्यात्वम विर्मरण कपराययो्ग!, च बोदद्णाः ॥१०९॥ 


तेषां पुन चाय भाणतों भेदस्त अयाद शविकस्प! । 
मिथ्यारश्टयादि! मावत संयोगिनश्यग्माम्त ; ११०|! 


एते अचेतना: खेल पहलकमोंदयर्मेभवा बम्पर 
ते यदि कुबंति कम नापि ते्षा बेदक आत्मा । १ 2॥ 


गुणमंज्ञितास्तु एते कम कु्ंति प्रल्यफ यम्मात ! 
तस्प्राउच्रीबोी 5कता गुणाश्च धगति कण +११२॥ 


परमाथसे 'गुण नामके, प्रत्थय कर इन कम को ! 
तिससे अकरता जीव हूँ, गुणथान करने कमकी ११२! 


गायायें:--[ चऋध्वारः: ] चार [ सामास्यप्रत्यया: ] सामान्य 'प्रत्यय [| खलु | निशचयसे 
[ बंधकर्तार:ः | बन्धके कर्ता [ भष्यंते | कहे जाते हैं, वे-[ मिथ्यात्वम्‌ | भिथ्यात्व, [ भ्रविरमरां | 
झ्रविरमण [थ] तथा [ कषाययोगो ] कषाय और योग [ बोद्धव्या' |] जानना। [ पुनः श्रषि च ] 
भौर फिर [ तेषां ] उनका, [ श्रयं ] यह [ त्रयोदशविकल्प: ] तेरह प्रकारका [ भेदः तु ] भेद 
[ भणित: |] कहा गया है--[ मिध्याहष्ट्थावि: ] मिथ्यारष्टि (गुणस्थान) से लेकर [ सयोगिन: चरमांत:ः 
याबत्‌ ] सयोगकेवली (गुणास्थान) के चरम समय पर्यतका [ एते ] यह ( प्रत्यय ग्रथवा गुणस्थान ) 
[ खलु ] जो कि निश्चयसे [ प्रचेतना: ] अ्रचेतन हैं [ यस्मात्‌ ] क्योंकि [ पुदगलकमदियसंभवा: ] 
पुद्ग लकमेके उदयसे उत्पन्न होते हैं [ ते ] वे [ यदि ] यदि [ कर्म ] कर्म [ कुबति ] करते हैं तो 
भले करें; [ तेषां ] उतका ( कर्मोंका ) [ बेदक: अभ्राव ] भोक्ता भी [ आत्मा न ] आ्रात्मा नहीं है । 
[ यस्‍्मात्‌ ] क्‍योंकि [ एते ] यह [ गुरासंज्ञिता: तु ] गुगः नामक [ प्रत्यया: ] प्रत्यय [ कर्म ] 
कर्म [ फुबंति | करते हैं [| तस्मात्‌ ] इसलिये [ जोब: ] जीव तो [ झ्रकर्ता ] कर्मोका भ्रकर्ता है 
[ ञव]ओर | गुणा: | गुण ही [ कर्मारिण ] कर्मोको [ कुर्बति | करते हैं । 


१ प्रत्ष्य ७ कम बन्धके कारण अर्थात्‌ आख्रव । 


कर्ताकर्म प्धिकार १८१ 


पुद्ठ लकमंणः किल पृद्ठलद्गव्यमेबेक कठ तद्विशेषाः मिथ्यात्वाविरतिकपाययोगा बंधस्य 
सामान्यहेतुतया चत्वारः कर्तारः; ते एवं विकल्प्यमाना मिध्यादष्टधादिसयोगकेवल्यंताख्रयोदश 
कर्तारः । अथेते पुद्टलकमविपाकविकल्पत्वादत्यंतमचेतनाः संतख्रयोदश कर्तारः केवला एवं यदि 
व्याप्यव्यापकभावेन किंचनापि पुद्वलकम कुयृस्तदा क्ुर्य रेव, कि जीवस्पात्रापतितम्‌ ९ अथाय॑ 
तकेः--पुद्ठलमयमिथ्यात्वादीन्‌ वेदयमानों जीव! स्वयमेव मिथ्यादृश्टभधृत्वा पुद्रछलकम करोति । 
स किलाबिवेकः, यतो न खल्वात्मा भाव्यभावकभावाभावात्‌ प्रृद्वलद्रव्यमयम्रिथ्यात्वादिवेदकोपि 
कथ्थ॑ पुनः पुद्वलकमणः कर्ता नाम ! अधैतदायातम्‌ यतः पृट्नलद्गवव्यमयानां चतुर्णा सामान्य- 
प्रत्ययानां विकल्पासश्रयोदश विशेषग्रत्यया गुणशब्दवाच्याः केवला एवं कुबंति कर्माणि, ततः 
पुद्टलकम णामकर्ता जीवी गुणा एवं तत्कर्तारः । ते तु पुद्ठलद्वव्यमेब । ततः स्थित पुद्रलकमंणः 
पुद्लद्रव्यमेबेक करते । 

न च जीवप्रत्यययो रेक्वम्‌--- 





टीका:ः--वस्तवमें पुदुगलकर्मका, पुद्गलद्रव्य ही एक कर्ता है; उसके विशेष-मिथ्यात्व, अविरति, 
कषाय और योग बन्धके सामान्‍य हेतु होनेसे चार कर्ता हैं; उन्हींके भेद करने पर मिथ्याहृष्टिस लेकर 
सयोगकेवली पर्यत तेरह कर्ता हैं | श्रब, जो पुदगलकर्मके विपाकके प्रकार होनेसे भ्रत्यन्त प्रचेतन हैं ऐसे 
यह तेरह कर्ता ही मात्र व्याप्यव्यापकभावसे यदि कुछ भी पुद्गलकर्मको करें तो भले करें; इसमें जीवका 
क्या आया ? ( कुछ भी नही । ) 

यहाँ यह तक॑ है कि 'पुद्गलमय मिथ्यात्वादिको भोगता हुआ, जीव स्वयं ही मिथ्यादृष्टि होकर 
पुदगलकर्मकों करता है।” ( इसका समाधान यह है कि:-- ) यह तर्क वास्तवमें अविवेक है क्योंकि 
भाव्यभावकभावका अभाव होनेसे ग्रात्मा निश्चयसे पुद्गलद्रव्यमय मिथ्यात्वादिका भोक्ता भी नहीं है, 
तब फिर पुद्गलकर्मका कर्ता कैसे हो सकता है ? इसलिये यह सिद्ध हुआ कि--जो प्रुदंगलद्वव्यमय चार 
सामान्यप्रत्ययोंके भेदरूप तेरह विशेषप्रत्यय हैं जो कि गुण शब्दसे (गुणस्थान नामसे) कहे जातें हैं वहो 
मात्र कर्मोकों करते हैं, इसलिये जीव पुदूगलकर्मोका अकर्ता है, किन्तु गुरा' ही उनके कर्ता हैं; और वे 
'गुण' तो पुद्गलद्वव्य हो है; इससे यह सिद्ध हुआ कि पुदंगलकमंका, पुदगलद्रव्य ही एक कर्ता है । 

भावषार्थ:--शा क्षों में प्रत्ययोंको बन्धका कर्ता कहा गया है| गुणस्थान भी विशेष प्रत्यय ही हैं 

इसलिये ये गुणस्थान बन्धके कर्ता हैं प्रर्थात्‌ पुद्गलकमेके कर्ता हैं। और मिथ्यात्वादि सामान्य प्रत्यय या 

गुणस्थानरूप विशेष प्रत्यय श्रचेतन पुदुगलद्रव्यमय ही हैं, इससे यह सिद्ध हुआ कि पुद्गलबद्रब्य ही 
पुदगलकमंका कर्ता है; जीव नहीं । जीवको पुद्गलकमंका कर्ता मानना शअ्रज्ञान है। 

अ्रब यह कहते हैं कि--जीव और उन प्रत्ययोंमें एकत्व नहीं हैः-- 
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जह जीवस्स श्र॒रा०ए वश्नोगो कोहो वि तह जदि श्रणण्णो । 
जीवस्साजीवस्स य एवमणण्णत्तमावण्ण ॥ ११३॥॥ 


एवमिह जो दु जोवो सो चेव दु णियमदों तहा5जोबो । 
प्रयमेयत्त दोसों पच्चयरपोकस्मकम्माण ॥ ११४ ॥। 


भ्रह दे श्रण्णो कोहों प्रण्णवश्रोगप्पगो हवदि चेदा । 
जह कोहो तह पच्चय कम्म रोकस्ममवि श्रण्ण' ॥। ११५ ।। 


यथा जीवस्यानन्य उपयागः क्रीधी आप तथा यथ्यनन्यः ! 
जीवस्याजीवस्य चेवमनन्यत्वमापल्षम ॥ ११३ ॥ 


एवमिह यस्तु जीवः से चेव तु नियमतम्नथा 5जीवः । 
अयमेकत्पे दोषः. प्रत्ययनोकम कमंणाम || ११७ ॥ 


अब ते अन्यः क्रोधों 5न्यः उपयोगात्मकी मवति चेतथिता | 
यथा क्रीपस्तथा प्रत्ययाः कमर नाकर्माप्पन्यतू | ११५ |! 


उपयोग ज्योंहि अनन्य ज्ीवका, क्रीध स्याही जीवका । 
तो दोष आधे जीव न्‍्योंहि अज्जीवके एकत्का ॥॥२१३॥ 


यो जगतमें जो जीव वे हि अजीब भी निश्चय इ|पे | 
हक (ः कक घ ० ८ >> ब 
नोकमे, प्रत्यय, कमके एकलमें भी दोष ये ॥११४७।| 


जो क्रीब यों है अन्‍य, जीव उपयोगआन्मक अन्य है । 
तो क्रोबबत्‌ नोकम , प्रस्यय, करत भी सब अन्य हैं ॥११५॥| 


शाधा्य:--[ यथा ] जैसे [ जीबस्य ] जीवके [ उपयोग: ] उपयोग [ प्रनन्‍्य। ] प्रनस्य 
प्र्भात्‌ एकरूप है [ तथा ] उसीप्रकार [ भवि ] यदि [ क्रोषः भ्रपि] क्रोध भी [ प्रनन्‍्यः ] अ्रनन्य हो 
तो [ एचस ] इसप्रकार [ जीबस्य ] जीवके [ च ] भोर [ भ्रजीवस्य ] भ्रजीवके [ प्ननन्यत्वम्‌ ] 
प्रनन्‍्यत्व [ प्रापन्नम ] प्रा गया। [ एचम्‌ ल ] धोर ऐसा होनेसे, [ इह ] इस जगतमें [ यः तु ] 
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यदि यथा ज्ीवस्य तन्मयत्वाज्वादनन्य उपयोगस्तथा जड़ः क्रोधोप्यनन्य एवेति 
प्रतिपत्तिस्तदा चिद्रपञ्अदयोरनन्यत्वाजीवस्पोपयोगम यत्ववजडक्रोधमयत्वापत्ति: । तथा सति 
तु य एवं जीवः से एवाजीव इति द्रव्यांतरजुप्तिः | एवं प्रत्ययनोकमकमंणामपि जीवादनन्यत्व- 
प्रतिपतावयमेव दोषः । अथेतद्ोषभयादन्य एबोपयोगात्मा जीवो 5न्‍्य एवं अडस्वमावः क्रोधः 
हत्यभ्युपगमः तहिं यथोपयोगात्मनो जीवादन्यों जड़ ल्वभातः क्रोधः तथा प्रत्ययनोक्कर्माण्य- 
प्यन्यान्येव जडस्वभावत्वाविशेषात्‌ | नास्ति जीवप्र त्यययोरेकत्वम्‌ । 

अथ पृद्ठलद्रव्यस्य परिणामस्रभावत्व॑ं साधयति सांख्यमतानुयायिशिष्यं प्रति-- 





जो [ जोबः ] जोव है [ सः एवं | वहो [ नियमतः ] नियमसे [ तथा ] उसीप्रकार [ प्रजीष: ] 
अजीव सिद्ध हुआ; ( दोनोंके अ्रनन्यत्व होनेमें यह दोष ग्राया; ) [ प्रत्ययनोकमंकर्मणाम्‌ ] प्रत्यय, 
नोकम और कर्मके [ एकत्वे ] एकत्वमें भी [ श्रयम्‌ दोष: ] यही दोष ग्राता है। [ श्रथ ] ग्रब यदि 
( इस दोषके भयसे ) [ ते ] तेरे मतमें [ क्रोध: ] क्रोध [ श्रन्यः | भ्रन्य है और [ उपयोगात्मक ] 
उपयोग स्वरूप [ चेतयिता | आ्रात्मा [ प्रन्यः ] ग्रन्य [ भवति ] है, तो [ यथा क्रोध: ] जैसे क्रोध 
है [ तथा ] वैसे ही [ प्रत्यया: ] प्रत्यय, [ कर्म ] कर्म [ नोकस झषि ] और नोकम भी [ प्रन्यत्‌ ] 
आत्माप्े श्रन्‍्य ही है । 

टीका:--जैसे जीवके उपयोगमयत्वके कारण जीवसे उपयोग अनन्‍्य ( भ्रभिन्न ) है उसीध्रकार 
जड़ क्रोध भी अनन्य ही है यदि ऐसी *प्रतिपत्ति की जाये, तो *चिद्रूप (भीव) और जड़के अनन्यत्वके 
कारण जीवके उपयोगमयताकी भाँति जड़ क्रोधमयता भी भ्रा जायेगी । और ऐसा होने पर जो जीव है 
वही श्रजीव सिद्ध होगा,--इसप्रकार भ्रन्य द्रव्यका लोप हो जायेगा । इसीप्रकार प्रत्यय, नोकर्म भर कर्म 
भी जीवसे अनन्य हैं ऐसी प्रतिपत्तिमें भी यही दोष आता है। इसलिये यदि इस दोषके भयसे यह 
स्वीकार किया जाये कि उपयोगात्मक जीब अन्य ही है श्नौर जड़स्वभाव क्रोध भ्रन्य ही है, तो जैसे 
उपयोगात्मक जी वसे जड़स्वभाव को घ अन्य है उसी प्रकार प्रत्यय, नोकर्म और कर्म भी भ्रन्य ही हैं क्योंकि 
उनके जड़स्वभावत्वमें अ्रन्तर नहीं है ( भ्रर्थात्‌ जैसे क्रोध जड़ है उसी प्रकार प्रत्यय, नोकम श्रौर कर्म भी 
जड़ हैं ) | इसप्रकार जीव और प्रत्ययमें एकत्व नहीं है । 

भावार्थ:--मिथ्यात्वादि झ्रास्रव तो जड़स्वभाव हैं ग्रौर जीव चेतन्यस्वभाव है । यदि जड़ श्रौर 
चेतन एक हो जायें तो भिन्न द्रव्योंके लोप होनेका महा दोष श्राता है। इसलिये निश्चयनयका यह 
घिद्धांत है कि आख्रव ओर प्रात्मामें एकत्व नहीं है । 

अरब साख्यमतानुयायी शिष्यके प्रति पुद्गलद्रव्यका परिणामस्वभावत्व सिद्ध करते हैं ( श्रर्थात 

ख्यमतवाले प्रकृति श्र पुरुषको अपरिणामी मानते हैं उन्हें समभाते हैं ) 





३ प्रतिपत्ति--प्रतीति, प्रतिपादन । ९ चिद्र प > जोब + 


शृ८४ समयसार 

जीवे ण सं बद्ध ण सयं परिशमदि कम्मभावेरण । 

जद पोग्गलदव्वमिणं अप्परिणामी तदा होदि ॥११६॥ 
कस्मइयवग्गणासु य अपरिणमंतीसु कम्मभावेण । 
संसारस्स अभावों पसज्जद संखसमगञ्ोो वा ॥११७॥ 
जीवो परिरणामयदे पोग्गलदव्वाणि कम्मभावेण । 

ते सयमपरिरमंते कहं एु परिसशणामपदि चेदा ॥॥११०॥ 
ग्रह सयमेव हि परिणमदि कम्मभावेण पोग्गलं दव्वं । 
जोवो परिणामयदे कम्मं कम्मत्तार्माद मच्छा ॥११६॥ 
णियमा कस्मपरिणदं कम्म॑ं चिय होदि पोग्गलं दव्वं । 
तह ॒ ते जागावरणाइपरिणदं मणस तच्चेच ॥॥१२०॥॥ 
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जीवमे स्वयं नाहिं बद्ध भरे सहिं कममारों वॉस्णिय । 

तो वो हि पृहरद्रव्य भी. परिणमनहीन बने भरे ! । ५४६, 
जी व्रगणा कामाणक्री, नहि क्ममात्रा परिणमे ! 

संसार का हि अभाव अथवा साख्यमत निश्चित हुवे ' ।!» ७) 
न न 5 दर हि डर 

जी कमभायों परिणमावे जीब पदलठव्यका । 

क्यों जीव उसकी पर्णमावे, स्वयं नहिं परिणमत जी ? ॥+ ४८) 
स्वयमेत प्रटल्स्यथ अरे, जो कममायों पणमे ! 

५ ग ७०७ त ल्‍ हि बढ 

जीव परिणवनाव कमका, कप्रत्वम मिथ्या बने ॥११०॥ 
पूदलदरब सो कमपरिणत नियमसे कम हि बने | 
जञानावरणइस्यादिपरिणत बोहि तम जानो उसे ॥१२०॥ 


गायार्थ:--[ इबस्‌ पुबगलद्वव्यम्‌ | यह पुद्गलद्रध्य [जोबे] जीवमें [स्वयं] स्वयं [ बड़ न | 
नहीं बेंधा [ कर्ममाबेन ] भोर कमभावसे [ स्वयं | स्वयं [ न परिझामते ] नहीं परिशामता [ यदि ] 
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जीबे न स्वयं बंद्ध ने स्वयं परिणमते कमभावेन । 
यदि पृद्लद्रव्यमिदमपरिणामि तदा मबति ॥११६॥ 
कार्मणवर्गणास॒ चापरिणममानासु कमभावेन ! 
संसारस्यथाभावः प्रसजति सांख्यसमयों वा ॥११७॥! 


लीवः परिणामयति पुहलद्रब्याणि कमभावेन | 
तानि स्वयमपरिणममानानि कथं तु परिणामयति चेतयिता | १ १८॥ 


अथ स्वयमेत हि परिणमते कमभावेन पहल द्रव्यम्‌ । 
4५ ५ 0 6 ७. का. 
ज्ीवः परिणामयति कप्र कम्रत्वमिति मिथ्या ॥२११९।। 


० थे ० 
नियमात्कमपरिणतं कम चंद्र भवति पुद्ट्ल द्रव्यय । 
तथा तदुआनावरणादिपरिणतं जानीत तच्चेव ॥१२०॥ 
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यदि ऐसा माना जाये [ तबा ] तो वह [ श्रपरिशामी ] भ्रपरिणामी [ भवति ] सिद्ध होता है; [च] 
श्रौर [ कामंणावर्गणासु ] का्मणावर्गंणाएँ [ कर्मभावेन ] कमंभावसे [ झपरिणममानासु | नहीं 
परिणमती होनेसे, [ संसारस्य ] संसारका [ झ्रभावः ] प्रभाव [ प्रसजति ] सिद्ध होता है [ वा | 
झ्रथवा [ सांख्यससयः | सांख्यमतका प्रसंग आ्राता है । 


झ्ौर [ जीवः ] जीव [ पुद्गलब्रव्यारि ] पुदंगलद्वव्योंकी [ कर्ममावेत ] कमेभावसे 
[ परिणामयति ] परिणमाता है ऐसा माना जाये तो यह प्रश्न होता है कि [ स्वयम्‌ झपरिणशम- 
सानाति ] स्वयं नहीं परिरामती हुई [ तानि ] उन वर्गंणाओंकों [ चेतयिता | चेतन प्रात्मा [ कर्थ 
नु | कँसे [ परिणामयति ] परिणमन करा सकता ? [ श्रथ ] श्रथवां यदि [ पुद्गलम्‌ द्रव्यम्‌ 
पुद्गलद्गव्य [ स्वयमेव हि ] अपने श्राप ही [ फर्मभावेन | कर्मभावसे [ परिशमते ] परिणमत्त करता 
है ऐसा माना जाये, तो [ जीवः ] जीव [ कर्म | कर्मको प्रर्थात्‌ पुद्गलद्वव्यकों [ कर्मत्वम्‌ | कर्मरूप 
[ परिणामयति ] परिणमन कराता है [ इति ] यह कथन [ सिध्या ] मिथ्या सिद्ध होता है । 


[ नियमात्‌ ] इसलिये जैसे नियमसे [ कर्मपरिणतं ] कर्मरूप ( कतकि कार्यरूपसे ) 
परिणमित [ प्रुदूगलम्‌ दरव्यमु ] पुद्गलद्वव्य [ कर्म चेव ] कर्म ही [ भवति ] है [ तथा | इसीप्रकार 
[ ज्ञानावरणादिपरिखणतं ] ज्ञानावरणादिरूप परिणमित [ तब ] पुद्गलद्रव्य [ तत्‌ चेष ] 
ज्ञानाब रणादि ही है [ जानीत ] ऐसा जानो । 

२ 


' ८६ समयसार 


यदि पुद्लद्रव्यं जीबे स्वयमबद्ध सत्कमभावेन स्वयमेव न परिणमेत तदा तदपरिणाम्येव 
स्थात्‌ । तथा सति संसाराभावः | अथ जीबः पुद्ठलद्रव्यं क्मभावेन परिणमयति ततो न 
संसाराभावः इति तकः । कि स्वयमपरिणममान परिणममान वा जीव! पृद्ठलद्॒त्यं कमभावेन 
परिणामयेत्‌ १ न वावत्तत्सयमपरिणममान परेण परिणमयितु पायंत; न हि स्वतो सती शक्तिः 
कतुमन्येन पायते | स्वयं परिणममान तु न परं॑परिणमयितारमपेक्तेत। न हि वस्तुशक्तयः 
परमपेक्षंते | ततः पुद्ठलद्गव्यं परिणामस्वभा्र_स्वयमेवास्तु | तथा सति कलशपरिणता मृत्तिका 
स्वयं कलश व जहस्वभावज्ञानावरणादिकम परिणतं तदेव स्वयं ज्ञानापरणादिकर्म स्यात्‌ । इति 
सिद्ध पुद्वलद्र॒व्यस्य परिणामस्वभावत्वम्‌ | 
( उपजाति ) 
स्थितेत्यविध्ना खलु पुद्वलस्य 
स्वभावभूता परिणामशक्तिः । 
तस्यां स्थितायां स करोति भाष॑ं 
यमात्मनस्तस्य भ एवं कर्ता ॥६४॥ 
टोका:--यदि पुद्गलद्रव्य जीवमें स्वय न बंधकर कर्मभावसे स्वयमेव परिणमता न हो, तो वह 
अपरिणामी ही सिद्ध होगा। शौर ऐस। होनेसे, संसारका अ्रभाव होगा । ( क्योंकि यदि पुदुगलद्रव्य 
कर्मरूप नहीं परिणमे तो जीव कर्मरहित सिद्ध होवे; तब फिर संसार क्रिंसका ? ) यदि यहाँ यह तके 
उपस्थित किया जाये कि “जीव पुद्गलद्रत्यको कर्मभावसे परिणमाता है इसलिये संसारका अ्रभाव नही 
होगा,” तो उसका निराकरण दो पक्षोंको लेकर इस प्रकार किया जाता है कि:--क्या जीव स्वय 
भ्रपरिणमते हुए प्दुगलद्रव्यको कर्मभावरूप परिशमाता है या स्‍्वय परिणमते हुएको ? प्रथम, 
स्वयं भ्रपरिरामते हुएको दूसरेके द्वारा नही परिणमाया जा सकता; क्योंकि (वस्तुमे) जो शक्ति स्वतः 
न हो उसे झन्य कोई नहीं कर सकता । ( इसलिये प्रथम पक्ष असत्य है । ) और स्वय परिणामते हुएको 
प्रस्य परिणमाने बालेकी अपेक्षा नही होती ; क्यों कि वस्तुकी शक्तियाँ प रकी श्रपेक्षा नही रखतीं । (इसलिये 
'दूसरा पक्ष भी श्रसत्य है ।) भ्रत: पुद्गलब्रव्य परिणमनस्वभाववाला स्वयमेव हो । ऐसा होनेसे, जंसे 
घटरूप परिणमित मिट्टी ही स्थयं घट है उसी प्रकार, जड़ स्वभाववाले ज्ञानावरणादिकमेरूप परिणमित 
पुद्गलद्रव्य ही स्वयं श्ञानावरणादि कर्म है। इसप्रकार पृरगलद्रव्यका परिणामस्वभाषत्व सिद्ध हुआ। 
प्रव इसी श्रथेंका कलशरूप काव्य कहते है: - 
श्लोकार्थ:--[ इति | इसप्रकार [ पुद्गलस्य ] पुद्गलद्ब्यकी | स्वभावभूता परिणामशक्ति: ] 
स्वभावभूत परिणमनशक्ति [ खलु श्रविध्ना स्थिता | निविध्न सिद्ध हुई। भ्रोर [ तस्‍थां स्थितायां ] 
उसके सिद्ध होने पर, [ सः झ्रात्मन: यस्‌ भाव करोति ] पुद्गलद्रव्य अपने जिस भावकों करता है 
[ तस्य स् एव कर्ता | उसका वह पुद्गलद्रव्य ही कर्ता है| 


कर्ताकर्मे धधिकार १८७ 


जीवस्य परिणामिस्य॑ साधयति-- 


ण सर बद्धों कम्से ण सयं परिणमदि कोहमादीहि । 
जडइ एस तुज्झ जीवो श्रप्परिणामी तदा होदि ॥१२१॥। 
अ्रपरिणमंतम्हि सय॑ जीवे कोहादिए्ह भावेंहि । 
संसारस्स अभावों पसज्जदे संखसमझ्रो वा ॥१२२।॥॥ 
पोग्गलकम्म॑ कोहो जीगं परिणामएदि कोहत्तं । 
त॑ सयमपरिणमंतं कह छु परिणामयदि कोहो ॥१२३॥ 
अभ्रह सयमप्पा परिणमदि कोहभागेरा एस दे बद्धी । 
कोहो परिरणामयदे जोदं कोहसमिदि मिच्छा ॥१२४॥ 


कोहबजत्तो कोहो साणवजत्तो य मारणमेवादा। 
माउवजुत्तो माया लोहबजत्तो हवदि लोहों ॥१२५॥ 


भावार्थ :--सव द्रव्य परिणमनस्वभाववाले हैं इसलिये वे भ्रपने श्रपने भावके स्वयं ही कर्ता हैं । 
पुदूगलद्रव्य भी अपने जिस भावकों करता है उसका वह स्वयं ही कर्ता है। ६४ | 


झब जीवका परिणामित्व सिद्ध करते हैं: -- 
नहिं बद्धक , स्वयं नहीं जो क्रोधमाबों परिणमे । 
तो जीव यद्द तुझ मतबिषें परिणमनहीन बने अरे ॥१२१॥। 
क्रीधादिभातं जो स्वयं नर्दि जीव आप हि पर्णिमे । 
संमारका हि अभाव अथवा सांख्यमत निश्चित हुवे ॥१२२॥। 
जो क्रोध पृठ्ठलकम- जीवको, परिणप्रावे क्रोधमें । 
क्यों क्रीधं उसको १रिणपावे जो स्वयं नहिं परिणमे ।१२३॥' 
अथवा स्वयं जीव क्राधमावों परिणमे-तुझ बृद्धिसे । 
तो क्रीध जीवको परिणमातै क्रोथमें-मिझ्या बने ॥१२४॥ 
क्रोधोपयोगी क्रोध, जीव, मनोपयोगी मन है | 
मायोपयुत माया अवरु छोमोपयुव लोभ हि बने ॥१२५॥ 


शरद सम्रग्रसार 


ने स्वयं बढ: कमणि ने स्वयं परिणमते क्रोधादिभिः । 
यद्येपप' तव जीवो5परिणामी तदा म्रतिं ॥१२१॥ 


अपरिणममाने स्वयं जीवे क्रोधादिभि:ः भावें: । 
संपारस्याभावः प्रसजति सांर्यसमपा था ॥१२२॥ 


पृद्लकर्म क्रोयों जीव परिणाम्यति क्रोघलम । 
ते स्वयमपरिणप्रमान कथ्थ नु परिणाम यति क्रोध: ।।१२३॥ 


अथ स्वयमात्म! परिणमते क्रीधभावेन एप हे बुद्धि! । 
क्रोध! परिणामयति जीव क्रोक्न्नमभिति मिथ्या ॥१ २४।। 


क्रोघोपयुक्तः क्रोधों मानोप्यक्तश्व मान शवात्मा । 
मायोपयुक्तो माया लोभोपयक्तो भवाति छोभः ॥॥१२५॥ 


कनन-++++......_...+.------+-तत+ ५+++तननत-+त++त3ननत तन त++तत...न+_++___स_ैै_ै+ +_+__3.33+++_+४४+४/४+7+7+75/+४+४+४/४+//+४०ञ++_+_-+++ 


गायार्थ:--सांख्यमतानुयायी शिष्यके प्रति आचाये कहते हैं कि हे भाई ! [ एबः | यह 
[ जीव: ] जीव [ कर्मणि ] कर्ममें [ स्वयं | स्वयं | बद्ध: न ) नहीं बँधा है और | क्रोधादिभि: | 
क्रोधादिभावसे [ स्क्य | स्वयं [ न परिणमते | नहीं परिणमता [ यदि तब ] थदि तेरा यह मत 
है [ तबा ] तो वह ( जीव ) [ श्रपरिणामी ] अ्रपरिणामी | भवति | सिद्ध होता है; | जीबे ] 
झ्रोर जीव [ स्वयं | स्वयं [ क्रोधादिभि: भाव: | क्रोधादिभावरूप [ अपरिणमसमाने | नहीं 
परिणमता होनेसे, | संसारस्य | संसारका [ प्रभाव: ] अभाव | प्रसजति ] सिद्ध होता है [वा | 
अथवा [ सांख्यसमय: ] सांस्य मतका प्रसंग आ्राता है । 


[ परुदूगलकर्म क्रोध: ] और पुद्गलकर्म जो क्रोध है वह [ जीब॑ | जीवको [ क्रोधत्वम्‌ ] 
करेधरूप [ परिणासयति | परिणमन कराता है ऐसा तू माने तो यह प्रशइन होता है कि | स्वयम्‌ 
प्रपरिणममान ] स्वयं नहीं परिणमते हुए [ त॑ ] उस जीवको [ क्रोध: ] कोध [ कथं नु ] कंसे 
[ परिणामयति ] परिणमन करा सकता है ? [ भ्रथ | भ्रथवा यदि [ प्रात्मा ] आ्रात्मा [ स्वयम्‌ ] 
प्रपने श्राप | क्रोषभावेन ] क्रोधभावसे | परिशमते | परिगामता है [| एषा ते बुद्धि: ] ऐसी तेरी बुद्धि 
हो, तो [ क्रोधः ] क्रोध [ जीव ] जीवको [ कोधत्वम्‌ ] क्रोधरूप [ परिणासयति ] परिस्मन 
कराता है [ इति ] यह कथन [ सिथ्या | मिथ्पा सिद्ध होता है । 


कर्ताकर्म ग्रधिकार श्८९ 


यदि कर्मणि स्वयमबद्धः सन्‌ जीवः क्रोधादिभावेन स्वयमेत्र न परिणमेत तदा स 
किलापरिणाम्येत्र स्थात्‌ । तथा सति संसारामावः । अथ पुद्ठलकर्म क्रोधादि जीव क्रोधादिभावेन 
परिणाम्रयति ततो न संसाराभाव इति तक । कि स्वयमपरिणममान परिणममान वा पुद्ठलकर्म 
क्रोधादि जीव॑ क्रोधादिभावेन परिणामयेत्‌ १ न तावत्स्वथमपरिणममानः परेण परिणमयितुं 
पायंत; न हि. स्वतो5सती श्रक्तिः कतुमन्येन पायते। स्वयं परिणममानस्तु न परं 
परिणमयितारमपेक्षेत; न हि वस्तुशक्तयः परमपेक्षंते । ततो जीव! परिणामस्वभावः स्वयमेवास्तु । 
तथा सति गरुट॒घ्यानपरिणतः साधकः स्वयं गरुठ इवाब्भानस्वभावक्रोधादिपरिणतोपयोग! स 
एव स्वयं क्रोधादिः स्यात्‌ । इति सिद्ध जीवरुप परिणामस्वभावत्वम्‌ । 





इसलिये यह सिद्धान्त है कि [ क्रोधोषयक्त: | क्रोधमें उपयुक्त ( श्रर्थात्‌ जिसका उपयोग 
क्रोधाकार परिणमित हुआ है ऐसा ) [ श्रात्मा ] आत्मा [ क्रीध: ] क्रोध ही है, [ मानोपयुक्तः ] 
मानमें उपयुक्त आत्मा [ सान: एवं ] मान ही है, [ सायोपयुक्त: ] मायामें उपयुक्त आत्मा [माया] 
माया है [च] और [लोभोपयुक्त: | लोभमें उपयुक्त ग्रात्मा [लोभ: ] लोभ [भवति] है। 


टीका:--यदि जीव कमंमें स्वयं न बँघता हुआ क्रोधादिभावमें स्वयमेव नहीं परिणमता हो तो बह 
वास्तवमें अपरिणामी ही सिद्ध होगा | और ऐसा होनेसे संसारका अभाव होगा । यदि यहाँ यह तर्क 
उपस्थित किया जाये कि “पुदूगलकर्म जो क्रोधादिक हैं वे जीवको क्रोधादिभावरूप परिणमाते हैं इसलिये 
संपतारका श्रभाव नहीं होता,” तो उसका निराकरण दो पक्ष लेकर इसप्रकार किया जाता है कि:-- 
पुदगलकर्म क्रेधादिक है वह स्वयं भ्रपरिणमते हुए जीवको क्रोधादिभावरूप परिणमाता है या स्वयं 
परिणमते हुएको ? प्रथम, स्वयं भ्रपरिणमते हुएको परके द्वारा नहीं परिणमाया जा सकता; क्योंकि 
(कस्तुमें) जो झ्क्ति स्वत: न हो उसे अन्य कोई नहीं कर सकता । और स्वयं परिणमते हुएको तो भ्रन्य 
परिणमानेवालेकी अपेक्षा नहीं होती; क्‍योंकि वस्तुकी शक्तियाँ परकी अपेक्षा नहीं रखती । ( इसप्रकार 
दोनों पक्ष अ्रसत्य हैं। ) इसलिये जीव परिणमनस्वभाववाला स्वयमेव हो । ऐसा होनेसे, जैसे, गरुड़के 
ध्यानरूप परिणमित मंत्रसाधक स्वयं गरुड़ है उसी प्रका र, अजानस्व॒भावयूक्त क्रोधादिरूय जिसका उपयोग 
परिणमित हुमा है ऐसा जीव ही स्वयं क्रोधादि है। इसप्रकार जीवका परिणामस्वभावत्व सिद्ध हुआ । 


भावार्थ:-जीव परिणामस्वभाव है। जब अपना उपयोग ऋ्रेधादिरूप परिणमता है तब स्वयं 
ऋ्रेधादिर्प ही होता है ऐसा जानना | , 


अरब इसी ग्र्थंका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


१६० समयसार 
( उपजाति ) 
स्थितेति जीवल्य निरन्तराया 
स्व॒भावभूता परिणामशक्तिः | 
तस्यां स्थितायां स करोति भाव 
य॑ स्वस्थ तस्पेव भवेत्स कतो ॥|६५॥ 
तथा हि-- 


ज॑ कुणदि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स कम्मस्स! 
भारिगस्स स णाणमश्रो अ्रण्णाशामओ श्रणाग्पिस्स ॥१२६॥ 


ये करोति भावमात्मा कर्ता से भव॒ति तम्य कम्रण: ! 
जानिनः से ज्ञानमयों उज्ञानमयों 5ज्रानित: / १२६ || 





श्लोकार्थ:--[ हृति ] इसग्रकार [ जीवस्थ ] जीवकी [ स्वभावभूता परिशणामशक्ति: ] 
स्वभावभूत परिणमनशक्ति [ निरन्तराया स्थिता ] निविध्न सिद्ध हुई। [तस्यां स्थितायां] यह सिद्ध 
होने पर, [ सः स्वस्थ य॑ं भाव करोति ] जीव श्रपने जिस भावकों करता है [ तस्य एवं सः कर्ता 
मबेत्‌ ] उसका वह कर्ता होता है । 


भावार्थ:--जीव भो परिणामी है; इसलिये स्वय जिस भावरूप परिणमता है उसका कर्ता होता 
है। ६५। 
झब यह कहते हैं कि ज्ञानी ज्ञानमय भावका और श्रज्ञानी भ्रज्ञानमय भावका कर्ता है:-- 


जिस मावको आत्मा करे, कर्ता बन उस कमका | 
वो ज्ञनमय है ज्ञानिका, अज्ञानमय अनश्लानिका | १२६।। 


गाभा७ं:---[ प्रात्मा ] प्रात्मा [ य॑ं मावम्‌ ] जिस भावकों [ करोति ] करता है [ तस्य 
करेश: ] उस भावरूप कर्मका [ सः ] वह [ कर्ता ] कर्ता [ भवति ] होता है; [ ज्ञानिन: ] 
ज्ञानीको तो [ सः ] वह भाव [ ज्ञानमयः ] ज्ञानमय है भोर [ ध्रशानिनः | अ्रज्ञानीको [ झज्ञानमयः ] 
प्रशानमय है । 


कर्ताकर्म भ्रधिकार १६१ 


एपमयमात्मा स्वयमेव परिणामस्थमावी5पि यमेव भाषमभात्मनः करोति तस्थेव 
कर्म तामापथमानस्य कस्वमापथेंत । स तु ज्ञानिन! सम्यकृस्वपरविवेकेनात्यंतोदितबिविक्तात्म- 
ख्यातित्वात्‌ ज्ञानमय एवं स्यात्‌। अज्ञानिनः तु सम्यकृस्वपरविवेकाभावेनात्यंतप्रत्यस्तमित- 


विविक्तात्मज्यातित्वादज्ञानमय एव स्पात्‌ । 
कि ह्ञानमयभावात्किमड्ानमयाडूवतीत्याइ-- 


श्रण्णाणमश्रो भावों श्रणाणिणों कुणदि तेण कम्मारि। । 
णाणमगञ्ओी णाणिस्स दु ण॑ कणदि तम्हा दु फम्मारिं ॥१२७॥ 


अन्लानमयो भावों 5ज्ञानिनः करोति तेन कर्माणि | 
ज्ञानमयों ज्ञानिनस्तु न करोठि तस्मात कर्माणि ॥१२७॥ 


टीका:--इसप्रकार यह प्रात्मा स्वयमेव परिणामस्वभाववाला है तथापि अ्रपने जिस भावको 
करता है उस भावका ही--क्मत्वको प्राप्त हुएका ही-कर्ता वह होता है ( भ्रर्थात्‌ वह भाव आत्माका 
कर्म है श्र आत्मा उसका कर्ता है )। वह भाव ज्ञानीको ज्ञानमय ही है क्‍योंकि उसे सम्यक्‌ प्रकारसे 
स्वपरके विवेकसे ( सर्व परद्रव्यभावोंसे ) भिन्न भ्रात्माकी ख्याति अत्यन्त उदयको प्राप्त हुई है। भौर 
बह भाव अज्ञानीको तो अज्ञानमय ही है क्‍योंकि उसे सम्यक्‌ प्रकारसे स्वपरका विवेक न होनेसे भिन्न 
आ्ात्माकी ख्याति श्रत्यन्त भ्रस्त होगई है । 


भावार्थ:--ज्ञानीको तो स्वपरका भेदज्ञान हुवा है इसलिये उसके श्रपने ज्ञानमय भावका ही 
कत्‌ त्व है; भौर श्रज्ञानीको स्वपरका भेदज्ञान नहीं है इसलिये उसके भ्रज्ञानमय भावका ही कतृ त्व है । 


प्रव यह कहते हैं कि ज्ञानमय भावसे क्‍या होता है और ग्रश्नानमय भावसे क्या होता है;-- 
अन्ञानप्रय अज्ञानिका, जिससे करे थो कर्म को । 
ह 6 
पर ब्रानमय है ज्ञानिका, जिससे करे नहिं कम वो ||१२७॥ 


गायार्थ:--[ अ्ज्ञानिनः ] भज्ञानीके [ श्रशानमयः ] भ्ज्ञानमय [ भमाथ: ] भाव है [ तेन ] 
इसलिये वह [ कर्मारिण ] कर्मोको [ करोति ] करता है, [ज्ञानिन: तु| श्रौर ज्ञानीके तो [शानसयः ] 
ज्ञानमय ( भाव ) है [ तस्मात्‌ तु ] इसलिये ज्ञानी [ कर्माणि ] कर्मोको [न करीति] नहीं करता । 


१६२ समयसार 


अब्ञानिनो हि सम्यकृस्वपरविवेकाभावेनात्यंतप्रत्यस्तमितविविक्तात्मख्यातित्वाथस्माद- 
ज्ञानमय एवं भावः स्यात्‌, तस्मिस्तु सति स्वपरयोरेकत्वाध्यासेन बज्ञानमात्रात्स्वस्मात्मअ्रष्ट: पराम्यां 
रागद्वेपाभ्यां सममेकीभूय प्रवर्तिताहंकारः स्वयं किलेषों 5हं रज्ये रुष्यामीति रज्यते रुष्यति 
च, तस्मादज्ञानमयभावादज्ञानी परौ रागद्वेषाबात्माने कुबेन करोति कर्माणि । ज्ञानिनस्तु सम्यक्‌- 
स्वपरविवकेनात्यंतोदितविविक्तात्मख्यातित्वाथस्माद्‌ ज्ञानमय एवं भावः स्यात्‌, तस्मिस्तु सति 
स्वपरयोगानात्वविज्ञानेन ज्ञानमात्रे स्वस्मिन्सुनिविष्टः पराभ्यां रागद्रपाभ्यां एथर्भूततया 
स्ररसत एव निवृत्ताइंकारः स्वयं किल केवल जानात्येव न रज्यते न च रुष्यति, तस्माद्‌ 
ज्ञानमय भावात्‌ ज्ञानी परो रागदेषावात्मानमकुबन् करोति कर्माणि । 








टोका:--प्रज्ञानी के, सम्यक्‌ प्रकारसे स्वपरका विवेक न होनेके कारण भिन्न श्रात्माकी ख्याति 
प्रत्यन्त श्रस्त हो गई होनेसे, ग्ज्ञानमय भाव ही होता है, श्रौर उसके होनेसे, स्वपरके एकत्वके भ्रध्यासके 
कारण ज्ञानमात्र ऐसे निजमेंसे (प्रात्मस्वरूपमेसे) भ्रष्ट हुआ, पर ऐसे रागद्वेषके साथ एक होकर जिसके 
अ्रहुंकार प्रवत्त रहा है ऐसा स्वय “यह मैं वास्तवमे रागी हैं, द्वेषी हूँ ( श्र्थात्‌ यह मै राग करता हूँ, द्वेष 
करता हूँ )' इसप्रकार ( मानता हुआ ) रागी और द्वेषी होता है, इसलिये भ्रज्ाममय भावके कारण 
ग्रज्ञानी श्रपनेको पर ऐसे रागद्वेषरूप करता हुआ कर्मोको करता है । 

ज्ञानीके तो, सम्यक्‌ प्रकारसे स्वपरविवेकके द्वारा भिन्न प्रात्माकी ख्याति श्रत्यन्त उदयको प्राप्त 
हुई होनेसे ज्ञानमय भाव ही होता है; भौर ऐसा होने पर, स्वपरके भिन्नत्वके विज्ञानके काररा ज्ञानमात्र 
ऐसे निजमें सुनिविष्ठ ( सम्यक्‌ प्रकारसे स्थित ) हुआ, पर ऐसे रागद्वेषसे भिन्नत्वके कारण निजरससे 
ही जिसका शहंक।र निवृत्त हुआ्ला है ऐसा स्वयं वास्तवमें मात्र जानता ही है, रागी और द्वेषी नही होता 
( अर्थात्‌ रागद्वेघ करता नहीं ) इसलिये ज्ञानमय भावके कारण ज्ञानी अपनेको पर ऐसे रागद्वेषरूप न 
करता हुआ कर्मोकी नहीं करता । 

भावार्थ :--इस झात्माके क्रोधादिक मोहनीय कर्मंकी प्रकृतिका ( श्रर्थात्‌ रागद्वेषका ) उदय श्राने 
पर, भ्रपने उपयोगमे उसका रागद्वेषरूप मलिन स्वाद शआराता है। भज्ञानीके स्वपरका भेदज्ञान न होनेसे 
वह यह मानता है कि “यह रागह्ेषहप मलिन उपयोंग ही मेरा स्वरूप है--वही मैं हुँ ।” इसप्रकार 
रागद्वेषमें भ्रहंबुद्धि करता अज्ञानी अपनेको रागीद्वेषी करता है; इसलिये वह कर्मोको करता है । 
इसप्रकार अ्ज्ञानमय भावसे कर्मबन्ध होता है । 

शञानीके भेदशान होनेसे वह ऐसा जानता है कि “ज्ञानमात्र शुद्ध उपयोग है वही मेरा स्वरूप है- 
वही मैं हैं; रागद्वेष कर्मोंका रस है, वह मेरा स्वरूप नही है।” इसप्रकार रागप्लेषमें प्रहंबुद्धि न करता 
हुभा ज्ञानी अ्पनेको रागद्वेषी नहीं करता, केवल ज्ञाता ही रहता है; इसलिये वह कर्मोंको नहीं करता । 
इसप्रकार ज्ञानमध भावसे कर्मबन्ध नहीं होता । 


कर्ताकर्म श्रधिकार श्ह३ 
( प्रार्या ) 


ज्ञानमय एवं भावः कुतो भवेद्‌ श्ञानिनों न पुनरन्‍्यः । 
अनज्ञानमयः सब कुंतो उयमन्ानिनों नान्‍्यः ॥६६॥ 


णाणमया भावाझों णाणमओ्रो चेव जायदे भावो । 
जम्हा तम्हा णाणिस्स सब्वे भावा हु णाणमया ॥१२८५॥ 
श्रण्णाणमया भावा अ्रण्णाणो चेब जायदे भावों । 
जम्हा तम्हा भावा अ्रण्णाणमया अणाणिस्स ॥॥१ २दे।। 


ज्ञानमया ड्रावाद्‌ ज्ञानमयश्चेव जायते भावः | 
यम्परान्स्माउना निन सर्वे भावाः खलु ज्ञानमया; ॥१२८।। 
अज्ञानमसा होव्रादज्ञा नश्चेब जायते भार । 
यध्मात्तम्माठझाबा अड्ञानमया अब्ञानिन! ॥१२५०॥ 


भ्रव भ्रागेकी गाथाके अर्थका सूचक काथ्य कहते हैं । 


श्लोकार्थ:--[ शानिन: कुत: शानसयः एवं भाव: भवेत्‌ ] यहाँ प्रश्न यह है कि ज्ञानीको ज्ञानमय 
भाव ही क्यों होता है [ पुनः ] और [ प्रन्य: न ] प्रन्य ( प्रज्ञाममय भाव ) क्‍यों नहीं होता ? 
[ भ्रश्ञानिन: कुत: सर्व: भ्रयम्‌ श्रशानसयः ] तथा भ्रज्ञानीके सभी भाव अज्ञानमय ही क्‍यों होते हैं तथा 
[ श्रन्य: न ] भ्रन्य ( ज्ञानमय भाव ) क्‍यों नहीं होते ? ।६६। 


इसी तज्रनके उत्त ररूप गाथा कहते हैं:-- 


ज्यां ज्ञानममय को भावमेंसे प्रानमाव हि उपजते | 
यों नियत ज्ञानीओयके सब भाव ज्ञानमयी बन ॥१२८॥ 
अज्ञानमय की भात्रसे, अन्लानमाव हि उपजे | 
इम द्ेतुसे अन्ञानिके, अद्ञानम्रय भाव द्टि बने १२०॥ 


गायार्थ :--[ यस्मसात्‌ ] क्‍योंकि [ शानमयात्‌ भावात्‌ थे ) ज्ञानमय भावसेंसे [ज्ञानमयः एज ] 
ज्ञानमय ही [ भावः ] भाव [ जायते | उत्पन्न होता है [ तस्मात्‌ | इसलिये [ शानिन: ] शानियोंके 
[ सब्वे माबाः ] समस्त भाव [ खलु ] वास्तवमें [ ज्ञानमया: ] ज्ञानमय ही होते हैं। [ द । ४. ., 
[ यस्‍्सात ] क्योंकि [ भ्रज्ञानमयात्‌ मावात्‌ ] ग्रज्ञानमय भावसेंसे [ झज्ान: एवं ] भ्रश्ानमय ही 
२४ 


श्ह्४ समयसाश 


यतो दाज्ानमयाह्ावाद्रः कश्ननापि भावों भव॒ति स सर्वोप्यज्ञानमयत्वमनतिवतमानों 5- 
ज्ञानमय एवं स्यात्‌, ततः सब एवाज्ानमया अज्ञानिनों भावाः । यतश्र ज्ञानमयाद्भावादः 
कश्वनापि भावों भवति स स्वो5पि ज्ञानमयत्वमनतिवतमानों ज्ञानमय एवं स्थात्‌, ततः सर्वे एवं 
ह्ञानमया ज्ञानिनों भावाः | 

( भ्रनुष्टृभ्‌ ) 
ज्ञानिनों ज्ञाननिष त्ताः सर्वे भावा भवन्ति हि ! 
सर्वे उप्यज्ञाननिशचा भवन्त्यज्ञानिनस्तु ते ॥$७॥ 


अथेतदेव दृष्टान्तेन समर्थयते-- 


[ भाव: ] भाव [ जायते ] उत्पन्न होता है [ तस्मात्‌ |] इसलिये | प्रज्ञानिन: ] प्रज्ञानियोंके 
[ भावा: ] भाव [ श्रज्ञानमयाः ] भ्रज्ञानमय ही होते हैं । 


टीकाः--वा स्तवमें भ्रशानमय भावमेंसे जो कोई भी भाव होता है वह सब ही श्रज्ञानमयताका 
उल्लंघन न करता हुम्ना श्रज्ञानमय ही होता है, इसलिये भ्रज्ञानियोंके सभी भाव ग्रज्ञानमय होते हैं। और 
ज्ञानमय भावमेंसे जो कोई भी भाव होता है वह सब ही ज्ञानमयताका उल्लंघन न करता हुश्रा ज्ञानमय 
ही होता है, इसलिये ज्ञानियोंके सब ही भाव ज्ञानमय होते हैं:-- 


भावार्थ:--ज्ञानीका परिणमन श्रज्ञानीके परिणमनसे भिन्न ही प्रकारका है। प्रज्ञानीका परिणमन 
प्रशानमय और ज्ञानोका ज्ञानमय है; इसलिये भ्रज्ञानीके क्रोध, मान, ब्रत, तप इत्यादि श्रमस्त भाव 
प्रशानजातिका उल्लंघन न करनेसे भ्रज्ञानमय ही हैं शोर ज्ञानीके समस्त भाव ज्ञानजातिका उल्लंघन न 
करनेसे ज्ञानमय ही हैं। 


प्रब इसी श्रथेंका कलशरूप काव्य कहते हैं।-- 
इलोकार्थ:--[ शानिनः ] ज्ञानीके [ सर्वे मावा: ] समस्त भाव [ ज्ञान नि त्ता: हि ] ज्ञानसे 


रचित [ भवस्ति ] होते हें [ तु ] प्रोर [ भ्रज्ञानिनः ] भ्रज्ञानीके [ सर्वे श्रपि ते | समस्त भाव 
[ भ्रज्ञाननिवु त्ताः ] भ्ज्ञानसे रचित [ भवन्ति ] होते हैं ।६७। 


ग्रजु इसी भ्रथेको दृष्ठान्तसे हृढ करते हैं:--- 


कर्ताकर्मे शिकार १६५ 


करशायमया भावादो जायंते कृुण्डलादशो भावा । 
झयमयया भावादों जह जायते दु कडयादी ॥१३०॥॥ 
झ्रण्णारणामया भावा श्रणाणिरणे बहुविहा वि जायंते । 
णारिस्स दु रारासया सवब्वे भावा तहा होंति ॥१३१॥ 


कनकमया ह्रावाजायंते दुंडलादयो भावाः | 
अयोमयकाद्रावाग्रथा जायंते तु कटकादयः ॥१३०॥॥ 
अन्ञानमया भावा अन्ञानिनों बहुविधा अपि ज्ञायंते । 
प्ञानिनस्तु ज्ञानमयाः सर्वे भावास्तथा भवंति ॥१३१॥ 


यथा खलु॒ पृद्नलस्‍्य स्वयं परिणामस्व॒भावत्वे सत्यपि फारणानुविधायित्वात्कार्याणां 
जॉबूनदमयाड्भरावाजांबूनदजातिमनतिवतमाना जांबूनदकुण्डलादय एवं भावा भवेयुः, न पुना 
कालायसवलयादयः!, कालायसमयाड्रोवाच्च कालायसजातिमनतिवतमानाः कालायसवलयादय एवं 
भवेयुः, न पुनर्जाबूनदकुण्डलादयः । तथा जीवस्य स्वयं परिणामस्वभावत्वे सत्यपि कारणालु- 


ज्यों कमकमय को भावमेंसे, कुण्ठलादिक ऊपजे । 

पर लोहमय को भात्रसे, कटकादि भावी नीपजे ॥१३०॥ 
त्यों भाव बहुचिध ठपजे, अन्ञाननय अज्ञानिके । 

पर द्वानिके तो स्व भावदि, ज्ञानमय निश्रय बने ॥१३१॥ 


गायाथ:--] यथा ] जैसे [ कनकमसयात्‌ मायात्‌ ] स्वरणंमय भावमेंसे [ कुण्डलादय:ः भाषा: ] 
स्वरणेमय कुण्डल इत्यादि भाव [ जायन्ते ] होते हैं [ तु ] श्रोर [ श्रयोभयकात्‌ भावात्‌ ] लोहमय 
भावमेंसे [ कटकादय: ] लोहमय कड़ा इत्यादि भाव [ जायन्ते | होते हैं, [ तथा ] उसीप्रकार 
[ प्रश्ञानिनः ] भ्ज्ञानियोंके ( प्रशानमय भावसभेंसे ) [ बहुविधाः ध्रषि ] पनेक प्रकारके [ भ्रज्ञानसया: 
भावाः ] प्रज्ञानमय भाव [ जायन्ते ] होते हैं [वु| भोर [ ज्ञानिनः ] ज्ञानियोंके (शञानमय भावमेंसे) 
[ सर्वे ] सभी [ शानसयाः भावाः | ज्ञानमय भाव [ भ्वन्ति ] होते हैं । 


टीका:--जैसे पुदगल स्वयं परिणामस्वभावी है तथापि, कारण जैसे कार्य होते हैं इसलिये, 
सुवर्शामय भावमेंसे सुबर्शजातिका उल्लंघन न करते हुए सुवर्शाभय कुण्डल भ्रादि भाव ही होते हैं किन्तु 
लोहमय कड़ा इत्यादि भाव नहीं होते शोर लौहमय भावमेंसे, लौहजातिको उल्लंघन न करते हुये लौहमय. 
कड़ा इत्यादि भाव ही द्वोते हैं किन्तु सुवर्शामय कुण्डल ध्रादि भाव नहीं होते; इसीप्रकार जीव स्वय॑ 


१६६ - >सेम्यसार 


ः 
विधायित्वादेव कार्याणां अज्ञानिनः स्वयमज्ञानमयाड्भावादज्ञानजातिमनतिवतेमाना विविधा 
अप्यज्ञानमया एवं भावा भवेयुः!, न पुन्डानमयः , ड्ञानिनश्च स्वयं ज्ञानमयाद्भावाज्ज्ञानगातिमनति- 
वर्तमानाः सर्वे ज्ञानमया एवं भावा भवेपरुः, न पुनरज्ञानमया! । 





परिणामस्वभावी होने पर भो, कारण जैसे ही कार्य होनेसे, प्रज्ञानीके-जो कि स्वयं ग्रज्ञानमय भाव हैं 
उसके--अज्ञानमय भावोंमेंसे, भ्रज्नानजातिका उल्लंघन न करते हुए श्रनेक प्रकारके भ्रश्ञानमय भाव 
ही होते हैं किन्तु शानमय भाव नहीं होते, तथा ज्ञानीके- जो कि स्वयं ज्ञानमय भाव हैं उसके--शञानमय 
भावों मेंसे ज्ञानकी जातिका उल्लंघन न करते हुए समस्त ज्ञानमय भाव ही होते हैं किन्तु प्रज्ञानमय भाव 
नहीं होते । 

भावार्थ:--'जैसा कारण होता है वैसा ही कार्य होता है' इस न्‍्यायसे जैसे लोहेमेंसे लोहमय कड़ा 
इत्यादि वस्तुएं होती हैं प्रौर सुवर्णामेंसे सुवर्शमय श्राभूषण होते हैं, इसी प्रकार ग्रज्ञानी स्वय अज्ञानमय 
भाव होनेसे उसके ( अ्रज्ञानमय भावसेंसे ) भ्रज्ञानमय भाव हो होते हैं और ज्ञानी स्वयं ज्ञानमय भाव 
होनेसे उसके ( ज्ञानमय भावमेंसे ) ज्ञानमय भाव ही होते है । 

प्रज्ञानीके शुभाशुभ भावों में प्रात्मबुद्धि होनेसे उसके समस्त भाव भ्रज्ञानमय हो है । 

श्रविरत सम्पक्टृष्टि (-ज्ञानी) के यद्यपि चारित्रमोहके उदय होने पर क्रोधादिक भाव प्रवर्तते हैं 
तथापि उसके उन भावोंमें प्रात्मबुद्धि नहीं है, वह उन्हे परके निमित्तसे उत्पन्न उपाधि मानता है। उसके 
क्रोधादिक कर्म उदयमें प्राकर खिर जाते हैं--वह भविष्यका ऐसा बन्ध नहीं करता कि जिससे संसार 
परिभ्रमण बढ़े; क्योंकि (ज्ञानी) स्वयं उद्यमी होकर ्रेधादिभावरूप परिणमता नहीं है यद्यपि &उदयकी 
बलवत्तासे परिणमता है तथापि ज्ञातृत्वका उल्लंघन करके परिणमता नहीं है; ज्ञानीका स्वामित्व 
निरन्तर ज्ञानमें ही वर्तता है इसलिये वह क्रोधादिभावोंका भ्रन्य ज्ञेयोंकी भाँति ज्ञाता ही है, कर्ता नहीं । 
इसभ्रकार ज्ञानीके समस्त भाव ज्ञानमय ही हैं । 

भ्रव श्रागेकी गाथाका सूचक प्रथंरूप इलोक कहते हैं: -- 


# सम्यग्दुष्टिको रुचि सवंदा शुद्धात्मद्रज्यके प्रति ही होतौ है; उनको कभो राज 


हैं षादि भावोंकी रुचि 
होती, उसको थो .रागह षादि भाव हते हैं वे भाव, के 


यद्यवि उसकी स्वयको निरयंलतापे ही एवं 

ही होते हैं, फिर भी वे रुचिपूर्वक नहीं होते इस कारण उन भावोंकों 'कमंकी सर पक व रिपजस 
है, इसमे ऐथा नहीं समझना कि “जड़ द्रव्यकरमं आत्माके ऊपर लेशमात-भी जोर कर छकता है, परन्तु ऐसा शमझना 

कि 'विकारी भावोंके होने पर भी सम्यग्दुष्टि महात्माकी शुद्धास्मद्रव्यरुचिमें किचित भी कमी नहीं है का चारिताबवि 
स्म्दन्धी निर्वेलता है--ऐसा आशय बतलानेके लिये ऐसा कहा है। जहाँ जहां 'ढमंको दसवत्ता, 'क्की जबरबजी कै ै 
'ऋमका जोर' इत्यादि कथम होवे वहां वहाँ ऐसा आश्वय समझना । | ; 


कर्ताकर्म शधिकार ११७ 


( भनुष्टुम ) 


अज्ञानमयभावानामझ्जानी व्याप्य भूमिकास | 
द्रव्यकम निमिचानां भावानामेति हेतुताम |।६८।॥ 


ध्रध्णाणस्स स उदश्नो जा जोवाण्ण भ्रतच्चउवलद्ी । 
मिच्छत्तस्स दु उदश्नो जीवस्स असहृहाणत्तं ॥१३२॥ 
उदश्नो श्रसंजमस्स दु जं जोवा्ण हवेइ श्रविरम्ण । 
ओ दु कलसोवश्लोगो जीवाणं सो कसाउदश्ो ।॥१३३॥। 
त॑ जाण जोगउदयं जो जोवाणं तु चिट्ठउच्छाहो । 
सोहणमसोह॒णं वा कायव्वों विरदिभावों वा ॥१३४॥ 
एदेस हेदुभूदेस कम्मइयवरगणागद॑ जं त॒। 
परिणमदे श्रदुविहू णाणावरणादिभावेहि ॥१३५॥ 





श्लोकार्थ:--[ भ्ज्ञानो ] भज्ञानी [ भ्रज्ञानमयभावानाम्‌ सूमिकाम्‌ ] ( अपने ) भ्रशानमय 
भावोंकी भूमिकामें [ व्याप्य ] व्याप्त होकर [ द्रब्यकर्मनिमित्तानां मावाताम्‌ ] ( आगामी ) द्रव्यकर्मके 
निमित्त ( अज्ञानादि ) भावोंके [ हेतुताम्‌ एति | हेतुत्वको प्राप्त होता है ( भ्र्थात्‌ द्र्यकमेंके निमित्तरूप 
भावोंका हेतु बनता है ) ।६८। 


इसी श्रथका पाँच गाथाश्रों द्वारा कहते हैंः-- 

शो तस्नका अज्ञान जीवके, उदय थो अज्ञानका । 
अप्रतीत तत्ततकी जीवके जो, उदय वो मिथ्यात्वका ||१३२॥ 
झीतका म्रु अविरतभाव है. वो उदय अनसंयम हि का । 

' ल्लीवका कलुप उपयोग जो, वो उदय जान कपायका ॥१३३॥ 
शुभ अशुभ बतन या निधन रूप जो चेष्टा द्वि का । 
उत्साह करते भीवके वो उदय जानो योगका ॥१३४॥ 
जब होय द्वेतूभूत ये तब स्कन्ध जो क्ार्माणके । 
मे अप्टनिय ब्रानावरणइत्यादिभावों परिणमे ॥|१३४॥ 


रद समयसार 


ते खल जीवगिवद्ध' कल्महयवस्गणोगर्द जइया। 
तइया दु होवि हेदू जीवों परिणामभावाणं ॥१३६॥ 


अज्ञानस्थ से उदयो या ज्ीवानामतत्त्वोपलब्धिः ! 
मिध्यालस्य तृदयों जीवस्याश्रद्धानलम्‌ ॥१३२॥ 
उदयो 5संयमस्य तु यज्जीवानां भवेदबिरमणम्‌ | 
यरतु कजुबीपयोगो जीवानां स कपायोदयः ॥१३३॥ 
ते आनीहि योगोदर्य यो जीवानां तु चेट्टोत्साहः । 
शोभनो उशोभनो वा कतव्यों वि(तिभावों वा ॥|१३४॥ 
श्तेप देतुभूतेप कामणवर्गणागत य्तु । 
परिणमते 5श वि प्वानाररणादिभावें! ॥!१ ३४॥॥ 
तत्दलु जीवनिबद्ध कामणवगणाग्त यदा । 
तदा तु भव्रति देतुज्ीयवः परिणामभावानाम्‌ ॥१३६॥ 
फ्ामणघरगणारूप थे जब, बन्‍्ध पांव जीबमें । 
आत्या हि जीव परिणाम भावोंद्धा तभी देतू बने (१३६॥।॥ 


गायाथे:--[ जीवानाम्‌ ] जीवोंके [या ] जो [ प्रतस्थोपलब्धि: ] तस्वका श्रज्ञान है 
(-अस्तुस्वरूपसे भ्रयथार्थ-विपरीतज्ञान) [सः ] वह [ प्रज्ञानस्थ | श्रज्ञानका [ उदयः ] उदय है [ठ] 
प्रोर [ जीवस्यथ | जीवके [ प्रभ्दृधानत्वनू | जो ( तत्त्वका ) अश्रद्धान है वह [ मिथ्यात्यस्थ ] 
मिथ्यात्वका [ उदयः ] उदय है? [तु] धोर [जीोबानां ] जोवोंके [यद्‌ ] जो [ प्रविरमणाम्‌ ] ग्रविरमण 
पर्थात्‌ श्रत्यागभाव है वह [ प्संयमस्य ] भ्रसंयमका [उदयः] उदय [भवेत] है [तु] और [ जीवानां ] 
जीवोंके [यः] जो [ कलुषोपयोग: ] मलिन ( ज्ञातृत्वकी स्वच्छतासे रहित ) उपयोग है [ सः ] बह 
[ कषायोदयः ] कषायका उदय है; [ तु ] तथा [जीवानां ] जीवोंके [ यः ] जो [ शोभनः ध्रशोभनः 
था ] शुभ या प्रशुभ [ कतंव्य: विरतिभावः वा ] प्रवृत्ति या निवृत्तिरूप चिष्टोत्साह:] ( मनवचन- 
कायाभाश्षित ) चेष्टाका उत्साह है [ त॑ ] उसे [ घोगोदर्य.] योगका उदय [ जानीहि ] जानो । 


कर्ताकर्म ग्रधिकार १६६ 


अतत्त्वोपलब्धिरूपेण ज्ञाने स्वदमानों अज्ञानोदय! | मिथ्यात्वासंयमकपाययोगोदयाः 
कम हेतवस्तन्मयाश्चत्वारों भावाः | तख्ाभ्रद्धानरपेण ज्ञाने खदमानो मिथ्यात्योदयः, अविरमण- 
रूपेण ज्ञाने स्वदमानों 5संयमोदयः , कलुषोपयोगरूपेण ज्ञाने स्वृदमानः कपायोदयः , शुमाशुभप्रवूत्ति- 
निवृत्तिब्यापाररूपेण ज्ाने स्वदमानो योगोदयः । अथतेषु पौद्वलिकेषु मिथ्यात्वाथदयेषु 
हेतुभूतेषु यत्पुद्रलद्रब्यं कमंवगणागतं ज्ञानावरणादिभावरष्टथा स्वथमेव परिणमते तत्खलु 
कमबगंणागतं जीवनिबद्धं यदा स्यात्तदा जीवः स्वयमेवाज्ञानात्परात्मनोरेकत्वाध्यासेनाज्ञानमयानां 
तत्वाभ्रद्वानादीनां स्वस्थ परिणामभावानां हेतुमबति | 





[एतेषु] इनको ( उदयोंको ) [हेतुभूतेषु ] हेतुभूत होनेपर [यब तु] जो [कार्मणवर्गणागत ] 
कार्मेणवर्गरागत (कार्मेणवर्गणारूप) पुद्गलद्वव्य [ शञानावरणाविभाव: प्रष्टविध ] ज्ञानावरणादिभाव- 
रूपसे श्राठ प्रकार [ परिरण्मते ]) परिणमता है, [ तद्‌ कार्मणावर्गरणागतं ] वह कार्मणवर्गंणागत 
पुद्गलद्रब्य [ यवा ] जब [खलु] वास्तवमें [जोवनिबद्ध ] जीवमें बँंधता है [तदा तु] तब [जीव: ] 
जीव [परिणामभावानाम्‌ ] ( अपने ग्रज्ञानमय ) परिणामभावोंका [हेतुः] हेतु [भबति ] होता है । 

टीका:--तत्त्वके श्रज्ञानरूपसे ( वस्तुस्वरूपकी अन्यथा उपलब्धिरूपसे ) ज्ञानमें स्वादरूप होता 
हुआ अ्ज्ञानका उदय है। मिथ्यात्व, ग्रसंयम, कषाय और योगके उदय--जो कि ( नवीन ) कर्मोके हेतु 
हैं वे श्र्ञानमय चार भाव हैं । तत्त्वके अश्रद्धानरूपसे ज्ञानमें स्वादरूप होता हुवा मिथ्यात्वका उदय है) 
अविरमणरूपसे ( ग्रत्यागभावरूपसे ) ज्ञानमें स्वादरूप होता हुवा अ्रसंयमका उदय है; कलुष (मलिन) 
उपयोगरूपसे ज्ञानमें स्वादरूप होता हुआ कषायका उदय है; शुभाशुभ प्रवृत्ति या निवृत्तिके व्यापाररूपसे 
ज्ञानमें स्वादरूप होता हुवा योगका उदय है। यह पौद्गलिक भिथ्यात्वादिके उदय हेतुभूत होनेपर जो 
कामंणवर्गणागत पुद्गलद्गवव्य ज्ञानावरणादिभावसे श्राठ प्रकार स्वयमेव परिणमता है, वह काम णवर्गणा- 
गत पुद्गलद्रव्य जब जीवमें निबद्ध होवे तब जीव स्वयमेव अज्ञानसे स्वपरके एकत्वके श्रध्यासके कारण 
तत्त्वप्रश्नद्धान आदि अपने अज्ञानमय परिरणामभावोंका हेतु होता है । 


भावायथ:--प्रज्ञान भावके भेदरूप मिथ्यात्व, भ्रविरति, कषाय और योगके उदय पुद्गलके 
परिणाम हैं श्रौर उनका स्वाद भ्रतत्त्वश्रद्धानादिख्पसे ज्ञानमें आता है। वे उदय निमित्तभूत होनेपर, 
कार्मणवर्गणारूप नवीन पुद्गल स्वयमेव ज्ञानावरणादि कर्मरूप परिणमते हैं और जीवके साथ बँधते 
हैं; ओर उससमय जीव भी स्वयमेव श्रपने भ्रज्ञानभावसे अतत्त्वश्रद्धानादि भावरूप परिणमता है और 
इसप्रकार झपने अज्ञानमय भावोंका का रण स्वयं ही होता है । 


मिथ्यात्वादिका उदय होना, नवीन पुद्गलोंका कमेरूप परिणमना तथा बेंधना, और जीवका 


प्रपने अतत्वश्रद्धावादि भावरूप परिणमना-यह तीनों ही एक समयमें ही होते हैं; सब स्व॒तंत्रत्नया श्रपने 
आप हो परिणमते हैं, कोई किसीका परिणमन नहीं कराता । ' 


२०० समयसार 


जीवाट्थरभूत एप पूद्ठलद्रव्यस्थ परिणाम/-- 

जद जीवेण सह चिचय पोग्गलद॒व्वस्स कस्मपरिणामों । 
एवं पोग्गलजीवा हु दो वि कम्मत्तमावण्णा ॥१३७॥ 
एकस्स दु परिणामों पोग्गलदव्वस्स कम्मभावेण । 

ता जीवभावषहेदाह विणा कम्मस्स परिणामों ॥१३८॥ 


पु हद 
यदि जीवेन सह चंय पूहलद्रव्यस्थ कम परिणामः | 
एवं पुद्वलजीवों खलु ढावपि कमल्वमापत्नी ॥१३७।॥। 


एकस्य तु परिणामः पृद्टलद्गव्यम्य कममभावेन ! 
तज्जीवभावद्वेतुभिविना कमणः , परिणाम: !/१३८।॥; 


अनीता  क्‍ननीीीी # +वन्‍न्‍न्‍+-- + अल त--+>+ ०-०० -- -- ......0त...... 


भ्रव यह प्रतिपादन करते हैं कि पुद्गलद्रब्यका परिणाम जीवसे भिन्न ही है -- 


जो कर्मरूप परिणाम , जीवके साथ पूद्ठटका बने । 
तो जीब अरु पूहल उभय ही, कमपन पाते भरे! ॥१३७॥ 
पर कमभावों परिणमन है, शक पुदरद्वव्यके | 
ज्ञीवभावहेतूसे अठग, तब, कप्रके परिणाम हैं ।१३८।। 


गायार्थ :--[यदि] यदि [ पुद्गलह्रव्यस्य ] पुद्गलद्घध्यका [ जोबेन सह चेव ] जीवके साथ ही 
[ कर्सपरिणासः ] कर्मरूप परिणाम होता है ( भ्र्थात्‌ दोनों मिलकर कर्मरूपसे परिशमित होते हैं )-- 
ऐसा माना जाये तो [ एवं ] इसप्रकार [ पुदगलजोबों द्वो श्रपि | पुदगल भ्रौर जीव दोनों [ खलु ] 
वास्तव्में [ कम्त्वम्‌ झ्रापन्नो ] कर्मत्वको प्राप्त हो जायें। [ बु ] परन्तु [ कसंभावेन ] कर्म भावसे 
[ परिशामः ] परिणाम तो [ पुद्गलद्रव्यस्थ एकस्य ] पुद्गलद्वव्यके एकके ही होता है [ तब ] इसलिये 
[ जीवभावहेतुलि: बिना | जीवभावरूप निमित्तसे रहित ही श्रर्थात्‌ भिन्न ही [| कमर: ] कर्मका 
[ परिणाम: | परिणाम है । 


कर्ताकर्म श्धिकार २०१ 


यदि पुद्ठलद्नब्यस्य तम्मिमिचभूतरागायज्ञानपरिणामपरिणवजीवैन सहेव कर्म परिणामों 
मवतीति बितकः, तदा पुद्दलद्वव्यवीवयों: सहभूतदरिद्रासुधयोरिव दयोरपि कर्मपरिणामापत्ति! । 
भथ चेकस्येब पुद्ठलद्रब्यस्थ भवति कमत्वपरिणामः, वतो रागादिजीवाज्ञानपरिणामाद्धेतो! 
पथरभूत एव पुद्ठलकमेणः परिणामः । 

पुद्लद्रव्यात्पथर्भूत एवं जीवस्य परिणाम/-- 


जीवस्स दु कम्मेरा य सह परिणामा हु होंति रागादी । 
एवं जीवों कम्मं च दो वि रागादिमावण्णा ॥१३४;।। 
एकस्स दु परि शामो जायदि जीवस्स रागमादीहि । 
ता कम्मोद्यहेद्गहि विशा जीवस्स परिणामों ॥१४०॥। 


टीकाः--यदि पुद्गलद्वव्यके, कर्मंपरिणामके निमित्तभृत ऐसे रागादि-भ्रज्ञानपरिणामसे परिणत 
जीवके साथ ही (भ्रर्थात्‌ दोनों मिलकर ही), कर्मरूप परिणाम होता है, ऐसा तक॑ उपस्थित किया जावे 
तो, जैसे मिली हुई फिटकरी और हल्दीका--दोनोंका लाल रंगरूप परिणाम होता है उस्रीप्रकार, 
पुदूगल और जीवद्रव्य-दोनोंके कमेरूप परिणामकी आपत्ति आजावे॥ परन्तु एक पुद्गलद्रव्यके ही 
कमेत्वरूप परिणाम तो होता है; इसलिये जीवका रागादि-श्रज्ञान परिणाम जो फि कर्मका निमित्त है 
उससे भिन्न ही पुद्गलकर्मका परिणाम है । 


भावार्थ :--यदि यह माना जाये कि पुदगलद्रब्य और जीवद्रब्य दोनों मिलकर कमंरूप 
परिणमते हैं तो दोनोंके कर्मरूप परिणाम सिद्ध हो। परन्तु जीव तो कभी भी जड़ कर्मरूप नहीं 
परिणम सकता; इसलिये जीवका श्रज्ञानपरिणाम जो कि कर्मंका निमित्त है उससे भ्रलग ही पुदगल- 
द्रव्यका कर्मपरिणाम है । 


अब यह प्रतिपादन करते हैं कि जीवका परिणाम पुद्गल द्रव्यसे भिन्न ही है:-- 


जीवके करमके साथ दही, जो भाव रागादिक बने । 

तो कर्म अरु जीव उमय ही, रागादिपन पावे अरे ॥१३९॥ 

पर परिणमन रागादिरूप तो, होत है जीव एकके | 

इससे द्वि कर्मोद्यनिमितसे , भमठग जीव परिणाम है ॥१४०। 
२६ 


२०२ समयसाश 


जीवस्य तु कमंणा च सह परिणामाः खलु भवंति रागादयः। 
एवं जीबः क्र च ई जपि रागादित्वमापन्ने ॥९ २९॥ 
एकस्प तु परिणामों बायते बीवस्य रागादिभिः । 
तत्कमोंदयददेतु भिविता. जीउस्य परिणामः ॥१४०॥ 


यदि जीवस्य तश्निमिच्तभूतविषच्यमानपुद्ठलकर्म णा सहदेव रागायश्ञानपरिणामों भवतीति 
बितकः, तदा जीवपुद्टलकर्मणोः सहमभृतसुधाहरिद्रयोरिष इयोरापि रागायकज्ञानपरिणामापत्तिः । 
अथ चेकस्येब जीवस्य भवति रागायज्ञानपरिणामः, ततः पुद्ठलकम विपाकाद्धेतीः प्रथम्भूतों एवं 

जीवस्य परिणामः । 

किमात्मनि बद्धस्पृष्टं किमबद्धसपृष्टं कमेंति नयविभागेनाह--- 
गायार्थ:--[ जीवस्य तु | यदि जीवके [ कसंणा च सह | कर्मके साथ ही [ रागादय: 
परिणामाः ] रागादि परिणाम [खलु भवन्ति ] होते है ( ग्रर्थात्‌ दोनों मिलकर रागादिरूप परिणमते 
हैं) ऐसा माना जाये [ एवं ] तो इसप्रकार [ जीव: कर्म च ] जीव प्रौर कर्म [ ढ श्रपि ] दोनों 
[रागावित्वम्‌ प्रापन्ने |] रागादिभावकी प्राप्त हो जाये [तु] परन्तु [ रागादिभिः परिस्पामः ] रागादि- 
भावसे परिणाम तो [ जीवस्थ एकस्य ] जीवके एकके ही [ जायते ] होता है [ तत्‌ ] इसलिये 


[ कर्मोदयहेतुरसि: बिता ] कर्मोदयरूप निमित्तसे रहित ही भर्थात्‌ भिन्न ही [ जोवस्यथ ] जीवका 
[ परिणाम्ः ] परिणाम है। 








टोका:ः--यदि जीवके, रागादि-ग्रज्ञानपरिणामके निमित्तभूत उदयागत पुदंगलकर्मके साथ ही 
( दोनों एकत्रित होकर ही ), रागादि-गअज्ञानपरिणाम होता है-ऐसा तक उपस्थित किया जाये तो, 
जैसे मिली हुई फिटकरी और हल्दीका-दोनोंका लाल रंगरूप परिणाम होता है उसीप्रकार, जीव 
झौर पुद्गलकर्म दोनोंके रागादि-भ्ज्ञानपरिणामकी आपत्ति आ जावे, परन्तु एक जीवके ही रागादि- 


प्रज्ञानपरिणाम तो होता है; इसलिये पुद्गलकर्मका उदय जो कि जीवके रागादि-प्रज्ञानपरिणामका 
निमित्त दै उससे भिन्न ही जीवका परिणाम है । 


भावाथं:--यदि यह माना जाये कि जीव और पुद्गलकर्म मिलकर रागादिरूप परिणमते हैं तो 
दोनोंके रागादिरूप परिशाम सिद्ध हों। किन्तु पुदगलकर्म तो रागादिरूप (जीवरागादिरूप ) कभी नहीं 
परिणम सकता; इसलिये पुद्गलकमेंक्ता उदय जो कि राग।दिपरिशामका निमित्त है उससे भिन्न ही 
जीवका परिणाम है | 


धव यहाँ नयविभागसे यह कहते हैं कि 'भात्मामें कर्म बद्धस्पृष्ट है या प्रबद्धस्पृष्ट दै-- 


कतोंकर्मे सधिकार २०३ 
जीवे कम्मं बद्ध पु चेंदि ववहारणयभणिदं। 
सुद्ध णयस्स दु जोवे श्रबद्धपुट्ट हवदि कम्मं ॥१४१॥ 
जीवे कर्म बढ़ स्प्प्ट चेति व्यवहाग्नयभणितम्‌ । 
घुद्धनयस्य तु जीवे अबद्धृस्पृष्ट भवति कम ॥१४१॥ 


जीवपुद्टलकम णो रेकबंधपर्या यत्वेन तदात्वे व्यतिरेकाभाषाजीवे बद्धस्पष्टं फर्मेति व्यवहार- 
नयपक्नः । जीवपुद्ठलकम णोरनेकद्ग व्यत्वेनात्यंतव्यतिरेकाजी वे 5 बद्धस्पप्टं फर्मेति निश्वयनयपक्ष)। 


ततः किमू-- 
कम्म॑ बद्धमबद्ध जोवे एवं तु जाण णयपवखं। 
पकक्‍्खादिक्कंतो पुण भण्णदि जो सो समयसारो ॥१४२॥। 


हैं कम जीवमें बद्धस्पृष्ट-जु कथन यह व्यवदारका । 
पर बद्धस्पृष्ट न कम जीवमें-कथन दे नय शुद्धका १४१) 


गाबाथे:--[ जोवे ] जोवमें [कर्म] कम [बद्ध ] ( उसके प्रदेशोंके साथ ) बेंधा हुआ है [ज] 
तथा [ स्पृष्ट ] स्पशित है [इति] ऐसा [ व्यबहारनयभणितम्‌ ] व्यवह्ारनयका कथन है [ तु ] झोर 
[ जीवे | जीवमें [ कर्म ] कर्म [ ध्रबद्धस्पृष्ट ] भ्रबद्ध भोर भ्रस्पशित [ भवति | है ऐसा [ शुद्धनयस्य ] 
शुद्धनयका कथन है । 

टीका:--जीवको श्रौर पुदूगलकर्मको एकबन्धपर्यायपनेसे देखने पर उनमें उस कालमें भिन्नताका 
प्रभाव है इसलिये जीवमें कर्म बद्धस्पृष्ट है ऐसा व्यवहारनयका पक्ष है। जीवकों तथा पुद्गलकर्मको 
भझनेकद्रव्यपनेसे देखने पण उनमें भ्रत्यन्त भिन्नता है इसलिये जीवमें कर्म झबद्धस्पृष्ट है, यह निश्चयनयका 
पक्ष है ।१४१। 

किन्तु इससे क्‍या ? जो झ्ात्मा उन दोनों नयपक्षोंको पार कर चुका है वही समयसाद है,--- 
मह भव गाथा द्वारा कहते हैं:-- 


हैं कम जीवमें बद्ध वा अनबद्ध ये नापक्ष है। 
पर पक्षसे अतिक्रांत भाषित, वो समयका सार है ॥१४२।॥। 


२७०४४ समयसार 


कम बद्धमबद्ध जीवे एवं तु जानीहि नयपक्षम्‌ । 
पक्षातिक्रांतः पुनर्भण्यतें यः से समयसारः ॥१४२॥ 


यश किल जीबे बद्धं कमेंति यश् जीवे 5बद्धं कर्मति विकल्प! स ठ्वितयो 5पि हि नयपक्षः) । 
य एवैनमतिक्रामति स एवं सकलविकल्पातिकरांतः स्वयं निर्विकल्पेक बिज्ञानघनस्वभावों भूत्वा 
साक्षात्सममयसारः संभव॒ति । तत्र यस्तावज्ीवे बद्धं कर्मेति विकल्पयति स जीवे5बद्धं कमेंति एक 
पश्षमतिक्रामन्नपि न विकल्प तिक्रामति । यस्तु जीवे5बद्धं कर्मेति विकल्पयति सो 5पि जीवे 
बढ़ कमेंत्येके पक्षमतिक्रामन्नपि न विकल्पमतिक्रामति । यः पुनर्जीवे बद्धमबद्धं च कमेंति 
विकल्पय ति स तु त॑ द्वितयमपि पक्षमनतिक्रामन न विकल्पम तिक्रामति । ततो य एव समस्तनय- 
पक्षमतिक्रामति स एवं समस्त विकल्पमतिक्रामति | य एवं समस्त विकल्पम तिक्रामति स एव 
समयसार विंदति । 





गाया्थ:--][ जीवे ] जीवमें [ कर्म | कम [ बद्धम्‌ | बद्ध है ग्रथवा [ श्रबद्ध ] श्रबद्ध है -| एवं 
तु | इसप्रकार तो [ नयपक्षम्‌ ] नयपक्ष [ जानीहि ] जानो; [पुनः | कि तु [ यः ] जो [ पक्षातिक्रांतः ] 
पक्षातिक्रांत ( पक्षकों उललघन करने वाला ) [ भण्यते ] कहलाता है [ सः ] वह [ समयसार: ) 
समयसार ([ भर्थात्‌ निविकल्प छुद्ध आत्मतत्त्व ) है । 





टीका:--जीवमें कर्म बद्ध है' ऐसा जो विकल्प तथा 'जीवमें कर्म भ्रबद्ध है' ऐसा जो विकल्प 
वे दोनों नयपक्ष हैं। जो उस नयपक्षका भ्रतिक्रम करता है (-उसे उल्लंघन कर देता है, छोड़ देता है ), 
वही समस्त विकल्पोंका ग्रतिक्रम करके स्वय निविकल्प, एक विज्ञानघनस्वभावरूष होकर साक्षात्‌ 
समयसार होता है। यहाँ ( विशेष समझाया जाता है कि )-जो 'जीवमें कर्म बद्ध है'ऐसा विकल्प करता 
है बह 'जीवमें कर्म अ्बद्ध है! ऐसे एक पक्षका अतिक्रम करता हुआ भी विकल्पका अतिक्रम नही करता, 
धौर जो “जीवमें कर्म भ्रवद्ध है. ऐसा विकल्प करता है वह भी “जीवमें कमे बद्ध है' ऐसे एक पक्षका 
प्रतिक्रम करता हुआ्आा भी विकल्पका प्नतिक्रम नहीं करता; झ्लौर जो यह विकल्प करता है कि 'जीवमे 
कर्म बद्ध है श्रौर भ्रबद्ध भी है” वह दोनों पक्षका अतिक्रम न करता हुआ्ला, विकल्पका श्रतिक्रम नही 
करता । इसलिये जो समस्त नय पक्षका ग्नतिक्रम करता है वही समस्त विकल्पका अतिक्रम करता है; 
जो समस्त विकल्पका श्रतिक्रम करता है वही समयसारको प्राप्त करता है--उसका भ्रनुभव करता है । 


भावाय:--जीव कर्मसे “बँधा हुआ्ना है! तथा नही बँधा हुश्ना है'--यह दोनों नयपक्ष है । उनमेसे 
किसीने बन्धपक्ष ग्रहण किया, उसने विकल्प ही ग्रहण किया; किसीने ग्रबन्धपक्ष लिया, तो उसने भी 
विकल्प ही ग्रहण किया; भौर किसीने दोनों पक्ष लिये तो उसने भी पक्षरूप विकल्पका ही ग्रहण किया। 
परन्तु ऐसे विकल्पोंको छोड़कर जो कोई भी पक्षको ग्रहरा नहीं करता वही शुद्ध पदार्थका स्वरूप जानकर 


कर्ताकर्म भ्धिका र रण्श्‌ 


यदथेवं तहिं को हि नाम नयपक्षसंन्यासभावानां न नाटयति १ 
( उपेन्द्रवज्ञा .) 
य एवं मुक्‍्त्वा नयपक्षपात॑ 
: स्वरूपगुप्ता निवसंति नित्यम्‌ । 
विकल्पजालच्युतशांतचित्ता- 
सत एवं साक्षादमृतं पिबंति ॥६९॥ 
( उपजाति ) 
एकस्य बद्धों न तथा परस्य 
चिति द्योद्वाविति पक्षपातौ । 
यस्‍्तत्तवेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्िदेव ।।७०॥। 





उस-रूप समयसारको-शुद्धात्माको--प्राप्त करता है। नयपक्षको ग्रहण करना राग है, इसलिये समस्त 
नयपक्षकों छोड़नेसे वीतराग समयसार हुआझ्ना जाता है । 

प्रब, यदि ऐसा है तो नयपक्षके त्यागकी भावनाकों वास्तवमें कौन नहीं नचायेगा ?' ऐसा 
कहकर श्री प्रमृत्तचन्द्राचार्यदेव नयपक्षके त्यागकी भावना वाले २३ कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ ये एबं |] जो [ नथपक्षपातं मुक्‍्त्वा ] नयपक्षपातकोी छोड़कर [ स्वरूपगुप्ता: ] 
( प्रपने ) स्वरूपमें गुप्त होकर [ नित्यमु ) सदा [ निबसन्ति ] निवास करते हैं| ते एवं | वे ही, 
| विकल्पजालच्युतशान्तचित्ता: ] जिनका चित्त विकल्पजालसे रहित शान्‍्त होगया है ऐसे होते हुए, 
[ साक्षात्‌ भ्रम॒तं पिबन्ति | साक्षात्‌ भ्रमृतका पान करते हैं । 

भाषायथे:--जबतक कुछ भी पक्षपात रहता है तब तक चित्तका क्षोभ नहीं मिटता । जब नयोंका 
सब पक्षपात दूर हो जाता है तब वीतराग दशा होकर स्वरूपकी श्रद्धा निविकल्प होती है, स्वरूपमें 
प्रवृत्ति होती है भोर भ्रतीन्द्रिय सुखका श्रनुभव होता है ।६६। 

भब २० कलशों द्वारा नयपक्षका विशेष वर्णन करते हुए कहते हैं कि जो ऐसे समस्त नयपक्षोंकों 
छोड़ देता है वह तत्त्ववेत्ता ( तत्त्वज्ञानी ) स्व॒रूपको प्राप्त करता है:-- 

श्लोकार्थ :--[ बद्ध: ] जीव कर्मोासे बँधा हुआ है [ एकरुय ] ऐसा एक नयका पक्ष है और 
[ न तथा ]) नहीं बँधा हुआ है [ परस्य ) ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति | इसप्रकार [ चिति | 
चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें [ हयोः ] दो नयोंके [ हो पक्षपातो ] दो पक्षपात हैं। [ यः तत्त्ववेदी 
च्युतपक्षपातः ] जो तत्तवेत्ता ( वस्तुस्वरूपका ज्ञाता ) पक्षपातरहित है [िस्य] उसे [नित्य] निरन्तर 


२०६ समयसार 


( उपजाति ) 


एकस्प मृहों ने तथा परस्य 

चिति द्ययोदाविति पत्चपातौं | 

यस्तखबेदी . च्युतपक्षपात- 

स्तस्पास्ति नित्यं खलु चिश्चिदेव |।७१॥। 
( उपजाति ) 


एकस्य रक्तो न तथा परस्य 

चिति इयोद्ाबिति पश्षपातों । 
यस्‍्तत्तवेदी च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्ििदेव ||७२।। 


[ चित्‌ ] चित्स्वरूप जीव [ खलु चित्‌ एव प्रस्ति ] चित्स्वरूप ही है ( श्रर्थात्‌ उसे चित्स्वरूप जीव 
जैसा है वेसा ही निरन्तर भ्रनुभवमें प्राता है )। 

भावाये:--इस ग्रन्थमें पहलेसे हो व्यवहारनयको गोण करके श्र शुद्धनयको मुख्य करके कथन 
किया गया है । घेतन्यके परिणाम परनिमित्तसे श्रनेक होते हैं उन सबको आ॥राचायेदेव पहलेसे ही गोरा 
कहते भाये हैं भोर उन्होंने जीवको शुद्ध चेतन्यमात्र कहा है। इसप्रकार जीव-पदार्थंको शुद्ध, नित्य, 
प्रभेद चैतन्यमात्र स्थापित करके भ्रब कहते हैं कि--जो इस शुद्धनयका भी पक्षपात ( विकल्प ) करेगा 
वह भी उस शुद्ध स्वरूपके स्वादको प्राप्त नहीं करेगा । पग्रशुद्धनयकी तो बात ही क्या है? किन्तु यदि 
कोई शुद्धनयका भी पक्षपात करेगा तो पक्षका राग नहीं मिटेगा इसलिये बीतरागता प्रगट नहीं होगी । 
पक्षपातकों छोड़कर चिन्मात्र स्वरूपमें लीन होने पर ही समयसारको प्राप्त किया जाता है। इसलिये 
शुद्धनयको जानकर, उसका भी पक्षपात छोड़कर शुद्ध स्वरूपका भ्रनुभव करके, स्वरूपमें प्रवृत्तिरूप 
चारित्र प्राप्त करके, वीतराग दा प्राप्त करनी चाहिये ।७०। 


श्लोकार्थ:--[ मूढः | जीव मूढ़ (मोही) है [ एकस्थ ] ऐसा एक नयका पक्ष है भौर [ न तथा ] 
वह मूढ़ नहीं है [ परस्य ] ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति ] इसप्रकार [ चिति ] चित्स्वरूप जीवके 
सम्बन्धमें [ दयो: ] दो नयोंके [ हो पक्षपातों ] दो पक्षपात हैं | [ यः तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपात: ]जो 
तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है [ तस्थ ] उसे [ नित्यं ] निरन्तर [ चित्‌ ] चित्स्वरूप जीव [ खलु चित 
एव प्रत्ति | चित्स्वरूप ही है ( भ्र्थात्‌ उसे चित्स्वरूप जीव जैसा है वैसा ही निरन्तर अनु भवमें घाता 
है ) ।७१। 

श्लोकार्य :--[ रक्त: ] जीव रागी है [ एकस्य ] ऐसा एक नयका पक्ष है, भौर [ न तथा ] वह 
. रोगी नहीं है [ परस्य ] ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति ] इसप्रकार [ जिति ] चित्स्वरूप जीवके 





कर्ताकर्म झथिकार २०७ 


( उपज्ञाति ) 
एकस्य दुष्टो ने तथा परस्य 
चिति द्योदाबिति पक्षपाता । 
यस्‍्तस्ववेदी च्युतपश्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिश्विदेव (७३।॥। 
( उपजाति ) 
एकस्य कर्ता न तथा परस्य 
चिति इयो्दाबिति पक्षपातो । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्िदेव |७४।॥। 
( उपजाति ) 
एकस्य भोक्ता न॑ तथा परस्य 
चिति इयो्दाबिति पक्षपातो। 
यस्तत्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिचिदेव |७५॥।। 


सम्बन्धमें [ हयो: | दो नयों के [ द्रौ पक्षपाती ] दो पक्षपात हैं । [ यः तत्त्ववेदी च्यतपक्षपात: ] जो 
चत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित हैं [ तस्प | उसे [ नित्य ] निरन्तर [ चित ] चित्स्वरूप जीव | खलु चित्‌ 
एब श्रस्ति | चित्स्वरूप ही है ।७२। 

श्लोकार्थ:--[ दुष्ट: ] जीव द्वेषी है [ एकस्य ] ऐसा एक नयका पक्ष है श्रौर [ न तथा ] जीव 
द्ेषी नहीं है | परस्थ ] ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति | इसप्रकार [ चिति | चित्स्वरूप जीवके 
सम्बन्धमें [ हयो: ] दो नयोंक [ द्ौ पक्षपातों ] दो पक्षपात हैं । [ यः तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात: | जो 
तत्ववेत्ता पक्षपातरहित है [ तस्थ |] उसे [ नित्यं |] निरन्तर [ चित ] चित्स्वरूप जीव [ खलु चित एव 
झ्स्ति ] चित्स्वरूप ही है ।७३। 

श्लोकार्थ:--[ कर्ता ] जीव कर्ता है [ एकस्य ] ऐसा एक नयका पक्ष है श्रौर [ न तथा | 
जीव कर्ता नहीं है [ परस्य | ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति | इसप्रकार [ जचिति ] चित्स्वरूप 
जीवके सम्बन्धमें [ हयो: ] दो नयोंके [ हो पक्षपातरो ] दो पक्षपात हैं। [ यः तस्‍्बबेदी च्युतपक्षपात ] 
जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरह्वित है [ तस्य | उसे [ नित्य | निरन्तर [ चित्‌ ] चित्स्वरूप जीव [ खलु 
जित्‌ एवं श्रस्ति] चित्स्वरूप ही है। ७४। 

श्लोकार्थ:--[ भोक्ता ] जीव भोक्ता है [ एकस्प ] ऐसा एक नयका पक्ष है और | न तथा | 
जीव भोक्ता नहीं है [ परस्य ] ऐसा दूसरे तयका पक्ष है; [ इति ] इसप्रकार [ लिति ] बित्स्दखूप 











र्ण्द तमयसादर 


( उपजाति ) 
एकस्य जीवो ने तथा परस्य 
चिति इ्यो्ाविति पक्षपातौ । 
यस्तत्तवेदी.. च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिथिदेव ॥७६।॥ 
( उपजात्ति ) 
एकस्य सुक्ष्मो ने तथा परस्य 
चिति इ्योदाविति पक्षपातों | 
यस्तत्तवेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिचिदेव ।|७७॥। 
( उपजाति ) 
एकस्य हेतुन तथा. परस्य 
चिति इयोदांविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी ' च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खल्लु चिचिदेव |७८॥ 
जीवके सम्बन्धमें [ दयो: ] दो नयोंके [ द्वो पक्षपातों | दो पक्षपात हैं। [ यः तत्त्वबेदी च्यूतपक्षपातः ] 
जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है [ तस्य | उसे [ नित्यं ] निरन्तर [ चित्‌ ] चित्स्वरूप जीव [ खलु 
चित्‌ एवं भ्रस्ति | चित्स्वरूप ही है ।७५। 
इलोकार्थ:--[ जीवः ] जीव जीव है [ एकस्य ] ऐसा एक नयका पक्ष है भौर [ न तथा ] 
जीव जीव नहीं है [ परस्य ] ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति ] इसप्रकार [ चिति ] चित्स्वरूप 
जीवके सम्बन्धमें [ दयो: ] दो नयोंके [हो पक्षपातों ] दो पक्षपात हैं । [यः तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात: ] 
जो तत्त्ववेत्ता पक्षपालरहित है [ तस्य ] उसे [ नित्यं ] निरन्तर [ चित्‌ ] चित्स्वरूप जीव [ खलु 
चित्‌ एवं प्रस्ति ] चित्स्वरूप ही है ।७६। 
श्लोकार्थ:-[ सुक्ष्म: ] जीव सूक्ष्म है [ एकस्य ] ऐसा एक नयका पक्ष है और [ न तथा ] 
जीव सूक्म नहीं है [ परस्य ] ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति ] इसप्रकार [ चिति ] चित्स्वरूप 
जोवके सम्बन्धमें [ द्वयोः ] दो नयोंके [द्वो पक्षपातों ] दो पक्षपात हैं। [यः तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात: ] 
जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है [ तस्य ] उसे | नित्य ] निरन्तर [ खित्‌ ] चित्स्वरूप जीव [ खलु 
खित्‌ एवं भ्रस्ति ] चित्स्वरूप ही है ।७७। 
श्लोकार्थ:--[ हेतु:] जीव हेतु (कारण) है [एकस्य ] ऐसा एक नयका पक्ष है भौर [न तथा ] 
जीव द्वेतु ( कारण ) नहीं है [ परस्य ] ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति ] इसप्रकार [ चिति] 
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( उपजाति ) 
एकस्य काय ने तथा परस्य 
चिति द्ययोदाविति पक्षपातौ । 
यस्तत्ववेदी .च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिब्रिदेव |।७९।। 
( उपजाति ) 
एकस्य भावों न तथा परस्य 
चिति इयोडाविति पक्षपातो । 
यस्तत्तवेदी.. च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिबिदेष |॥८०॥। 
( उपजाति ) 
एकस्य चैको न तथा परस्य 
चिति इयो्दाबिति पशक्षपातौ। 
यस्तत्ववेदी. च्युतपश्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिब्रिदेव ॥८१॥ 


चित्स्वरूप जोवके सम्बन्धमें [ हयो: ] दो नयोंके [ द्वो पक्षपातों ] दो पक्षपात हैं। [ यः तत्त्ववेदी 
च्युतपक्षपातः ] जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है [ तस्य ] उसे [ नित्य ] निरन्तर [ चितृ | चित्स्वरूप 
जीव [ खलु चित एव भ्रस्ति ] चित्स्वरूप ही है ।७८। 

श्लोकार्थ :--[ कार्य | जीव काय है [ एकस्य ] ऐसा एक नयका पक्ष है और [ न तथा ] 
जीव काये नहीं है [ परस्य ] ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति ] इसप्रकार [ लिति | चित्स्दरूप 
जीवके सम्बन्धमें [ दयो: ] दो नयोंके [ हो पक्षपातौ ] दो पक्षपात हैं। [ यः तत्त्वचेदी ध्युतपक्षपातः | 
जो तत्तववेत्ता पक्षपातरहित है [ तस्य ] उसे [ नित्य ] निरन्तर [ खित्‌ ] चित्स्वरूप जीव [ खलु 
खित्‌ एवं धस्ति ] चित्स्वरूप ही है ।७६॥ 

श्लोकार्य:--[ मावः | जीव भाव है ( अ्रर्थात्‌ भावरूप है ) [ एकस्य | ऐसा एक नयका पक्ष 
है और [ न तथा ] जीव भाव नहीं ( भ्रर्थात्‌ अभावरूप है ) [ परस्य | ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; 
( इति ] इसप्रकार [ खिति ] चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें | ह्यो: | दो नयोंके [ द्वौ पक्षपातों ] दो 
पक्षपात हैं । [| यः तच्चवेदी च्युतपक्षपातः | जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है [ तस्य | उसे [ नित्य | 
निरन्तर [ चित ] चित्स्वरूप जीव [ खलु चित्‌ एव प्रस्ति | चित्स्वरूप ही है ।८०। 

एलोकार्थ:--[ एक: ] जीव एक है [ एकस्य | ऐसा एक नयका पक्ष है [च] भौर 
[ न तथा ] जीव एक नहीं है (-अनेक है ) [ परस्य ] ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ हलि ] इसप्रकार 
२ 


२१० समयसार 


( उपजाति ) 
एकस्य सांदो न तथा परस्य 
चिद्वि दयोदाविति पश्चपातों । 
यस्तत्तवेदी.. च्युतपश्षफपात- 
स्तस्यास्वि नित्यं खलु चिब्रिदेव ८ २॥। 
( उपजाति ) 
एकस्य नित्यो न तथा परस्य 
चिति द्ययोद्वाविति पश्षपातों । 
यस्तत्तवेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु विधिदेव |।८ ३|। 
( उपजाति ) 
एकस्य वाच्यो न तथा परस्य 
चिति इयोदाविति पश्षपातों । 
यस्‍स्तक्षवेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्रिंदेव ।|८४॥ 


[ चिति ] चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें [ द्यो: ] दो नयोंके [ द्वौ पक्षपाता ] दो पक्षपात हैं। 
[ यः तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात: ] जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातररहित है [ तस्य ] उसे [ नित्यं ] निरन्तर 
[ जित्‌ ] चित्स्वरूप जीव [ खलु चित्‌ एवं श्रस्ति | चित्स्वरूप ही है ।८९१॥ 

श्लोकार्थ:--[ साम्तः ] जीव सांत (-अन्त सहित ) है [ एकस्य ] ऐसा एक नयका पक्ष है 
झोर [ न तथा ] जीव सांत नहीं [ परस्य ]ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति ] इसप्रकार [ चिति ] 
चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें | हयो: ] दो नयोंके [ द्वो पक्षपातो ] दो पक्षपात हैं। | यः तस्त्ववेदी 
च्यूलपक्षपात: ] जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है [ तस्य ] उसे [ नित्यं ] निरन्तर [ चित्‌ ] चित्स्वरूप 
जीव [ खलु चित्‌ एवं प्रस्ति | चित्स्वरूप ही है ।5२। 

इलोकार्थ:--[ नित्यः ] जोव नित्य है [ एकस्य ] ऐसा एकनयका पक्ष है और [ न तथा ] 
जीव निल्य नहीं [ परस्य ] ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति ] इसप्रकार [ चिति. ] चित्स्वरूप . 
जीवके सम्बन्धमें [ यो: | दो नयोंके [द्वो पक्षपातो ] दो पक्षपात हैं। [यः तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपातः 
जो तत्ववेत्ता पक्षपातरहित है | तस्य ] उसे [ नित्यं ] निरन्तर [ चित्‌ ] चित्स्वरूप जीव [ खलु 
चित्‌ एवं प्रस्ति ] चित्स्वरूप हो है ।८३। 

एलोकार्थ:--[ बाच्यः | जीव वाज्य ( पर्थात्‌ वचनसे कहा जा सके ऐसा ) है [ एकस्य ] ऐसा 
एफ नयका पक्ष है भौर [ न तथा | जीव वाच्य (-वचनगोचर ) नही है [ परस्य ] ऐसा दूसरे नयका 
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( उपजाति ) 
एकल्पय नाना ने तथा प्रस्य 
चिति द्वयोद्वविति पक्षपातौ । 
यस्तखवेदी. च्युतपक्षषात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिथ्िदेष ||८५।। 
( उपमाति ) 
एकस्य चेत्यो न तथा परस्प 
चिति द्योदाविति पक्षपातो। 
यस्तत्त्तववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चित्रिदेव ।।८६॥ 
( उपजाति ) 
एकस्य दृश्यों न तथा परस्य 
चिति द्वयोद्राषिति पश्षपातों । 
यस्तर्तवेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खल्ु चिचिदेव |८७।। 
पक्ष है; [ इति ] इसप्रकार [ चिति ] चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें [ हयो: ] दो नयोंके [ दो पञक्षपातों ] 
दो पक्षपात हैं । [ यः तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपात: | जो तत््ववेत्ता पक्षपातरहित है [ तस्थ | उसे [ नित्य | 
निरन्तर [ चित्‌ | चित्स्वरूप जीव | खलु जितु एवं प्लनरित ] चित्स्वरूप ही है ।८४। 
श्लोकार्थ:--[ नाना ] जीव नानारूप है [ एकस्य ] ऐसा एक नयका पक्ष है श्रोर [ न तथा ] 
जीव नानारूप नहीं [ परस्य | ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति | इसप्रकार [ चिति ] चित्स्वरूप 
जीवके सम्बन्धमें [ हुयो: ] दो नयोंके [ हो पक्षपातोौ ] दो पक्षपात हैं। [ यः तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातः ] 
जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है [ तस्य ] उसे [ नित्य ] निरन्तर [ चित्‌ ] चित्स्वरूप जीव [ खलु 
चिल्‌ एथ भ्रत्ति ] चित्स्वरूप ही है ।८५॥ 
श्लोकार्य:--[ चेत्य: | जीव चेत्य (-जाननेयोग्य ) है [ एकस्य | ऐसा एक नयका पक्ष है. श्रौर 
[ न तथा ] जीव चैत्य नहीं है [ परस्य | ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति ] इसप्रकार [ थिति ] 
चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें [ द्वयो: ] दो नयोंके [ द्वौ पक्षपातों ] दो पक्षपात हैं । [ यः तत्त्ववेदी 
च्युतपक्षपात: | जो तत्त्वबेत्ता पक्षपातरहित है [ तस्य ] उसे | निः्यं ] निरन्तर [ चित | चित्स्वरूप 
जीव | खलु चितु एवं झ्रनस्ति ] चित्स्वरूप ही है ।5६॥ 
श्लोकार्थ:--[ दृश्य: | जीव हृदय (-देखनेयोग्य ) है [ एकस्य ] ऐसा एक नयका पक्ष है भ्ौर 
[ न तथा ] जीव दृश्य नहीं है [ परस्य ] ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति ] हसप्रकार [ चिति |] 
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( डपजाति ) 
एकस्य वेंधों ने तथा परस्य 
चिति द्यो्ाबिति पक्षपातौ | 
यस्तंत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्िदेव |८८।। 
( उपजाति ) 
एकस्य भातों न तथा परस्य 
चिति द्वयोद्वांविति पक्षपातौ | 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्िदेव ॥८९॥ 





चित्स्वहूप जीवके सम्बन्धमें [ हयोः | दो नयोंके [ द्ौ पक्षपाता ] दो पक्षपात हैं । [ यः तत्त्ववेदो 
च्युतपक्षपात: ] जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है [ तस्य ] उसे [ नित्यं ] निरन्तर [ चित्‌ ] चित्स्वरूप 
जोव [ खलु चित एव श्लस्ति ] चित्स्वरूप ही है ।६५७। 

श्लोकार्थ:-[ बेच्य: ] जीव वेद्य (-वेदनेयोग्य, ज्ञातहोनेयोग्य ) है [ एकस्य ] ऐसा एक नयका 
पक्ष है श्रोर [ न तथा ] जीव वेद्य नहीं है [ परस्य ] ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति ] इसप्रकार 
[ चिति ] चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें [ दयोः ] दो नयोंके [ हो पक्षपातो ] दो पक्षपात हैं। [ य: 
तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपातः | जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है [ तस्य ] उसे [ नित्य ] निरन्तर [ चित ] 
चित्स्वरूप जीव [ खलु चित एवं भ्रस्ति ] चित्स्वरूप ही है ;८८। 

श्लोकार्थ:-[ भातः | जीव 'भात' ( प्रकाशमान श्रर्थात्‌ वर्तमान प्रत्यक्ष ) है [ एकस्य | ऐसा 
एक नयका पक्ष है श्र | न तथा ] जीव “भात' नहीं है [ परस्थ ] ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; [ इति ] 
इसप्रकार [ चिति ] चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें | दयो: ] दो नयोंके [ हौ पक्षपाता ] दो पक्षपात हैं । 
[ यः तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात: ] जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है [ तस्य ] उसे [ नित्य ] निरन्तर 
[ चित्‌ ] चित्स्वरूप जीव [ खलु चित्‌ एव श्रस्ति ] चित्स्वरूप ही है ।८६। 

... भावार्थे---बद्ध अबद्ध, मूढ भ्रमृढ़, रागी अरागी, ढेषी अद्वेषी, कर्ता भरकर्ता, भोक्ता भ्रभोक्ता, 
जीव झ्जजीव, सूक्ष्म स्पूल, कोरणा अ्रकाररा, कार्य प्रकार्य, भाव झभाव, एक. अनेक, सान्‍्त अनन्त, नित्य 
अ्रनित्य, वाच्य भ्रवाच्य, नाना अ्रनाना, चेत्य अ्रचेत्य, हृश्य अहृश्य, बेद्य अवेद्य, भात श्रभात इत्यादि 
नयोंके पक्षपात हैं । जो पुरुष नयोंके कथनानुसार यथायोग्य ब्रिवक्ष (धृवंक तत्तका--वस्तुस्व रूपका 
निर्णय करके नयोंके पक्षपातको छोड़ता है उसे चित्स्वरूप जीवका चित्स्वरूपरूप अनुभव होता है । 
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( बसन्तलिलका ) 


स्वेच्छासमुच्छलदनल्पविकल्पजाला- 

मेबं न्‍्यतौत्य महतीं नयपश्षकक्षाम्‌ | 

अंतबहि!ः पमरसैकरसस्वभाव॑ 

सं भावमेकमुपयात्यनुभूतिमात्रम्‌ |९०॥ 

( रथोद्धता ) के 

हन्द्रजालमिदमेवमुच्छलत्‌ 
पृष्कलोचलविकल्पवीचिभिः) ! 
यस्प विस्फुरणमेव तस्श्षणं ' 
कृत्स्नमस्यति तदस्मि चिन्महः ॥९१॥ 


पक्षातिक्रान्तस्थ कि स्वरूपमिति चेत्‌-- 


जीवमें अनेक साधाररा धर्म हैं परन्तु चित्स्वभाव उसका प्रगट झनुभवगोचर भ्रसाधारण घर्म है 
इसलिये उसे मुख्य करके यहाँ जीवको चित्स्वरूप्र कहा है ।८५६। 

श्रब उपरोक्त २० कलशोंके कथनका उपसंहार करते हैं: -- 

श्लोकार्थ:--[ एबं ] इसप्रकार [ स्वेच्छा-समुच्छलद्‌-प्रतल्प-विकल्प-जालाम्‌ ] जिसमें बहुतसे 
विकल्पोंका जाल श्रपने आप उठता है ऐसी [ महलोीं | बड़ी [ नय-पक्ष-कक्षाम्‌ | नयपक्षकक्षाको 
( नयपक्षकी भूमिको ) [ ब्यतोत्य ] उल्लंघन करके ( तत्त्ववेत्ता ) [ श्रंतः बहि: | भीतर भौर बाहर 
[ समरसेक रसस्वभाव॑ ] समता-रसरूपी एक रस ही जिसका स्वभाव है ऐसे [ झ्रनुमूतिभात्रम एकम्‌ 
स्व भावम्‌ ] अनुभूतिमात्र एक अपने भावको (-स्वरूपको ) [ उपयाति |] प्राप्त करतां है ।६०। 

श्रब नयपक्षकी त्यागकी भावनाका अन्तिम काव्य कहते हैंः-- 


श्लोकार्थ :---[ पुष्कल-उत्‌-चल-विकल्प-बीचिभि: उच्छलतु ] विपुल, महान, चंचल विकल्परूपी 
तरंगोंके द्वारा उड़ते हुए | इदम्‌ एबम्‌-कृतस्नमू-इस्ड्जालम्‌ ] इस समस्त इन्द्रजालको [ यस्य विस्फुरणम्‌ 
एवं | जिसका स्फुरण मात्र ही [ तत्क्षणं ] तत्क्षण [ भ्रस्यति | उड़ा देता है [ तत्‌ चिन्महः प्रस्मि ] 
बह चिन्मात्र तेज:पु ज मैं हूँ । 

भावार्थ:--चैतन्यका अनुभव होने पर समस्त नयोंका विकल्परूपी इन्द्रजाल उसी क्षण विलयको 
प्राप्त होता है; ऐसा चित्प्रकाश मैं हैं ।६१। 

पक्षातिक्रान्तका स्वरूप क्‍या है ?' इसके उत्त रस्वरूप गाथा कहते हैं: - 
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दोण्ह वि गयाण भणिद जाणदि णवरं तु समयपडिबड्धों । 
ज दु णयपक्खं गिण्हदि किचि वि णगयपक्खपरिहीणो ॥१४३॥ 


इयोरपि नययोभणितत मानाति केवल तु समयप्रतिबद्धः । 
न तु नयपक्च॑ गृह्वाति किंचिदपि नयपक्षपरिद्दीनः ॥१४३॥ 


यथा खलु मगषान्केबली भृतज्ञानावववभूतयोव्यबहारनिश्चयनयपश्षयोः विश्वसाक्षितया 
केवल स्वरूपमेव जानाति, न तु सततमुल्लसितसहजविमलसकलकेबलब्ञानतया नित्यं स्वयमेव 
विज्ञापनथूतत्वात्‌ भ्रुतज्ञानभूमिकातिक्रांतया समस्तनयपक्षपरिग्रहर्रीभूतत्वात्कंचनापि नयपक्षं 
परिगृज्ञाति, तथा किल यः अतज्ञानावयवर्भूतयोज्यवद्वारनिश्रयनयपक्षयोः क्षयोप्शमविजम्भित- 
श्रतज्ञानात्मकविकल्पप्रत्युद्मनेषि परपरिग्रहप्रतिनिषृत्तौत्सक्यतया स्वरूपमेव केवर्ल जानाति, 
त खरतरदृष्टिगृहदोतसनिस्तुपनित्योदितचिन्मयसमयग्रतिबद्धतया तदात्वे स्वयमेव विज्ञानघन- 
भूतत्वात्‌ भ्रृतज्ञानात्मकसमस्तांतब हिजल्परूपविकल्प भूमिकातिक्रांतया समस्तनयपक्षपरिग्रहदूरी- 
भूतत्वात्केचनापि नयपक्च॑ परिशक्षाति, स खलु निखिलबिकल्पेम्यः परतरः परमास्मा ज्ञानात्मा 
प्रत्यग्ज्योतिरात्मख्यातिरूपो 5नुभूतिमात्र: समयसारः । 


नयद्वयकथन जाने हि केवल समयमें प्रतिबद्ध जो । 
नयपक्ष कुछ भी नह ग्रहे, नयपक्षत्ते परिह्ीन वो ॥१४३॥॥ 
गायार्थ:--[ नयपक्षपरिहीनः ] तयपक्षसे रहित जीव, [ समयप्रतिबद्धः ] समयसे प्रतिबद्ध 
होता हुभ्रा ( प्र्धात्‌ चित्स्वरूप भात्माका ध्रनुभव करता हुआ ), [ द्यो: भ्रपि ] दोनों ही [ नययो: ] 
नयोंके [ भरितं ] कथनको [ केवल तु ] मात्र [ जानाति ] जानता ही है [ तु ] परन्तु [ नयपक्षं] 
नयपक्षकों [ किलित श्रपि ] किचित्‌मात्र भी [ न गृह्लाति ] ग्रहण नहीं करता । 


टीका: --जैसे केवली भगवान, विश्वके साक्षीपनक कारण, श्रुतज्ञानके ब्रवयवभूत व्यवहार- 
निश्चयनयपक्षोंके स्वरूपको ही मात्र जानते हैं परन्तु, निरंतर प्रकाशमान सहज, विमल, सकल केबल- 
ज्ञानके द्वारा सदा स्वयं ही विशानघन हुआ होनेसे, श्रुतश्ञानकी भूमिका की अतिक्रान्तताके द्वारा ( प्र्थात्‌ 
श्रुतज्ञानकी भूमिकाको पार कर चुकनेके कारण ) समस्त नयपक्षके ग्रहरासे दूर हुवे होनेसे, किसी भी 
नयपक्षको ग्रहण नहीं करते, इसीप्रकार जो ( श्रुतज्ञानो प्रात्मा ), क्षयोपशमसे जो उत्पन्न होते हैं ऐसे 
श्रुतज्ञानात्मक विकल्प उत्पन्न होनेपर भो परका ग्रहरा करनेके प्रति उत्साह निवृत्त हुआ होनेसे, श्रुतज्ञानके 
प्रवयवभूत व्यक्हार निश्चयनयफ्क्षोंके स्वरूपको ही केबल जानते हैं परन्तु, भ्रति तीक्ष्णण ज्ञानह हिसे ग्रहरा 
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( स्वागता ) 
चित्सवभावभरभावितमावा- 
भावभावपरमार्थतयैकम्‌ । 
बंधपद्धतिमपास्य समस्तां 
चेतये समयसारमपारस ॥९२॥। 


पक्षातिक्रास्त एवं समयसार हत्यवरतिष्ठते-- 





किये गये निर्मल, नित्य उदित, चिन्मय समससे प्रतिबद्धताके द्वारा ( भ्र्थात्‌ चेतन्यभय प्रात्माके प्रनुभवन 
द्वारा ) अनुभवके समय स्वयं ही विज्ञानधन हुवे होनेसे, श्रुतज्ञानात्मक समस्त श्रन्त्जेल्परूप तथा 
'. बहिजेल्परूप विकल्पोंकी भूमिकाकी अतिकान्तताके द्वारा समस्त नयपक्षके ग्रहणसे दूर हुवे होनेसे, किसी 
भो नय पक्षको ग्रहरा नहीं करता, वह ( झात्मा ) वास्तवमें समस्त विकल्पोंसे श्रति पर, परमात्मा, 
ज्ञानात्मा, प्रत्यग्ज्योति, श्रात्मख्यातिरूप, श्रनुभूतिमात्र समयसार है । 

भावाथे:--जैसे केवबली भगवान सदा नयपक्षके स्वरूपके साक्षी ( ज्ञाताद्रष्टा ) हैं उसी प्रकार 
श्र॒तज्ञानी भी जब समस्त नयपक्षोंस रहित होकर शुद्ध चेतन्यमात्र भावका अनुभवन करते हैं तब वे 
नयपक्षके स्वरूपके ज्ञाता ही हैं,यदि एक नयका स्वथा पक्ष ग्रहण किया जाये तो मिथ्यात्वके साथ मिला 
हुआ राग होता है; प्रयोजनवश एक नयको प्रधान करके उसका ग्रहण करे तो मिथ्यात्वके श्रतिरिक्त 
मात्र चारित्मोहका राग रहता है; और जब नयपक्षको छोड़कर वस्तुस्वरूपको मात्र जानते ही हैं तब 
उससमय श्रुतज्ञानी भी केवलीकी भाँति वीतराग जैसे ही होते हैं ऐसा जानना । 

श्रव इस कलश्षमें यह कहते हैं कि वह श्रात्मा ऐसा अ्रनुभव करता है:-- 

श्लोकार्थ:--[ चित्स्वमाव-म र-भावित-माव-धमाव-भाज परमार्थतया एकम्‌ ] चित्स्वभावके 
पुज द्वारा ही श्रपने उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य किये जाते हैं, ऐसा जिसका परमार्थ स्वरूप है इसलिये जो 
एक है ऐसे [ प्रपारम् समयसारम्‌ ] अपार समयसारको मैं, [ समस्‍्तां बन्धपद्धतिम ] समस्त बन्ध- 
पद्धतिको [ भ्रपास्य ] दूर करके ग्रर्थात्‌ कर्मोदयसे होनेवाले सर्व भावोंको छोड़कर, [ चेतये ] प्रनुभव 
करता हूँ। 

भावाथ:--निर्विकल्प ग्रनुभव होने पर, जिसके केवलज्ञानादि गुणोंका पार नहीं है ऐसे समय- 
साररूपी परमात्माका अनुभव ही वतंता है, “मैं अनुभव करता हूँ' ऐसा भी विकल्प नहीं हौता--शैसा 
जानना ॥६२।। 

अब यह कहते हैं कि नियमसे यह सिद्ध है कि पक्षातिक्रान्त ही समयसार है:-- 
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सम्महंसगणाणं एसो लह॒दि त्ति णवरि वबदेस । 
सव्वणयपक्ख रहिबो भजिदों जो सो समयसारो ॥१४४॥। 


सम्पग्दशनज्ञानमेष लमत हति केवर्ल व्यपदेशम्‌ । 
सर्वनयपक्षरह्दितों भणितों यः स समयसारः ॥१४४॥ 


अयमेक एव केवल सम्यग्दश नज्ञानव्यपदेशं किल लभते | यः खल्यखिलनयपक्षाह्ुण्णतया 
विश्वांससमस्तविकल्पव्यापारर स समयसारः | यतः प्रथमतः भ्रतज्ञानावष्टमेन ब्ञानस्वभाव- 
मात्मानं निश्चिय ततः खल्वात्मख्यातये परख्यातिददेतुनखिला दश्वेन्द्रियानिन्द्रियबुद्धीरवधाय॑ 
आत्मामिय्रुखीकृतमतिज्ञानतत्तःर, तथा नानाविधनयपक्षालंबनेनानेकविकल्पेराकुंलयंती! श्रतश्नान- 
धुद्धीरप्यवधाय श्रतड्ानतत्त्वमप्यात्मामिसुखीकुव श्॒त्यंतम विकल्पो भृत्वा झगित्येब स्वरसत एवं 
व्यक्तीमबंतमादिमध्यांतविम्युक्तमनाकुलमेक॑ केबलमखिलस्यापि विश्वस्योपरि तरंतमिवाखंडप्रति- 
भासमयमन॑ंत विज्ञानघन परभात्मानं समयसारं विंदन्नेवात्मा सम्यर्दश्यते ज्ञायते च ततः 
धम्परदर्शन ज्ञानं च समयसार एवं । 








सम्यक्त भोर सुशानकी, जिस एकको संज्ञा मिले । 
नयपक्ष सकल विहदीन भाषित, वो समयका सार ई ॥१४४॥ 


गायाय:--[ यः ] जो [ सर्वतयपक्षरहित: ] सर्व नयपक्षोंसे रहित [ भशितः ] कहा गया 
है [ सः ] वह [ समयसारः ] समयसार है; [ एक: ] इसी (-समयसारको ही ) [ केवल ] केवल 
[ सम्परदर्शनक्ञानम्‌ ] सम्यग्दशन झौर सम्यकज्ञान [ इति ] ऐसी [ व्यपदेशम्‌ ] संज्ञा ( नाम ) 
[ ज़भते ] मिलती है, ( नामोंके भिन्न होने पर भी वस्तु एक ही है। ) 

टीका:--वास्तवमें समस्त नयपक्षोंके द्वारा खंडित न होनेसे जिसका समस्त विकल्पोंका व्यापार 
रुक गया है, ऐसा समयसार है; वास्तवमें इस एककों ही केवल सम्यर्दर्शन और सम्यग्श्ञानका नाम 
प्राप्त है। ( सम्यर्दर्शन शोर सम्यरज्ञान समयसारसे भ्लग नहीं है, एक ही है। ) 


प्रथम, श्रुतशानके प्रवलम्बनसे ज्ञानस्वभाव प्रात्माका निश्चय करके, और फिर भात्माकी प्रगट 
प्रसिद्धिके लिये, पर पदार्थेकी प्रसिद्धिकी का रणभूत इन्द्रियों द्वारा भर मनके द्वारा प्रवर्तमान बुद्धियोंको 
मर्यादामें लेकर जिसने मतिज्ञान-तत्त्वकों (-मतिज्ञानके स्वरूपको ) श्रात्मसन्मुख किया है ऐसा, तथा 
जो नानाप्रकारके नयपक्षोंके प्रालम्बनसे होनेवाले भ्रनेक विकल्पोंके द्वारा आकुलता उत्पन्न करनेवाली 
श्रुतज्ञानकौ बुद्धियोंको भी मर्यादामें लाकर श्रुतज्ञान-तत्त्वको भी प्ात्मसन्मुख करता हुआ, झत्यंत विकल्प 


रर्ताक्म ध्रधिकार २१७ 


( शादू लविक्रीडित ) 
भाक्रामझविकल्पभावमच्ल॑ पप्तैनेयानां विना 
सारो यः समयस्य भाति निभृतैरास्वाध्मानः स्वयम्‌ । 
विज्ञानंकरस! स एप मगवान्पुण्यः पुराण पुमान्‌ 
ज्ञान दशनमप्ययं किमथवा यत्किचनैको5प्ययम्‌ ॥९३।| 
( शादू लविक्रीडित ) 
दूर॑ं भूरिविकल्पजालगहने आम्पणिजौधाच्च्युतो 
दूरादेव विवेकनिम्नगमनान्नीतो निजोघ॑ बलातू | 
विज्ञानेकरसस्तदंकरसिनामात्मानमात्मा इरन्‌ 
आत्मन्येब सदा गतानुगततामायात्ययं तोयबत्‌ ।९४॥ 


रहित होकर, तत्काल निजरससे ही प्रगट होता हुआ, शझादि-मध्य झोर भ्रन्तसे रहित, भ्रनाकुल केवल 
एक, सम्पूर्ण हो विश्व पर मानों तेरता हो ऐसे भ्रखण्ड प्रतिभासमय, भ्रनन्त विज्ञानघन परमात्मारूप 
समयसारका जब प्रात्मा भ्रनुभव करता है तब उसीसमय श्रात्मा सम्यक्तया दिखाई देता है ( भ्र्थात्‌ 
उसकी श्रद्धा की जाती है ) भौर ज्ञात होता है इसलिये समयसार ही सम्यक्दर्शन और सम्यण्ज्ञान है । 

भावाथं:--पहले प्रात्माका प्रागमज्ञानसे ज्ञानस्वरूप निश्चय करके फिर इन्द्रिय-बुद्धिरूप 
मतिज्ञानको ज्ञानमात्रमें ही मिलाकर, तथा श्रुतज्ञानरूपी नयोंके विकल्पोंको मिटाकर श्रुतज्ञानकों भी 
निविकल्प करके, एक प्रखण्ड प्रतिभासका प्रनुभव करना ही 'सम्यग्दर्शन' और 'सम्यस्शञान! के नामको 
प्राप्त करता है; सम्यग्दर्शन घौर सम्यकज्ञान कहीं झनुभवसे भिन्न नहीं हैं । 

भ्रज, इसी भ्रथंका कलशरूप काब्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ नयानां पक्षे: बिना ] नयोंके पक्षोंसे रहित, [ भ्रचले झ्रविकल्पमावस्‌ | झ्चल 
निविकल्पभावको [ प्राक्रामन ] प्राप्त होता हुआ | यः समयस्य सार: माति ] जो समयका (प्रात्माका) 
सार प्रकाशित करता है [ सः एबः ] वह यह समयसार (शुद्ध ग्रात्मा)-[ निभृर्त: स्वयम्‌ प्रास्वाध- 
मानः ] जो कि निभृत ( निश्चल, प्रात्मलीन ) पुरुषोंके द्वारा स्वयं भ्रास्वाद्यमान है (-भ्रनुभवमें भ्राता 
है ) वह--[ विज्ञान-एक-रस: घगबान्‌ ] विशान ही जिसका एक रस है ऐसा भगवान है, [ प्रुण्यः 
पुरारपः पुमान्‌ ] पवित्र पुराण पुरुष है; चाहे [ शान दर्शनस्‌ ह्रपि श्यं ] ज्ञान कहो या दर्शन वह 
यही ( समयसार ) ही है; [ भ्रथबा किम ] ग्रधिक वया कहें ? [ यत्‌ किचन भ्रपि भ्रयम्‌ एक: ] जो 
कुछ है सो यद्‌ एक ही है (-मात्र भिन्न भिन्न नामसे कहा जाता है ) ।६३॥ 

ग्रब यह कहते हैं कि यह भात्मा शानसे च्यूत हुआ्ना था सो ज्ञानमें ही श्रा मिलता है:-- 

श्लोकार्थ:--[ तोयबत्‌ ] जैसे पानी अ्रपने समूहसे च्युत होता हुआ दूर गहन वनमें बह रहा हो 
उसे दूरसे ही ढालवाले मार्गके द्वारा प्रपने समूहकी प्रोर बल पूर्वक मोड़ दिया जाये; तो फिर वह पानी, 

श्ट 
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( भरनुष्टुभ्‌ ) 
विकल्पकः पर कर्ता विकल्प! कम केवलम । 
न जातु कत कम त्व॑ संविकल्पस्य नश्यति |९४॥।। 





पानीको पानीके समूहकी श्रोर खीचता हुआ्मा प्रवाहरूप होकर, अपने समूहमें श्रा मिलता है; इसीप्रकार 
[ झ्य॑ ] यह भ्रात्मा [| निज-शोधात्‌ च्यूत: ] भ्रपने विज्ञानघनस्वभावसे च्युत होकर [ भूरि-विफलूप- 
जाल-गहने वूर॑ ज्लाम्यन्‌ ] प्रचुर विकल्पजालोंके गहन वनमें दूर परिभ्रमण कर रहा था उसे [ दूरात्‌ 
एवं ] दूरसे ही [ विवेक-निम्न-गमनात्‌ ] विवेकरूपी ढालवाले मार्ग द्वारा [ निज-प्रोघं बलात 
सोत:ः ] अपने विज्ञानघनस्थभावकी श्रोर बलपूर्वक मोड़ दिया गया; इसलिये [ तबू-एक-रसिनाम ] 
केवल विज्ञानघनके ही रसिक पुरुषोंको [ विज्ञान-एक-रसः ध्रात्मा ] जो एक विशानरसवाला ही 
प्रनुभवमें ग्राता है ऐसा वह आत्मा, [ झ्ात्मानम्‌ झ्ात्मनि एवं श्ाहरन्‌ ] प्रात्माको प्रात्मामें खींचता 
हुआ प्रर्थात्‌ ज्ञान ज्ञानको खींचता हुप्ना प्रवाहरूप होकर ), [ सदा गतानुगतताम्‌ श्रायाति ] सदा 
विज्ञानधनस्वभावमें प्रा मिलता है । 

भावषाये:--जेसे पानी, प्रपने पानीके निवासस्थलसे किसी मार्गसे बाहर निकलकर बनमें प्रनेक 
स्थानों पर बह निकले; श्रोर फिर किसी ढालवाले मार्गद्वारा, ज्योंका त्यों प्रपते निवास-स्थानमें श्रा 
मिले; इसी प्रकार आत्मा भी भिथ्यात्वके मार्गसे स्वभावसे बाहर निकलकर विकल्पोंके बनमें भ्रमण 
करता हुआ किसी भेदज्ञानरूपी ढालवाले मार्म द्वारा स्वयं ही भ्रपनिकों खींचता हुआ भधपने विज्ञानघन- 
स्वभावमें श्रा मिलता है ।६४॥ 

प्रव कर्ताकर्म भ्रधिकारका उपसंहार करते हुए, कुछ कलशरूप काव्य कहते हैं, उनमेंसे प्रथम 
कलशमें कर्ता प्रोर कर्मका संक्षिप्त स्वरूप कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ विकल्पक: पर कर्ता ] विकल्प करनेवाला ही केवल कर्ता है भ्रौर [ विकल्प: 
केवलम्‌ कर्म | विकल्प ही केवल कम है; ( भ्रन्य कोई कर्ता-कर्मं नहीं है; ) [| सबिकल्पस्य जो 
जीव विकल्पसहित है उस्रका [ फू फर्मत्वं ] कर्ताकमंपना [ जातु ] कभी [ नश्यति मं नष्ट नहीं 
होता । 

भावार्थ :--जबतक विकल्पभाव है तबतक कर्ताकर्मभाव है; जब विकल्पका श्रभाव हो जाता 
है तब कर्ताकमं भावका भी प्रभाव हो जाता है ।६ ५। 

झब कहते हैं कि जो करता है सो करता हो है, भोर जो जानता है सो जानता ही है-- 
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( रथोद्धता ) 

यः करोति स करोति केवल 

यस्‍्तु वेत्ति स तु वेत्ति केबलमू | 

यः करोति न द्वि वेति स क्वचित्‌ 

यस्‍्तु वेतति न करोति स फ्वचित्‌ ।।९६॥ 
( इन्द्रवत्चा ) 

ब्प्तिः करोतौ न दि मासते उन्‍्त! 

इप्तौ करोतिश न भासते 5न्तः । 

बप्ति करोतिश्व ततो विभिन्‍ने 

ज्ञाता न कतेंति ततः स्थितं च ॥९७)। 


इलोकार्थ:--][ यः करोति सः केवल करोति ] जो करता है सो मात्र करता ही है [ तु ] भौर 
[ यः वेत्ति सः तु केवलम्‌ वेत्ति | जो जानता है सो मात्र जानता ही है; [ यः करोति सः बबचित्‌ न 
हि वेत्ति | जो करता है वह कभी जानता नहीं [ तु ] भोर [ यः वेशि सः ववचित्‌ न करोति ] जो 
जानता है वह कभी करता नहीं । 

भावार्थ :--जो कर्ता है वह ज्ञाता नहीं भोर जो ज्ञाता है वह कर्ता नहीं ।६६। 

इसीप्रकार श्रब यह कहते हैं कि करने और जाननेरूप दोनों क्रियाएँ भिन्न हैं:- 

, श्लोकार्थ:--[ करोतो प्रन्तः ज्ञप्तिः न हि भासते ] करनेरूप क्रियाके भीतर जाननेरूप क्रिया 
भासित नहीं होती [ थ ] भर [ ज्ञप्तो भ्रन्तः करोति: न मासते | जाननेरूप क्रियाके भीतर करनेरूप 
क्रिया भासित नहीं होती; [ ततः ज्ञप्ति: करोति: च विभिन्‍ने ] इसलिये ज्ञप्तिक्रिया और 'करोति' क्रिया 
दोनों भिन्न हैं; [ व ततः इति स्थितं ] इससे यह सिद्ध हुआ कि [ ज्ञाता कर्ता न ] जो ज्ञाता है वह 
कर्ता नहीं है । 

भावाथे:--जब प्रात्मा इसप्रकार परिणमन करता है कि "मैं परद्रव्यको करता हूँ तब तो वह 
कर्ताभावरूप परिणमनक्रियाके करनेसे श्रर्थात्‌ करोति' क्रियाके करनेसे कर्ता ही है श्लोर जब वह 
इसप्रकार परिणमन करता है कि "मैं परद्रव्यको जानता हूँ' तब ज्ञाताभावरूप परिणमन करनेसे भ्रर्थात्‌ 
जशप्तिक्रियाके करनेसे ज्ञाता ही है । 

यहाँ कोई प्रश्त करता है कि भ्रविरत-सम्यक्हृष्टि श्रादिको जबतक चारित्रमोहका उदय रहता 
है तबतक वह कषायरूप परिणमन करता है इसलिये उसका वह कर्ता कहलाता है या नहीं ” उसका 
समाधान:--अविरत सम्यक्दष्टि इत्यादिके श्रद्धा-ज्ञानमें परद्रव्यके स्वामित्वरूप कतृ त्वका प्रभिप्राय नहीं 
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( शादू लबिक्रीडित ) 
कर्ता करमणि नास्ति नास्ति नियत कर्मापि तत्कतरि 
ढुंद्वं विश्रतिषिध्यते यदि तदा का कक स्थितिः । 
ज्ञाता ज्ञातरि कम कर्मणि सदा व्यक्तेति बस्तुस्थिति- 
नेपथ्ये बत नानटीति रभसा मोइस्तथात्येष किम ॥९८॥ 


अथवा नानटथतां तथापि-- 











है; जो कथषायरूप परिणमन है वह उदयको #बलवत्ताके कारण है; वह उसका ज्ञाता है; इसलिये 
उसके भ्रज्ञान सम्बन्धी कतृ त्व नहीं है । निमित्तकी बलवत्तासे होनेवाले परिणमनका फल किचित्‌ होता 
है वह संसारका कारण नहीं है । जैसे वृक्षकी जड़ काट देनेके बाद वह वृक्ष कुछ समय तक रहे ध्रथवा 
न रहे--प्रतिक्षण उसका नाश ही होता जाता है, इसी प्रकार यहाँ भी समभना ।६७। 





पुनः इसी बातको हृढ़ करते हैं:-- 


श्लोकार्थ:--] कर्ता कर्मरिण नास्ति, कर्म तत्‌ भ्रपि नियत कतंरि नास्ति ] निम्चयसे न तो कर्ता 
कर्ममें है, और न कर्म कर्तामें ही है--[ यदि हन्द्र विप्रतिषिध्यते ] यदि इसप्रकार परस्पर दोनोंका 
निषेध किया जाये [ तदा कठू कमंस्थिति: का ] तो कर्ता-कर्मकी क्‍या स्थिति होगी ? भर्थात्‌ जीव- 
पुदूगलके कर्ताकर्मपन कदापि नहीं हो सकेगा । ) [ ज्ञाता ज्ञातरि, कर्म सदा कर्संरित ] इसप्रकार ज्ञाता 
सदा ज्ञातामें ही है भोर कर्म सदा कर्ममें ही है [ इति बस्तुस्थितिः व्यक्ता ] ऐसी बस्तुस्थिति प्रगट है 
[ तथापि बत ] तथापि भरे ! [ नेपथ्ये एप: सोहः किम रभसा नानटीति ] नेपथ्यमें यह मोह क्यों 
झत्यन्त वेगपूर्वक नाच रहा है ? ( इसप्रकार भ्राचाय्यंको खेद झौर प्राश्चय्यं होता है । ) 

भावार्थ :--कर्म तो पुदूगल है, जीवको उसका कर्ता कहना धसत्य है । छन दोनोंमें भ्रत्यन्त मैद 
है, भ तो जीव पुदगलमें है भौर न पुद्गल जीवरमें; व्ब फिर उनमें कर्ताकर्मभाव क॑ंसे हो सकता है ? 
इसलिये जीव तो ज्ञाता है सो ज्ञाता ही है, वह पुद्मलकर्मोंका कर्ता नहीं है; शोर पुद्गलकर्म हैं वे पुद्गल 
ही हैं; ज्ञाताका कर्म नहीं हैं । श्राचायंदेवने खेदपूर्वक कहा है कि--इसप्रकार प्रगट भिन्न द्रव्य हैं तथापि 
है कर्ता हैं और यह पुदंगल मेरा कर्म है इसप्रकार भ्रज्ञानीका यह मोह (-पश्नज्ञान ) क्‍यों नाच 
रहा ? ।६८। 

झब यह कहते हैं कि यदि मोह नाचता है तो भले नाचे, तथापि वस्तुस्वरूप तो जैसा है वैसा 


दी है: 


* देखो गाया !३६९ के भावाथंके तीचेका कुष्टनोट । 





कतकिमे पध्रधिकार २२१ 


( मन्दाक्रान्ता ) रे 
कर्ता कर्ता भवति न यथा कम कर्मापि नव 
ज्वानं ज्ञानं भवति च यथा पृद्ठलः पृद्लो5पि । 
ज्ञानज्यो तिब्ब लितमचल व्यक्तमंतस्तथोच्चै- 
श्रिच्छक्तीनां निकरभरतो 5त्यंतगंभीरमेतत्‌ ॥।९९॥। 
इति जीवाजीवौ कठंकर्मवेषविय्यक्तौ निष्कांतों । 


इति श्रीमदसृतचन्द्रतरिविरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मख्यातौ कतृकम प्ररूपकः 
द्वितीयोंकः || | 


श्लोकार्थ:--[ अचल ] अ्रचल, [ व्यक्त ] व्यक्त और [ चित्‌ृ-शक्तोनां निकर-भरतः प्रत्यन्त- 
गम्मोरम्‌ ] चित्शक्तियोंके (-ज्ञानके ग्रविभागप्रतिच्छेदोंक ) समूहके भारसे अत्यन्त गम्भीर [ एतत्‌ 
ज्ञानज्योति: | यह ज्ञानज्योति [ श्रन्तः ] प्रन्तरंगमें [ उच्चेः ] उग्रतासे [ तथा ज्वलितम्‌ ] ऐसी 
नाज्वल्यमान हुई कि--[ यथा कर्ता कर्ता न समवति ] श्रात्मा भज्ञानमें कर्ता होता था सो भ्ब वह कर्ता 
नहीं होता भौर [ कर्स कर्म प्रपि न एव ] भ्रज्ञानके निमित्तसे पुदूगल कर्मरूप होता था सो वह कर्मरूप 
नहीं होता; [ यथा ज्ञान ज्ञानं भवति ज॒ ] शोर ज्ञान ज्ञानरूप ही रहता है तथा [ पुद्गल: पुद्गलः 
धषि | पुदगल पुदंगलरूप ही रहता है । 

भावार्थ:--जब आत्मा ज्ञानी होता है तब ज्ञान तो ज्ञानर्प ही परिणमित होता है, 
पुद्गलकर्मका कर्ता नही होता; भौर पुद्गल पुदूगल ही रहता है, कमंरूप परिणमित नहीं होता। 
इस प्रकार यथार्थ ज्ञान होने पर दोनों द्रव्योंके परिणमनमें विमित्तनेमित्तिकभाव नहीं होता। ऐसा 
शान सम्यक्दह|्टिके होता है ।६६। 


टीकाः--इसप्रकार जीव शोर प्रजीव कर्ताकर्मका वेष त्यागकर बाहर निकल गये । 
भावार्थ :--जीव शोर प्रजीव दोनों कर्ता-कर्मका वेष धारण करके एक होकर रंगभूमिमें प्रविष्ट 
हुए थे । जब सम्मकह प्विने भ्रपने यथार्थ दशक ज्ञानसे उन्हें भिन्न भिन्न लक्षणसे यह जान लिया कि वे 
एक नहीं किन्तु दो ग्लग ग्रलग हैं, तब वे वेषका त्याग करके रंगभूमिसे बाहर निकल गये | बहुरूपियाकी 
ऐसी प्रवृत्ति होती है कि जबतक देखनेवाले उसे पहिचान नहीं लेते तबतक वह अपनी चेन्टाएँ किया 
करता है, किन्तु जब कोई यथाथेरूपसे पहिचान लेता है तब वह निज रूपको प्रगट करके चेष्ठा करना 
छोड़ देता है । इसी प्रकार यहाँ भी समभना । 
जीव धनादि ध्ज्ञान धवसाय विकार उपाय वराौ कश्ता सो, 
ताकरि बन्धन झान तए' फल ले सुखदू:ख भवाशअमवासो; 
शान भये करता न बने तब बन्ध न होय खुले परपासो, 
प्रालमर्मांहि सदा शुविलास करे सिव पाय रहे निति थासो । 
इसप्रकार ( श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यदेवप्रणीत ) श्री समयसार शाख्षकी श्रीमदश्ममृतचन्द्रा- 


भायेदेवबिशचित भात्मस्याति नामक टीकामें कर्ताकर्मका प्ररूपक द्वितीय अंक समाप्ल हुआ । 
ज्र 





का ब् 
ज्ज्छ। दे. 888 | 


पुराय-पाप श्रधिकार ! 


जे पक मं हकमंन हाफ कुएं). अढू।.. हक पकाएरलील पटडएमगीय डक 


अधैकमेव कम द्विपात्रीभूय पृण्यपापरूपेण प्रविशति-- 
( दर तबिलम्बित ) 


तदअथ कम शभाशुभमेदतो 
द्वितयतां गतमेक्यम्रुपानयन 
ग्लपितनिभरमोहरजा अय॑ 
स्वयमुदेत्यवबोधसुधाप्लवः || १० ०॥॥ 


--5४:: दोहा ::३-- 
पृण्य-पाप दोऊ करम, बन्धरूप दुर्‌ मानि। 
शुद्ध आतमा जिन लझ्ो, नमू' चरण हित जानि।। 
प्रथम टीकाकार कहते हैं कि 'प्रब एक ही कम दो पात्ररूप होकर पृण्य-पापरूपसे प्रवेश करता है। 
जैसे नृत्यमंच पर एक ही पुरुष भ्रपने दो रूप दिखाकर नाच रहा हो तो उसे यथार्थ ज्ञाता , 
पहिचान लेता है भौर उसे एक ही जान लेता है, इसी प्रकार यद्यपि कम एक ही है तथापि. वह पृण्य- ; 
पापके भेदसे दो प्रकारके रूप धारण करके नाचता है उसे, सम्यक्दष्टिका यथार्थज्ञान. एकरूप जान लेता 
है । उस ज्ञानकी महिमाका काव्य इस अधिंको रके प्रारम्भमें टीकाकार श्राचार्य कहते हैं:--- 
श्लोकार्थ:--[ झ्रथ ] भ्ब ( कर्ताकर्म भ्रधिकारके पश्चात्‌ ), [ शुम-झशुभ-मेदत: ] शुभ भौर 
ग्रशुभके भेदसे [ ट्वितयतां गतम्‌ तत्‌ कर्म ] द्वित्वको प्राप्त उस कमंको [ ऐक्यस्‌ उपानयन्‌ ] एकरूप 


पुण्य-पाप भ्रधिकाब २२३ 
( मन्दाक्रान्ता ) 


एको दूरास्यजति मदिरां ब्राह्मणत्वामिमाना- 
दन्यः शूहः स्वयमद्रमिति स्नाति नित्य तयेव | 
द्वाबप्येती यूगपदुद्रान्तिगतो श॒द्विकायाः 
श॒द्रो साक्षादषि च चरतो जातिमेदअमेण ।।१० १॥ 





करता हुश्ना, [ ग्लपित-निर्भ र-मोहरजा ] जिसने श्रत्यन्त मोहरजको दूर कर दिया है ऐसा [ श्र 
अ्रवयोध-सुधाप्लवः ] यह ( प्रत्यक्ष--अनुभवगोचर ) ज्ञानसुधांशु (-सम्यकज्ञानरूपी चन्द्रमा ) [ स्वयम्‌ ] 
रश्षयं [ उदेति ] डदयको प्राप्त होता है । 








भावायं:--भ्रज्ञानससे एक ही कम दो प्रकार दिखाई देता था उसे सम्यक्ज्ञानने एक प्रकारका 
बताया है । ज्ञात पर जो मोहरूप रज चढ़ी हुई थी उसे दूर कर देनेसे यथार्थ ज्ञान प्रगट हुआ है; जैसे 
बादल या कूहरेके पटलसे चन्द्रमाका यथार्थ प्रकाश नहीं होता किन्तु श्रावरणके दूर होने पर वह यथार्थ 
प्रकाशमान होता है, इसीप्रकार यहाँ भी समझना चाहिये ॥१००। 


प्रव पुण्य-पापके स्वरूपका दृष्टान्तरूप काव्य कहते हैंः-- 


श्लोकार्थ:--( शुद्राके पेटसे एक ही साथ जन्मको प्राप्त दो पुत्रोंमेंसे एक ब्राह्मणके यहाँ और 
दूसरा उसी शुद्राके यहाँ पला उनमेंसे ) [ एकः ] एक तो [ ब्राह्मणत्व-श्रभिमानात्‌ | “मैं ब्राह्मरा हैँ 
इसप्रकार ब्राह्मणत्वके प्नभिमानसे [ बूरात्‌ ] दूरसे ही [ मदिरां ] मदिराका [ ह्यजति ] त्याग करता 
है, उसे स्पर्श तक नहीं करता; तब [ श्रन्य: ] दूसरा [ भ्रहम्‌ स्वयम्‌ शूद्र: इति ] 'मैं स्वयं शूद्र हैं यह 
मानकर [ नित्य ] नित्य [ तया एवं ] गबिरास्रे ही [ स्‍ताति ] स्‍्तान करता है श्रर्थात्‌ उसे पवित्र 
मानता है। [ एतौ हो प्रपि ] यद्यपि वे दोनों [ शुद्विकाया: उदरात्‌ यूगपत निर्गंतो ] शृद्राके पेटसे एक 
ही साथ उत्पन्न हुए हैं इसलिये [ साक्षात्‌ शूद्रो | ( परमार्थतः ) दोनों साक्षात्‌ शूद्र हैं, [ प्रपि च॒ ] 
तथापि वे [ जातिभेद-अमेश | जातिभेदके भ्रम सहित [ चरतः ] प्रवृत्ति (ग्राचरण ) करते हैं । 
( इसो प्रकार पुष्य भौर पापके सम्बन्धमें समझना चाहिये । ) 


भावाथे:--पुण्य-पाप दोनों विभावपरिणतिसे उत्पन्न हुए हैं इसलिये दोनों बन्धरूप ही हैं। 


व्यवहारह छिसे भ्रमवश उनकी प्रवृत्ति भिन्न भिन्न भासित होनेसे, ये भ्रच्छे शोर बुरे रूपसे दो प्रकार 
दिखाई देते हैँ । परभाथंदृष्टि तो उन्हें एकसूप ही, बन्धरूप हो, बुरा ही जानती है । १० १। 


र्रेड समयसार 


कम्मससहूं कूसोलं सुहकम्सं चाथि जाणह सुसील । 
कह ते हादि सुसील ज॑ं संसारं परवेसेंदि ॥१४५॥ 


कर्म अशुर्भ कुशीलं शुभकर्म चापि आनीथ सुशीलम्‌ । 
कर्थ बढ़वति सशील यत्संसारं प्रवेशयति ॥१४५॥ 
भ्रुमाशुभनीवपरिणामनिमित्तत्वे सति कारणमेदात्‌, श॒भाशुभपुद्लपरिणाममयत्वे सति 
स्वभावमेदात्‌, शुभाशमफलपाकत्वे सत्यनुभवभेदात्‌, शुभाशुभमोक्षबन्धमार्गा श्रितत्वे सत्याश्रय- 
मेदात्‌ चेकमपि कर्म किंचिच्छुमं किंचिदशुभमिति केषांचित्किल पक्षा | स तु सप्रतिपक्षः 
तथाहि-- शुभो 5शुभो वा जीबपरिणामः केबलाज्ञानमयत्वादेकः, तदेकस्वे सति कारणामेदात्‌ एक 
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प्रव शुभाशुभ कर्मके स्वभावका वर्णन गाथामें करते हैं:-- 


है कम अशुभ कुशील अरु जानो सुशीर शुभकमको 
किस रीत दोय सुशील जो संसारमें दाखिल करे ! ॥१४४॥ 
गाया्थ:-[ प्रशुभ कम | अशुभ कर्म [ कुशीलं | कुशील है (-बुरा है) [ भ्रपि च ] और 
[ शुभकर्म ] शुभ कर्म [ धुशीलम्‌ ] सुशील है (-प्रच्छा है ) ऐसा [ जानोथ ] तुम जानते हो ! (किन्तु) 
[ तलू ] वह [ सुशील | सुशील [ करथ्थ ] कंसे [ भवति ] हो सकता है [ यत्‌ | जो [ संसारं ] (जीवको ) 
संसारमें [ प्रवेशयति ] प्रवेश कराता है ? 
टीका:--किसी कमेमें शुभ जीवपरिणाम निमित्त होनेसे प्रौर किसीमें भ्रशुभ जीवपरिणाम 
निमित्त होनेसे कमंके कारणोंमें भेद होता है। कोई कर्म शुभ पुदूगलपरिणाममय और कोई श्रशुभ 
पुदंगलपरिशाममय होनेसे करके स्वभावमें भेद होता है; किसी कमंका शुभ फलरूप और किसीका 
झशुभ फलरूप विपाक होनेसे कर्मके श्रनुभवमें ( स्वादमें ) भेद होता है; कोई कर्म ( शुभ (-भच्छे ) 
मोक्षमार्गके ) भ्राश्नित होनेसे श्लौर कोई कर्म भ्रशुभ (-बुरे ) बन्धमार्गके प्राश्रित होनेसे कर्मके भ्राश्रयमें 
भेद होता है । ( इसलिये ) यद्यपि ( वास्तवमें ) कर्मे एक हो है तथापि कई लोगोंका ऐसा पक्ष है कि 
कोई कर्म शुभ है भोर कोई अशुभ है। परन्तु वह ( पक्ष ) प्रतिपक्ष सहित है । बह प्रतिपक्ष ( श्रर्थात्‌ 
व्यवहारपक्षका निषेध करनेवाला निर्चयपक्ष ) इसप्रकार है:-- 
शुभ या भशुभ जीवपरिणशाम केवल प्रश्नानमय होनेसे एक हें; झोर उनके एक होनेसे कमंके 
कारणोंमें भेद नहीं होता; इसलिये कर्म एक ही है। शुभ या प्रशुभ पुदूगलपरिणाम केवल पुद्गलमय 
होनेसे एक है; उश्के एक होनेसे कर्मके स्वभावमें भेद नही होता; इसलिये कर्म एक ही है। शुभ या झशुभ 
फलरूप होनेवाला विपाक केवल पुदंगलमय होनेसे एक है; उसके एक होनेसे कर्मके भ्रनुभवमें (-स्वादमें) 
श्वेद नहों होता; इसलिये कर्म एक ही है | शुभ (-भच्छे) मोक्षमार्ग केवल जीवमय है भौर पशुभ (-बुरे) 
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कर्म । शुभो 5शुभो वा पृद्टलपरिणामः केवलपुद्ठलमयत्वादेकः , तदेकत्वे सति स्वभावामेंदादेक कम । 

शुभो उशुभो वा फलपाकः केवलपुद्ठलमयत्वादेकः, तदेकत्वे सत्यनुभवामेदादे्क कर्म । शुभाशुभौ 

मोक्षबन्धमार्गों तु प्रत्येके केवलनीवपुद्धलमयत्वादनेको, तदनेकत्वे सत्यपि केवलपूदलमयबन्ध- 
मार्गाश्रितत्वनाअ्रयाभेदादेक॑ कम । 


बन्धमार्ग केवल पुद्गलमय है इसलिये वे अनेक (-भिन्न भिन्न, दो ) हैं; भोर उनके श्रनेक होने पर भी 
कर्म केवल पुदूगलमय-बन्धमार्गके ही- श्राश्नित होनेसे कर्मके भ्राश्नयमें भेद नहीं है. इसलिये कर्म एक 
ही है। 

भावषार्थ:--कोई कर्म तो भ्ररहस्ता दिमें भक्ति-अ्रनु राग, जीवोंके प्रति श्रनुकम्पाके परिणाम भौर 
मन्द कषायसे चित्तकी उज्ज्वलता इत्यादि शुभ परिणामोंके निमित्तसे होते हैं श्लौर कोई कर्म तीत्न 
क्रोधादिक ग्रशुभ लेश्या, निरदंश़्ता विषयासक्ति, ओर देव, गुरु ग्रादि पूज्य पुरुषोंके प्रति विनयभावसे 
नहीं प्रवरततना इत्यादि प्रशुभपरिणामोंके निमित्तसे होते हैं; इसप्रकार हेतु भेद होनेसे कमंके शुभ झऔौर 
अशुभ दो भेद हो जाते हैं। सातावेदनीय, शुभभ्नायु, शुभनाम भ्रौर शुभगोत्र - इन कर्मोंके परिणामों 
(-प्रकृति इत्यादि-) में तथा चार घातीयकर्म, अ्रसातावेदनी य, भ्रशुभ-आायु, भ्रशुभनाम झौर अशुभगोत्र 
इन कर्मोके परिणामों .(-प्रकृति इत्यादि-) में भेद है; इसप्रकार स्वभावशेद होनेसे कर्मो्क शुभ झौर 
प्रशुभ दो भेद हैं । किसी कर्मके फलका भ्रनुभव सुखरूप श्रोर किसीका दु:खरूप है; इसप्रकार झनु भवका 
भेद होनेसे कमंके शुभ और अशुभ दो भेद हैं। कोई कर्म मोक्षमार्गके प्राश्रित है और कोई कर्म 
बन्धमार्गके भ्राश्नित है; इसप्रकार श्राश्नयका भेद होनेसे कर्मके शुभ ओर श्रशुभ दो भेद हैं। इसप्रकार 
हेतु, स्वभाक, भ्रनुभव भोर झ्राश्रय--ऐसे चार प्रकारसे कमंमें भेद होनेसे कोई कर्म शुभ भौर कोई 
भ्रशुभ है, ऐसा कुछ लोगोंका पक्ष है । 

अ्रब इस भेदपक्षका निषेध किया जाता है:--जीवके शुभ और अ्रशुभ परिणाम दोनों प्रशानमय 
हैं इसलिये कर्मका हेतुं एक भ्रज्ञानं ही है; श्रत: कर्म एक ही है । शुभ भौर भ्रशुभ पुदगलपरिणाम दोनों 
पुदूगलमंय ही हैं इसलिये कर्मका स्वभाव' एक पुद्गलपरिणामरूप ही है; ग्रतः कर्म एक ही है । सुख- 
दुःखरूप दोनों भ्रनुभव पुद्गलमय ही' हैं इसलिये कर्मका अनुभव एक पुद्गलमय ही. है; श्र॑ते: कर्म एक 
ही है। भोक्षमार्ग ध्रौर बन्धमार्ग में, मोक्षमार्ग तो, केवल जीवक़े परिणाममय ही है और बन्धमार्ग केवल 
पुदगलके परिणाममय ही है इस लिये करमका श्राश्रय मात्र बन्धमार्ग ही है ( श्रर्थात्‌ कर्म एक बन्धमार्गके 
आ्राश्र कस ही होतम है-मोक्षमार्गमें नहीं होता ); भ्रतः कर्म एक ही है । 

इसप्रकाह कर्मके शुभाशुभ भेदके पक्षकों गोण करके उसका निषेध किया है; क्योंकि यहाँ 
प्रभेदपक्ष प्रधांन'है, ग्रौर यदि. ग्रभेदपक्षसे देखा जाये तो कर्म .एक ही है--ददो नहीं .। 

भ्रव इसी पझ््ंका सूचक कलश रूप काव्य कहते हैं: -- 








२२६ समयसार 
( उपजाति ) 


: हेतुस्वमायानुभवाश्रयाणां सदाष्यमेदाल हि कममेदः । 
तद्बंधमार्गा श्रितमेकमिष्टं स्वयं समस्त खलु बंधहेतुः ॥१० २॥। 
अथोभय कर्माविशेषेण बन्धद्ेतु' साधयति-- 


सोवण्णियं पि णियलं बंधदि कालायसं पि जह प्रिसं। 
बंधदि एवं जोयं सुहमसुहं था कद कम्म ॥१४६॥ 
श्लौदर्णिकमपि निगल बध्नाति कालायसमापि यथा पूरुषमम्‌। 
बध्तात्येब जीव॑ बुभमशुभ था ऊुते कम ॥१४६॥ 
शुममशुम च कर्माविशेषेणेव पुरुष बध्नाति बंधत्याविशेषात्‌ कांचनकालायसनिगलबत्‌ । 


अथोभयं कम प्रतिषेधयति-- 


श्लोकार्थ:--[ हेतु-स्वभाव-भ्रनुभव-प्राश्रयारां ] हेतु, स्वभाव, भ्रनुभव भौर भाश्रय इन 
बारोंका [ सदा श्रपि ] सदा ही [ प्रमेशत्‌ ] प्रभेद होनेसे [ न हि कर्सेद: ] कर्ममें निश्चयसे भेद 
नहीं हैं; [ तब समस्त स्वयं ] इसलिये, समस्त कर स्वयं [ खसु ] निश्चयसे [ बन्धमार्ग-प्राश्नितम ] 
धन्थमार्गके धरांथित हैं ध्रोर [ बन्धहेतु: ] बन्धका काररा हैं, घ्त: [ एकम्‌ इध्टं ] कर्म एक ही माना _ 

गया है--उसे एक ही मानना योग्य है।१०२। 
भ्रव यह सिद्ध करते हैं कि--दोनों--शुभाशुभकमं, बिना किसी भ्न्तरके बन्धके काररा हैं.-- 


#यों लोइकी त्यों कनककी जंजीर जकड़े पुरुषफों । 
इस रीतसे शुभ या भशुभ कृत, कम बांधे जीबको ॥१०६।॥। 
गायाथं:--[ यथा ] जैसे [ सोबरिएकम्‌ ] सोनेकी [ निगल ] बेड़ी [ श्रपि ] भी [ पुरुषम्‌ ] 
पुरुषको [ बध्नाति ] बाँधती है भोर [ कालायसम्‌ ] लोहेकी [ ध्रपि ] भी बाँधती है, [ एवं ] इसीप्रकार 
[ शुभम्‌ था झ्शुमस्‌ ] शुभ तथा भ्रशुभ [ इत कर्म ] किया हुंप्ा कर्म [ जोब॑ ] जीवको [ बध्नाति ] 
( भ्रविदेषतया ) बाँवता है । 
टोका:--जैसे सोनेकी शोर लोहेकी बेड़ी बिना किसी भी अन्तरके पुरुषको बाँधती है क्‍योंकि 
बन्धनभावकी धपेक्षासे उनमें कोई भ्रन्तर नहीं है, इसीप्रकार शुभ भोर भ्रशुभ कर्म बिना किसी भी 
पन्तरके पुरुषको (-जीवको ) बांधते हैं क्योंकि बन्धभावकी भ्रपेक्षासे उनमें कोई धन्तर नहीं है । 


भ्रब दोनों कर्मोंका निषेष करते हैं:-.. 





पुण्य-पाप क्षण्रिक्रार २२७ 


तम्हा दु कुसोलेहि य राग मा कुणह मा व संसरगं । 
साहीणो हि विणासों कुसोलसंसग्गरागेण ॥१४७॥॥ 


तस्मात्त कुशीढाभ्यां च राग मा कुरुत मा वा संसगम्‌ । 
स्वाधीनो दि पिनाक्षः कुशीलसंसगरागेण ॥१४७॥ 


कुशीलशुमाशुमकम भ्यां सह रागपंस्गों श्रतिषिद्ों बन्‍्भहेतुत्वाद इशीसमनोरमामनोरः 
मकरेणुकुइनीरागसंसर्गवद्‌ । 
अथोभय कम प्रतिषेष्यं स्वयं रष्टन्तेन समर्थयते-- 
जह णाम कोधि पुरिसो क्च्छियसोलं जरखां वियाणित्ता । 
वज्जेंद तेण समय ससरगं रागकरणं च ॥१४८७ 
एसेव कम्सपथयडीसोलसहाव॑ च _क्‌च्छिदं णादु । 
वज्जति परिहरंति' य तस्संत्तर्ग सहावरदा ॥१४६॥। 





इससे करो नहि शम वा संसर्ग उभय कुशीलका । 
इस कृश्नीलके संसर्गसे है, नाश तुझ स्वो्तेपका ॥१४७॥ 
गायायं:--[ तस्मात्‌ तु ] इसलिये [ कृुशीशास्यां ] इस दोभों कुक्षीलोंके साथ [ राय ] राग 
[ भा कुरत ] मत करो [ था ] धबवा [ संसर्येभ्‌ थ ] ससर्ग भी [ मा ] मत करो [ हि ] क्योंकि 
[ फुशीलसंसगरागेरत ] कुझीलके साथ ससर्गे धोर राय करनेसे [ स्वाधीन: विनाश: ] स्वाभीनताका 
नाश होता है ( भर्थात्‌ धपने द्वारा ही प्रपता घात होता है ) । 
टीका:--जैसे कुशील--मनोरम भौर ध्रमनोरम हथिनीरूपी #ट्ूतीके साथ ( हाथीका ) राय 
झभोर ससर्ग बन्ध ( बन्धन )का कारण होता है, उसीप्रकार कुझील भ्र्यात्‌ शुभाशुभ कर्मोंके साथ 
राग शोर ससर्ग बन्ध्के कारर होनेसे, शुभाशुभ कर्मोके साथ राग श्लोर ससर्गका निषेध किया गया है। 
झव, भगवान कुन्दकुन्दाचार्य स्वय ही दृष्टान्तपूर्वके यह समर्थन करते हैं कि दोनो से 
निषेषध्य हैं।--- 


जिम भाँति कोई पुरुष, कुत्सितशील जनकी जानके | 
संगग उसके साथ त्योंही, राग करना परितजे ॥१४८॥ 
यो कमप्रकरृति शील और स्वभाव कुत्सित जानके ) 
निम्र भाउमें रत राख अरु संपर्ग उसका परिदरे ॥१४९॥ 


रर्८ समयसार 


यथा नाम को 5पि पुरुषः कुत्सितशील बन॑ विज्ञाय । 
वर्जयति तेन सम संसर्ग रागकरणं वे ।१४८॥ 
एवमेव कमप्रक्रतिशीरस्वभावं च कुत्सितं ज्ञात्वा | 
बर्जयंति परिहरंति च तत्संसर्ग स्वभावरताः ॥१४९॥। 


ह यथा खलु कुशठः कश्रिदनइस्ती स्वस्प बंधाय उपसप्पन्ती चढुलूद्वदी ममोरमाममनोरमां 
बा करेणकुट्नीं तत्त्ततः कुत्सितशीलां विज्ञाय तया सह रागसंसगों प्रतिषंधयति, तथा 
किलात्मा 5रागो ज्ञानी स्वस्थ बंधाय उपसप्पन्ती मनोरमाममनोरमा वा सर्वामपि कमप्रकृतिं 
तस्व॒तः कुत्सितशीलां विज्ञाप तया सह रागसंसगों प्रतिषंधयति । 


अथोभयं कम बन्धद्देतु प्रतिषेध्य चागमेन साधयति-- 


--[ यथा नाम ] जैसे [ को5पि पुरुष: ] कोई भी पुरुष [ कुत्सितशोलं [ कुशील 
प्र्थात्‌ खराब स्वभाववाले [ जन॑ ] पुरुषको [ विज्ञाय ] जानकर [ तेन समक॑ ] उसके साथ [ संसर्ग 
ख रागकररां ] संसर्ग भ्रोर राग करना [ वर्जयति ] छोड़ देता है, [ एवम एब च ] इसीप्रकार 
[ स्व्रभावरताः ] स्वभावमें रत पुरुष [ क्षमंप्रकृतिशोलस्वमार्थ ] कम्मंप्रकृतिके शील-स्वभावकों 
[ कुश्सितं ] कुत्सित भ्र्थात्‌ खराब [ शार्वा ] जानकर [ तत्संसर्ग | उसके साथ संसर्ग [ बजयंति ] 
'छोड़ देते हैं [ परिहरंति च॒ ] धौर राग छोड़ देते हैं । ४ 

. * टीका:--जैसे कोई जंगलकत कुदाल. हाथी भपने.बन्धनके लिये! निकट भ्ाती हुई सुन्दर भुखबाली 
'अनोरम झथवा भमनोरम हथिनीरूपी कुट्टनीको परमार्थत:खुडी जानकर उसके साथ राग या संसर्ग 
नहीं करता, इसीप्रंकार भात्मा भ्रागी ज्ञानी होता हुआ अपने बन्धके लिये शमीप्र भाती हुई ( उदयमें 
शराती हुई ) मनोरण पा भ्रमनोरम ( छुभ या भ्रशुभ )“ सभी कमंप्रकृतिमोंकों १रमाथ्थतः बुरी जानकर 

















* उनके साथ राग तथा संसर्ग नहीं करता । 


भाषा: -हाथीको पकड़नेके लिये हुथिनी रखो जाती' हैं, हाथी कासान्ध होता हुप्मा उस 


ह हथिनीरूपी कुटुनीके साथ राग तथा संसर्ग करता है इसलिये वह पकड़ा जाता है भौर पराधीन होकर 


दुःख भोगता है, जो हाथी चतुर होता है वह उस हथिनीके साथ राग तथा संसर्ग नहीं करता; 
इसी प्रकार अज्ञानी जीव कमंप्रकृतिको झच्छा समककर उसके साथ राग तथा संसर्ग करते हैं इसलिये 
वे बन्धमें पडकर पराधीन बनकर संसारके दुःख भोगते हैं, भौर जो ज्ञानी होता है बह उसके साथ 
कभी भी राग तथा संसर्ग नहीं करता । 33 . 

प्रब, भागमसे यह सिद्ध करते हैं कि दोनों कर्म बन्धके काररा हैं भोर निषेध्व हैं:-- 


. पुण्य-पाष धषिकार २२६ 


रत्तो बन्धदि कम्मं मुच्चदि जीवो विरागसंपत्तो । 
एसो जिणोवदेसो तम्हा कम्मेसु मा रज्ज ॥१५०॥॥ 


रक्तो वध्नाति कर्म मुच्यते जीवो विगममंग्राप्तः । 
एपो जिनोपदेशः तस्मात्‌ कमसु मा रज्यस्व ॥१५०॥॥ 


यः खलु रक्तो उवश्यमेव कम बध्नीयात्‌ विरक्त एवं हब्येतेत्ययमागमः स सामान्येन 
रक्तत्वनिमित्तत्वाचछुभमशुभप्रुमयंकर्मा विशेषेण. बन्धहेतुं | साधयाति, तदुमयर्मापे कम 
प्रतिषेधयति थे । 


( स्वागता ) 


फर्म सवेसपि सवंबिदों यदू 
बंधसाधनप्ुशन्त्यबिशेषात्‌ । 

तेन सबमपि तत्यतिषिद्ध 

ज्ञानमेव विहित श्िवद्वेतुः ॥॥१०३॥ 


४२ ५ ऑकेल+र- अल आन +++++- ज+ ऑन न+>ललत__++न्न्‍ेत3+ु ७». 





जीव रागी वाँधे कर्ंको, वेराग्यगत मुक्ती लहे । 
का कि (७ 
ये जिनप्रभू उपदेश है नदि रक्त हो तू कमेसे !|१४०॥। 
गाया :--[ रक्त: जोबः ] रागी जीव [ कर्म ]कर्म [ बध्नाति ] बांधता है [विरागसंप्राप्तः ] 
प्रोर बेराग्यको प्राप्त जीव [ सुख्यते ] करंसे छूटता है--[ एव! ] यह [ लिनोपदेश: ] ज़ितेन्द्र भगवानका 
उपदेश है। [ तस्मात्‌ ] इसलिये ( हे भव्य जीव ! ) तू [ कर्संसु ] कर्मोमे [ मा रज्यस्थ ) प्रीति--राग 
मत कर । 


टीका:ः--“ रक्त अर्थात्‌ रागी प्रवश्य कर्म बाँधता है, भोर विरक्त भ्रर्थात्‌ विरागी ही कर्मसे 
छूटता है” ऐसा जो यह भागमबचन है सो, सामान्यतया रागीपनकी निमित्तताके काररा शुभाशुभ दोनों 
कर्मोको प्रविशेषतया बन्धके कारररूप सिद्ध करता है भोर इसलिये दोनों कर्मोंका निषेध करता है । 

इसी ध्र्थका कलश रूप काव्य कहते हें -- 

श्लोकार्थ:--[ यद्‌ ] क्योकि [ सर्वबिदः ] सर्वेजदेव [ सर्वम झषि कर्म ] समस्त (शुभाशुभ) 
कमेको [ प्रविशेषात्‌ ] प्रविशेषतया [ बन्धसाधनम्‌ ] बन्धका साधन ( कारण ) [ उशनन्‍्ति ] कहते 
हैं [ तेन | इसलिके ( यह सिद्ध हुभा कि उन्होंने ) [ सर्वम्‌ अ्रषि तश्‌ प्रतिषिद्ध ] समस्त कर्मका 
निषेध किया है शोर [ ज्ञानम एव शिवहेतुः बिहित॑ ] ज्ञानको हरी मोक्षका कारण कहा है ।१०३। 


बुं३० धम्रयसार 
( शिखरिणी ) 
निषिद्ध सब॑स्मिन सुछृतदुरिते कर्म णि किल 
प्रदृ्े मेप्कम्यें न खलु धनयः सन्त्यश्वरणाः। . 
तदा बहाने ज्ञान प्रतिचरितमेषां हि शरण 
ध्वयं विन्दन्त्येते परमममृतं तश्न निरताः ॥।१ ०४॥। 
अथ ज्ञान मोभदेतुं साधपति-- 


परमट्टौ खल समझो सडद्धो जो केवली मणी णाणी । 
तम्हि ट्विदा सहावे मुणिणों पावंति णिव्वाणं ॥॥१५१॥। 





जब कि समस्त कर्मोंका निषेध कर दिया गया तब फिर मुनियोंको किसकी शरण रही सो भ्रब 
कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ -- [ सुकृतदुरिते सर्बस्सिन्‌ कर्मरिंग किल मिषिद्ध | शुभ स्‍्राचरणारूप कर्म शोर 
झशुभ धाचरणारूप कर्म--ऐसे समस्त कर्मोंका निषेध कर देने पर [ नेध्कस्यें प्रयृते ] निष्कर्म 
( निवृत्ति ) भ्रवस्थामें प्रवर्तमान, [ भुनय: खलु ध्रशरणा: न सन्ति ] मुनिजन कहीं ध्रद्रण नहीं हैं; 
[ सदा ] ( क्‍योंकि ) जब निष्कर्म भवस्पा प्रवर्तमान होती है तब [ झ्ञाने प्रतिच्रितम्‌ ज्ञान हि ] 
ज्ञानमें प्राथरण करता हुधा--रमण करता हुआ--परिशमन करता हुआ शाम ही [ एवं ] उन 
मुनियोंको [ शररखं ] शरण है; [ एते ] वे [ तत्र निरताः ] उस ज्ञानमें लीन होते हुए [ परमभ 
झामृतं ] परम प्मृतका [ स्वयं ] स्वयं [ बिस्दस्ति ] भनुभव करते हैं--स्वाद लेते हैं । 

साजाये:-- किसीको यह शंका हो सकती है कि--जब सुकृत झोर दुष्कृत--दोनोंको नियेत्र कर 
दिया गया है तब फिर सुनियोंकों कुछ भी करना शेष महीं रहता, इसलिये वे किसके भ्राश्रयसे या किस 
झालम्वनके द्वारा मुनित्वका पालन कर सकेंगे ? प्राचायदेवने उसके समाधानाथ्थ कहा है किः--समस्त . 


कर्मोंका त्याग होजाने पर श्ञानका महा शरण है। उस ज्ञानमें लीन होनेप॑र सर्व धांकुंलतासे रहित 
परमानन्दका भोग होता है--जिसके स्वादको आानी ही जानते हैं। भप्रजानी कषायी जीव कर्मोंढो ही 


सर्वस्व जानकर उन्हींमें जीन हो रहे है, वे शानानन्दके स्वादको नहीं जानते ।१०४। 
धक यह सिद्ध करते हैं कि शान मोक्षका कारण है:-- ' 


परमार्थ है निश्चय, समय, शुघ, कैवली , धरुनि, ज्ञनि है। ' 
तिष्ठे जु उसह्वि स्प्रभाव प्रुनिवर, मोक्षकी प्राप्ती करे ॥१४१॥॥_ ____ 


पुण्य-पाप प्धिकार २३१ 


“+' हमॉर्यर सह समय शुद्ध या कंपेली घुतिहानीत 7 
.।' दस्फिमजशिदिता/संभाके शुनयश्आ प्लुपंतिननिर्बाणर्‌-॥ १४१ ।। 


ब्वानं हि मोभदेतुः, झानस्पः शुभाशुमफतंणोरपंघदेहुस्ते सत्ति'प्रोदेतुत्वस्प तथोपपत्े! | 
तसु सकलफर्मादिजात्वंबरस्बिविक्ततिज्ाहिभातः परुमरथ ऋत्मेति यावकू। स तु युगपदेकीभाव- 
प्रदूशह्दानगमनमयतया समयः, सकलनयपक्षासंकीणेंकल्ञानतया शुद्ध:, केवलचिन्मात्रवस्तुतया 
केवबली, मननमात्रभावतया घुनिः, स्वथमेद ब्ञानतया ज्ञानी, स्वस्थ भवनमात्रतया स्वभावः, 
स्वतश्वितो भवनमात्रतया सद्भाबों वेति शब्दमेदे5पि न च वस्तुभेद! । 


अथ ज्ञान विधापयति-- 
5 5 नल हि आह तक जज है, 
गाथाश्नं:--[[ ख़ल्ु ] निश्चयसे [ य; ] जो [ पहुम्थ्थ:-] प्रपरथ् (पशु प्दयर्थ) है, समयः ] 
समय है, [ शुद्धः ] शुद्ध है, [ केवली ] केवली है, [ मुनिः ] मुनि हैं, [ शानी ] शानी है, [ तल्सिन्‌ 
स्वमावे ] उस स्वभावमें.[ स्थिता: ] स्थित [ घुनयः ] मुनि [ निर्वाण ] निर्वाणाकों [ प्राप्मुंति ] 
प्राप्त होते हैं । 


+ ५7१४ ३५५ हे 

टीका:--शान मोक्षका कारण है, क्‍योंकि वह शुभाशुभ कर्मोंके बन्धका कारण नहीं होनेसे 

उसके इसप्रकार मोक्षका कारणपना बनता है। यह ज्ञान, समस्त कर्म भादि भनन्‍्य जातियोंसे भिन्न 

चैतन्य-जातिमात्र परमार्थ (-परम पदार्थ ) है--भात्मा है। वह ( भ्रात्मा ) एक ही साथ एकरुपसे 

प्रवतेमान ज्ञान और गमन ( परिणशमन ) स्वरूप होनेसे समय है, समस्त नयपक्षोंसे भ्रमिञ्चित एक 

ज्ञानस्वरूप हीनेसे शुद्ध है, केवल चिन्मात्र वस्तुस्वरूप होनेसे केवली है, केवल मननमात्र ( ज्ञानमात्र ) 

भावस्वरूप होनेसे मुनि है, स्वयं ही ज्ञानस्वरुप होनेसे ज्ञानी है, 'स्व' का ७भवनमात्रस्वरुप होनेसे 

स्वभाव है भ्रथवा स्वत: चेतन्यका भवनमात्रस्वरूप होनेसे सदभाव है ( क्‍योंकि जो स्वत: होता है वह 

संत्‌-स्वरूप ही होता है ) | इसप्रकार दाब्दभेद होने पर भी वस्तुभेद नहीं है.( यद्यपि नाम भिन्न भिन्न 
हैं तथापि बस्तु एक ही है ) । 


भावा्थ:--मोक्षका उपादान तो प्रात्मा ही है। परमार्भसे श्रात्माका शानस्वभाव है; जो ज्ञान 
है सो ध्रात्मा है और भात्मा है सो शान है । इसलिये ज्ञानको ही मोक्षका कारण कहना योग्य है । 


क्ष्ड्प ४ ह 








झव, यह बतलाते हैं कि भ्रागममें भी शानको ही मोक्षका काररणा कहा है:-- 
मलिक हम न ली अमल जम, मर 8:22 4 ल्‍ल-6. 2 जज व4"० "2442. ४०७ छछ घर कर न 


# भवन म्क्‌ झिेरा ्। 


२३२ समबसाद 


परमहुम्हि दु श्रठिदों जो कुणदि तबं वर्द च धारेदि । 
तें सव्व॑ बालतवं॑ बालवदं बेति सव्वण्छु ॥१५२॥ 
प्ररमाथें त्वस्थितः यः करोति तंपो वे च घारयति। . 
बत्सव बालतपो बाक्ते ब्रवन्ति स्वेज्ञा) ॥(४२॥ 7 
ज्ञानमेव मोक्षस्य कारणं विहित॑ परमाथ भृतश्ञानशून्यस्याज्ञानकंतयोब्रततपःकम्म णोः 
बंधहेतुत्वाद्वालव्यपदेशेन प्रतिषिद्धत्वे सतिं तस्येव मोक्षहेतुत्वात्‌ । 
अथ ज्ञानान्ञाने मोक्षबंधहेत्‌ नियमयति-- की 
ब्रदणियमाणि धरंता सीलाणि तहा तदं च कब्वंता । 
परमट्रेबाहिरा जे णिव्वारां ते ण विदंति ॥१५३॥ 


- १, 











परमाथमें नहि तिष्ठकर , जो तय करे घतकों धरे । 
तप सब उसका बाल अरु. वत बाल जिनवरन कहे ॥१४२॥| 
गायार्थ:--[ परमार्थें तु ] परमाथ्में [ भ्रस्थित: ] भ्रस्थित [ यः ] जो जीव [ तपः करोति ] 


तप करता है [च॒ ] भोर [ बतं घारयति | क्रत धारण करता है, [ तत्सब ] उसके उन सब तप श्र 
ब्रतकों [ सर्थज्ञा: ) सर्वज्ेव [ बालतपः ] बालतप और [ बालब्रतं ] बालब्रत [ ब्र.बन्ति ] कहते हैं । 


दीकाः--पभागममें भी शानकों ही मोक्षका कारण कहा है ( ऐसा सिद्ध होता है ); क्योंकि 
जो जीव पंरमार्थभूंत शञानसे रहित है उसके, भ्रशानपूर्वक किये गये ब्रत, तप झादि कर्म बन्धके काररस 
हैं इसलिये उन कर्मोंको 'बाल' संज्ञा देकर उनका निषेध किया जानेसे ज्ञान ही मोक्षका कारेण सिद्ध 


होता है। 
आवार्य:--शानके बिना किये गये तप, ब्रतादिको सर्वकज्देवने बालतप तथा बालब्नत ( श्रज्ञानंतप 
तथा प्ज्ञानन्नत ) कहा है, इसलिये मोक्षका कारणा ज्ञान ही है ।: । मी 


झब यह कद्ते हैं कि शान ही मोक्षका हेतु है भौंर भज्ञान ही बन्धका हेतु है महू नियम है:-- 


ब्रतनियमकों धारे भले, तपशीलकों भी आवरे । .- | 
परमाथसे जो बाह्य वो, निर्ाणप्राप्ती नहिं करे ।|१४३१॥ 


पुण्य-पाप झ्रधिकार २३३ 


ब्रतनियमान्‌ धारयंतः शीलानि तथा तपथ कुबतः । 
परमाथबाद्या ये निर्माण ते न बिंदति ॥१५४३॥ 


ज्ञानमेब मोक्षहेतुः, तदभावे स्वयमश्ञानभूतानामज्ञानिनामन्त्वतनियमशीलतप!प्रभृति- 
शुभकमसड्भावे 5पि मोक्षाभावात्‌ | अन्ञानमेव बंधहेतु), तदभावे स्वयं ब्ञानभृतानां बज्ञानिनां 
बह्िवितनियमशीलतप/प्रभूतिशुभकर्मा सद्भावे 5 पि मोक्षसद्भावात्‌ । 
( शिखरिणी ) 

यदेतदू ड्वानात्मा ध्रुवमचलमाभाति भवन 

शिवस्यायं द्वेतुः स्वयमपि यतस्तच्छिष हति। 

अतो 5न्यद्बंधस्य स्ववमपि यतो बंध इति तत्‌ 

ततो श्ञानात्मत्वं भवनमनुभूतिहिं विहितम्‌ ॥१०५॥| 


गाथार्थ:--[ ब्रतनियमान्‌ ] ब्रत ओर नियमोंको [ घारयन्त: ] धारण करते हुए भी [ तथा ] 
तथा [ शीलानि चल तपः ] शोल और तप [ कुर्वन्त: ] करते हुए भी [ ये ] जो [ परमाथंबाह्याः ] 
परमार्थमें बाह्य हैं ( श्र्थात्‌ परम पदार्थरूप ज्ञानका-ज्ञानस्वरूप झात्माका जिसको श्रद्धान नहीं है ) 
[ ते ] वे [ निर्वाणं ] निर्वाणकों [ विदंति ] प्राप्त नही होते । 

टीकाः--ज्ञान ही मोक्षका हेतु है; क्‍योंकि ज्ञानके श्रभावमें स्वयं ही भ्रशानरूप होनेवाले 
भ्ज्ञानियोंके श्रन्तरंगमें ब्रत, नियम, शील, तप इत्यादि झुभ कर्मोका सदभाव होने पर भी मोक्षका अभ्रभाव 
है। अज्ञान ही बन्धका कारण है; क्योंकि उसके ग्रभावमें स्वयं ही ज्ञानरूप होनेवाले ज्ञानियोंके बाह्य 
ब्रत, नियम, शील, तप इत्यादि शुभ कर्मोंका असदभाव होने पर भी मोक्षका सद्भाव है । 








मावा्थ:--ज्ञानरूप परिरामन हो मोक्षका कारण है और प्रज्ञानरूप परिणमन ही बन्धका 
कारणा है; ब्रत, नियम, शील, तप इत्यादि शुभ भावरूप शुभ कमे कहीं मोक्षके कारण नहीं हैं; 
जझानरूप परिणमित ज्ञानीके वे शुभ कर्म न होने पर भी वह मोक्षको प्राप्त करता है; तथा झज्ञानरूप 
परिणमित श्नज्ञानीके वे शुभ कर्म होनेपर भी, वह बन्धको प्राप्त करता है । 


भ्रब इसी श्रथंका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
श्लोकार्थ:--[ यत्‌ एतव्‌ ध्रवर्म्‌ प्चलम॒ ज्ञानात्मा मवनमभ्‌ ग्राभाति ] जो यह ज्ञानस्वरूप आझात्मा 
प्रवरूपसे भौर श्रचलरूपसे शानस्वरूप होता हुआ--परिणमता हुआ भासित होता है, [ प्रयं शिवस्प 
हेठुः ] वही मोक्षका हेतु है, [ यलः ] क्‍योंकि [ तत्‌ स्वयस्‌ भ्रवि शिव: इति ] वह स्वयमेव मोक्षस्वरूप 
है; [ भ्रत: धन्पत्‌ ]) उसके अतिरिक्त अन्य जो कुछ है [ बन्धस्य ] वह बन्धका द्वेतु है [ यतः ] क्‍योंकि 
३० 


ह र्शे४ड धमयसाद 


अथ पुनरपि पृण्यकम पश्षपातिनः प्रतिबोधनायोपक्षिपति-- 
परमहुबाहिरा जे ते श्रण्णाणेण पृण्णमिच्छंति । 
संसारगमणहेदु॒ वि मोक्खहेंदु श्रजाणंता ॥१५४॥ 
परमाथवाश्या ये ते अश्नानेन पृण्यमिच्छति । 
संसारगमनहेतुम पि मोश्रहेतुमजानंतः (|? ५४॥। 


हह खलु केचिल्रिखिलकमपक्षक्ष वसंभावितात्मलामं॑ मोक्षमपिलपंतों+पि तड्धेतुभूत॑ 

९ का 
सम्परदशनज़ानचा रित्रस्व भावपरमाथ भूतड्ञानभवनमाश्रमकाउय उक्षणं, समयसारभूत॑ सामायिक 
प्रतिज्ञायापि दुरंतकम चक्रोचरणक्लीबतया परमाथभूतब्लानभवनमात्र॑ सामायिकमात्मस्वभाव- 











[ तत्‌ स्वयम्‌ श्रपि बन्ध: इति |] वह स्वयमेव बन्धस्वरूप है। [ ततः ] हसलिये भागममें [ श्ञानात्मत्य 
भवनम्‌ ] ज्ञानस्वरूप होनेका (-ज्ञानस्वरूप परिणमित होनेका ) भर्थात्‌ [ धनुभूतिः हि ] भनुभूति 
करनेका ही [ विहितम्‌ ] विधान है ।१०५। 


भव फिर भी, पृण्यकर्मके पक्षपातीको समभानेके लिये उसका दोष बतलाते हैं:-- 


परमार्थवाहिर जीवगण . जानें न हेतू मोक्षका , 
अल्ञानसे के पुण्य इच्छें, हतु जो संसारका ।/ ४५४७! 


गायाथे:- [ ये ] जो [ परमा्बाह्या: ] परमार्थसे बाह्म हैं [ ते ] वे [ मोक्षहेतुम्‌ ] मोक्षके 
हेतुको [ प्रजानन्त: ] न जानते हुए--[ संसारगमनहेतुम्‌ श्रषि ] संसारगमनका हेतु होने पर भी-- 
[ प्रज्ञानेन ] प्रजञानसे [ पुण्यम्‌ ] पृण्यको ( मोक्षका हेतु समझकर ) [ इच्छंति ] चाहते हैं । 


टोका:--समस्त करमोंके पक्षका नाश करनेसे उत्पन्न होनेवाले ( निजस्वरूपकी प्राप्ति ) प्रात्म- 
लाभस्वरूप मोक्षको इस जगत्‌में कितने ही जीव चाहते हुए भी, मोक्षकी कारणभूत सामायिककी-- जो 
( सामायथिक ) सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चा रित्रस्वभाववाले परमार्थ भूत ज्ञानकी भवनमात्र है, एका ग्रतालक्षणा- 
युक्त है, भ्रौर समयसा रस्वरूप है उसकी--प्रतिज्ञा लेकर भी, दुरंत करमंचक्रको पार करनेकी नपु सकताके 
कारण परमार्थभूत ज्ञानके भवनमात्र सामायिकस्वरूप झात्मस्वभावको न प्राप्त होते हुए, जिनके प्रत्यन्त 
स्थूल संक्लेशपरिणामरूप कर्म निवृत्त हुए हैं घौर ध्त्यन्त स्थू विशुद्धपरिणामरूप कर्म प्रवर्त रहे हैं ऐसे 
वे, कर्मके भ्नुभवके गुरुत्व-लघुत्वकी प्राप्तिमात्रसे ही सन्तुष्ट चित्त होते हुए भी, स्वयं स्थल लक्षवाले होकर 
( संक्लेशपरिणामको छोड़ते हुए भी ) समस्त करमंकाण्डको मूलसे नहीं उखाड़ते । इसप्रकार वे, स्वयं 
धपने प्ज्ञानसे केवल प्रशुभकर्मको ही बन्धका कारण मानकर, ब्रत, नियम, शील, तप इत्यादि शुभ 


पृष्य-पाप ध्धिकार २३५ 


मलभमानाः प्रतिनिदवततस्थूलतमसंक्लेशपरिणामकमतया प्रवृततमानस्थूलतमविशुद्धपरिणामकर्माणः 
कर्मासभवगुरुताघवप्रतिपत्तिमात्रसंतुष्टवेतसः स्थूललक्ष्यतया सकल कर्मकांडमलुन्मूलयंतः स्वयम- 
प्ानादशुमकरम केवल बरंघहेतुमध्यायथ थे व्रतनियमश्नीलतपःप्रभतिदुमकर्म बंधहेतुमप्यजानंतो 
मोक्षहेतुमभ्युपगच्छंति । 

अथ परमार्थमोक्षद्वेतुं तेषां दशयति-- 


जोवादोसहहरणं सम्मत्तं तेसिमधिगमों णारां। 
रागादीपरिहरणं चरण एसो दु मोक्खपहो ॥१५४५॥। 


जीवादिश्द्धानं सम्यकत्वं तेषामधिगमों ज्ञानम्‌ | 
रागादिपरिदर्ण चरणं एप्सतु मोक्षपथः ।२१४४॥। 











कर्मोको बन्धका कारण होने पर भी उन्हें बन्धका कारण न जानते हुए मोक्षके कारणरूपमें श्रंगी कार 
करते हैं,--मोक्षके कारणरूपमें उनका झाश्रय करते हैं । 


भावार्थ:--कितने ही प्रज्ञानीजन दीक्षा लेते समय सामायिककी प्रतिज्ञा लेते हैं, परन्तु सूक्ष्म 
ऐसे ग्रात्मस्वभावकी श्रद्धा, लक्ष्य तथा भ्रनुभव न कर सकनेसे, स्थूल लक्ष्यवाले वे जीव स्थूल संक्लेश- 
परिणामोंको छोड़कर ऐसे ही स्थल विशुद्धपरिणामोंमें ( शुभ परिणामोंमें ) राचते हैं। ( संक्लेशपरि- 
णाम तथा विशुद्धपरिणाम दोनों भत्यन्त स्थूल हैं; भात्मस्वभाव ही सूक्ष्म है। ) इसप्रकार बे--यद्यपि 
बासस्‍्तविकतया सर्वकर्मरहित झ्रात्मस्वभावका भ्रनुभवन ही मोक्षका कारण है तथापि--कर्मानुभवके 
प्रल्पबहुत्वको ही बन्ध-मोक्षका कारण मानकर ब्रत, नियम, शील, तप इत्यादि शुभकर्मोंका मोक्षके 
हेतुके रूपमें झाश्रय करते हैं । 





झब जीवोंको परमार्थ ( वास्तविक ) मोक्षका कारण बतलाते हैं।-- 
जीवादिका श्रद्धान समकित, ज्ञान उसका ज्ञान है | 
रागादि-वजन चरित है, भर ये दि मरक्ती पंथ है।।१५४५॥ 


गायाय॑:--[ जोवादिभरद्धानं ] जीवादि पदाथोंका श्रद्धान [ सम्यक्त्व | सम्यक्त्व है, [ तेषां 
प्रधिगमः | उन जीवादि पदार्थोंका श्रधिगम [ ज्ञानम्‌ ] ज्ञान है झर [ रागादिपरिहरणं ] राग[दिका 
ध्माग [ चरखं ] चारित्र है;--[ एवः तु ] यही [ मोक्षपथः ] मोक्षका मार्ग है । 


२३६ . समयसार 


मोभहेतः किल सम्परदशनज्ञानवारित्राणि | तत्र सम्यग्दशनं तु जीबादिश्रद्धानस्वमावेन 
ज्ञानस्य भवनम्‌ | जीवादिज्ञानस्वभावेन श्ञानस्य भवन ज्ञानम्‌ । रागादिपरिदरणस्वभावेन ज्ञानस्य 
भवन चारित्रम्‌ | तदेवं सम्यस्दशनश्ञानचारित्राण्येकमेव ज्ञानस्थ भवनमायातम्‌ । ततो ज्ञानमेव 
परमार्थमोभहेतुः । 


अथ परमाथमोप्षहेतोरन्यत्‌ कर्म प्रतिषेधयति-- 
मोत्तम णिच्छयट्र बवहारेण विदुसा पवटु ति । 
परन्रटूमस्सिदाण दु जदीण कम्मक्खञ्रो विहिग्ो ॥१५६॥। 


मुफत्ा निश्रया्थ व्यवहारेण विद्वांमः प्रवतते ! 
हे |] ७ ७» 65 
परमाथमाश्रितरानां तु यतीनां कमक्षदां विद्वितः ॥१४६॥ 
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टोकाः--मोक्षका कारण वास्तवमें सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चारित्र है। उसमें, सम्यक्दर्शन तो 
जीवादि पदार्थोंके श्रद्धानस्वभावरूप ज्ञानका होना--परिशमन करना है; जीवादि पदार्थोके ज्ञानस्व- 
भावरूप ज्ञानका होना--परिणमन करना ज्ञान है; रागादिके त्यागस्वभाव रूप ज्ञानका होना--परिशमन 
करना सो चारित्र है। अतः इसप्रकार सम्यक्दशेन-ज्ञान-चारित्र तीनों एक ज्ञानका ही भवन 
(-परिणमन ) है। इसलिये ज्ञान हो परमार्थ ( वास्तविक ) मोक्षका कारण है। 





मावा्थ:--प्रात्माका प्रसाधारण स्वरूप ज्ञान ही है। और इस प्रकरणमें ज्ञानको ही प्रधान 
करके विवेचन किया है। इसलिये 'सम्यक्दशेन, ज्ञान और चारित्र--इन तीनों स्वरूप ज्ञान ही 
परिणमित होता है” यह कहकर ज्ञानकों ही मोक्षका कारण कहा है| ज्ञान है वह भभेद विवक्षामें 
झ्ात्मा ही है-ऐसा कहनेमें कुछ भी विरोध नहीं है, इसीलिये टीकामें कई स्थानोंपर श्राचार््यंदेवने 
ज्ञानस्वरूप प्रात्माको 'ज्ञान' शब्दसे कहा है । 


झब, परभार्थ मोक्षकारणसे धन्य जो कर्म उनका निषेध करते हैं:-- 


विद्वान जन भूताथ तज, व्यवहारमें बतेन करे । 
५5 ८ ५ ढ 
प्र कमनाश विधान तो, परमाथ-आश्रित संतके !।१५४६॥।| 


गायाथथ:--[ निश्चयाथ ] निश्चयनयके विषयको [ मुक्त्वा ] छोड़कर [ विद्वांसः ] विद्वास 
[ व्यवहारेरा ] व्यवहारके द्वारा [ प्रवर्तेते ] प्रवर्तते हैं; [ तु ] परन्तु [ परमार्थम्‌ प्राभितानां ] 
परमार्थके (-भात्मस्वरूपके ) श्रात्रित [ यतीनां ] यतीश्वरोंके ही [ कर्मक्षयः ] कर्मोका नाश 
[ बिहित! ] धानममें कहा गया है। ( केवल ब्यवह्ा रमें प्रबतेन करनेवाले पण्डितोंके कर्मक्षय नहीं होता।) 


पुण्य-पाप प्नधिकार २३७ 


यः खलु परमाथमोश्चहेतोरतिरिक्तो ब्ततपःप्रभृतिशुभकर्मात्मा केषांचिन्मोश्न हेतः से 
सो 5पि प्रतिषिद्धः, तस्य द्वव्यान्तरस्वमावत्वात्‌ तत्स्वभावेन ज्ञानमवनस्थाभवनात्‌, परमार्थमोक्ष- 
हेतोरेबेकद्रव्यस्वभावत्वात्‌ तत्स्वभावेन ज्ञानमवनस्थ भवनात्‌ | 


( भनुष्ट्म्‌ ) 


बृत्त ज्ञानस्वमावेन ज्ञानस्‍्य भवन सदा । 
एकद्रव्यस्तभावत्वान्मोक्षद्ेतुस्तदेव तत्‌ | १ ०६॥। 


( भनुष्दुभ्‌ ) 
बृ्त कमस्वभावेन ज्ञानस्य भवन न हि । 
द्रव्यांतरस्वभावत्वान्मोप्ठदेतुन कम तत्‌ ।।१०७॥ 


टीका:--कुछ लोग परमार्थ मोक्षहेतुसे भ्रन्य, जो ब्रत, तप इत्यादि शुभकर्मस्वरूप मोक्षहेतु 
मानते हैं, उस समस्तहीका निषेध किया गया है; क्‍योंकि बह ( मोक्षहेतु ) भ्रन्य द्रव्यके स्वभाववाला 
( पुदुगलस्वभाववाला ) है इसलिये उसके स्व-भावसे ज्ञानका भवन (होना ) नहीं बनता,--मात्र 
परमार्थ मोक्षहेतु ही एक द्रव्यके स्वभाववाला ( जीवस्वभावबाला ) है इसलिये उसके स्वभावके द्वारा 
झानका भवन ( होना ) बनता है । 


भावाथं:--कक्‍यों कि भ्रात्माका मोक्ष होता है इसलिये उसका कारण भी झआात्मस्वभावी ही होना 
चाहिये। जो श्रन्य द्रव्यके स्वभाववाला है उससे झात्माका मोक्ष कंसे हो सकता है ? शुभ कर्म 
पुदूगलस्वभाववाले हैं इसलिये उनके भवनसे परमार्थ श्रात्माका भवन नहीं बन सकता; इसलिये वे 
आ्रात्माके मोक्षके कारण नहीं होते । ज्ञान आझात्मस्वभावी है इसलिये उसके भवनसे प्रात्माका भवन 
बनता है; अतः वह प्रात्माके मोक्षका कारण होता है । इसप्रकार शान ही वास्तविक मोक्षहेतु है । 

श्रब इसी श्रथंके कलदयरूप दो श्लोक कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ एकव्रव्यस्थमाबत्वात ]) ज्ञान एकद्रव्यस्यभावी (-जीवस्वभावी-) होनेसे 
[ ज्ञानस्वभावेन ] ज्ञानके स्वभावसे [ सदा ] सदा [ ज्ञानस्य भवन वृत्त ] शानका भवन बनता है; 
[ तह ] इसलिये [ तब्‌ एवं मोक्षहेतु: | ज्ञान ही मोक्षका कारण है ।१०६। 


श्लोकार्थ :---[ द्रध्यान्तरस्थ मावत्वातु ] कर्म प्रन्यद्रव्यस्वभावी (-पुद्गलस्वभावी-) होनेसे 
[ कर्संस्वमावेन | कर्मके स्वभावसे [ ज्ञानस्य भवन न हि वृत्त | शञानका भवन नहीं बनता; [ तद ] 
इस लिये [ कर्म सोक्षहेतु: न ] कर्म सोक्षका कारण नहीं है ।१०७। . 


भ्रव आगामी कथनका सूक इलोक कहते हैं:- 


र३े८ समयसार 
( परनुष्टूम्‌ ) 
मोश्हेतु तिरोधानादूबन्धस्वात्खयमेव थे | 
मोक्षहेतुतिरोधायिभावत्वाचभिषिध्यते |।१०८॥। 
अथ कर्मणो मोक्षइेतुतिरोधानकरणं साधयति-- 
वत्यस्स सेदशावों जह णा्सेंदि मलमेलणासत्तों । 
मिच्छत्तमलोरुछण्णं तह सम्मत्त ख णादव्बं ॥१५७॥॥ 
वत्थस्स सेदभावों जह णासेदि मलमेलणासलो । 
ध्रृष्णाणमलोच्छण्णं॑ तह॒णाणं होदि णादव्यं ॥१५८॥ 
वत्थस्स सेदर्शावो जह णासेदि मलमेलणासत्तो । 
कसायमलोच्छण्णं तह चारित्त पि णादब्वं ॥१५६।। 


इ्लोकार्थ:--[ मोक्षहेतुतिरोधानात्‌ ] कर्म मोक्षके कारणोंका तिरोधान करनेवाला है, भौर 
[ स्वयम्‌ एवं अन्धत्यात्‌ | वह स्वयं ही बन्धस्वरूप है [ व्‌ | तथा [ भोक्षहेतुतिरोधायिभावत्वात ] 
मोक्षके कारणोंका तिरोधायिभावस्वरूप ( तिरोधानकर्ता ) है इसीलिये [ तह निषिध्यते ] उसका 
निषेध किया गया है ।१०८। 


झब पहले, यह सिद्ध करते हैं कि कर्म मोक्षके कारणोंका तिरोधान करनेबाला है:--- 


मलमिलनलिप जु नाश पाबे, श्वेतपन ज्यों बस्रका । 
मिथ्यालमलके लेपसे, सम्यक्त त्यों ही जानना ॥१४७॥। 
मलमिलनलिप जु नाश पावे, श्वेतपन ज्यों बखका | 
अशज्ञानमलके लेपसे, स्वृज्ञान तयों ही जानना |१५४८॥ 


मढमिलनलिप जु नाञ्न पावे, श्वेतपन ज्यों वख्तका । 
चारित्र पावे नाश लिप्त कैप्राय मलसे जानना |१५४९।। 


पुण्य-पाप भ्रधिकार श्रेरे 


वेखस्य श्वेतमावों यथा नश्यति मलमेलनापक्तः । 
मिथ्यात्वमलावच्छन्नं तथा सम्यक्ल॑ खलु ज्ञातव्यम्‌ ॥१४७॥ 
वख्रस्य श्वेतभावों यथा नश्यति मलमेलनासक्तः । 
अज्ञानमलावच्छन्न॑ तथा ज्ञानं भवति ज्ञातव्यम |.१५४८!' 
वद्नस्थ श्वेतभावों यथा नश्यति मलमेलनामक्तः | 
कपायमलावच्छत्न तथा चारित्रमपि ज्ातव्यम ॥१५९॥ 


ज्ञानस्प सम्यकत्व॑ मोक्षहेतुः स्वभावः परभावेन मिथ्यात्वनाम्ना कममलेनावच्छन- 
त्वात्तोरोधीयते, परभावभूतमलावच्छश्नश्वेतवस्रस्वभावभूतश्वेतस्वभाववत्‌ । ज्ञानस्य ज्ञानं मोक्षदेतु! 
स्वभावः परभावेनाश्ञाननाम्ना कममलेनावच्छम्नत्वात्तोरोधीयते, परभावभूतमलावच्छमश्वेतवस्- 
स्वभावभूतश्वेतस्वभाववत्‌_। ज्ञानस्थ चारित्र मोक्षददेतुः स्वभाव! परभावेन कपायनाम्ना 
कम मलेनावच्छन्नवाचिरोधीयते,. परभावभूतमलावच्छश्नश्वेतवख्रस्वभावभूतश्वेतस्वभाववत्‌॒। 
भतो मोक्षहेतुतिरोधानकरणात्‌ कम प्रतिषिद्धम्‌ । 





गाथार्थ :--[ यथा ] जैसे [ बस्त्रस्य ] वस्त्रका [ श्वेतभावः ] श्वेतभाव [ मलमेलनासक्तः ] 
मेलके मिलनेसे लिप्त होता हुत्ना | नश्यति | नष्ठ हो जाता है--तिरोभूत हो जाता है, | तथा ] 
उसी प्रकार [ सिश्यात्वसमलावच्छुस्नं ] मिथ्यात्वरूपी मेलसे व्याप्त होता हुआ--लिप्त होता हुश्रा 
[ सम्पकत्व॑ खलु ] सम्यक्त्व वास्तक्में तिरोभूत होता है [ ज्ञातव्यम्‌॒ ] ऐसा जानना चाहिये । [ यथा ] 
जैसे [ बस्त्रस्य ] वस्त्रका [ श्वेतभावः ] श्वेतभाव [ भलमेलनासक्त: ] मेलके मिलनेसे लिप्त होता हुभ्रा 
[ नश्यति ] नाशको प्राप्त ह्वोता है--तिरोभूत हो जाता है, [ तथा ] उसी प्रकार [ भ्रश्ानमल!वच्छन्नं ] 
प्रज्ञानरूपी मेलसे व्याप्त होता हुआ--लिप्त होता हुझ्ना [ ज्ञानं भवति ] ज्ञान तिरोभूत हो जाता है 
[ शातव्यम्‌ ] ऐसा जानना चाहिये। [ यथा ] जैसे [ वस्त्रस्य ] वस्त्रका [ श्वेतभावः ] एवेतभाव 
[ सलमेलनासक्त: ] मेलके मिलनेसे लिप्त होता हुआ्रा [ नश्यति ] नाशको प्राप्त होता है--तिरोभूत हो 
जाता है, [ तथा ] उसीप्रकार [ कषायमलावच्छन्नं ] कषायरूपी मेलसे व्याप्त--लिप्त होता हुभ्रा 
[ चारित्रम्‌ ्रपि ] चारित्र भी तिरोभूत हो जाता है [ ज्ञातव्यम्‌ ] ऐसा जानना चाहिये । 


टोकाः--ज्ञानका सम्यकत्व जो कि मोक्षका कारणारूप स्वभाव है वह, परभावस्वरूप मिथ्यात्व 
नामक कर्मेरूपी मेलके द्वारा व्याप्त होनेसे, तिरोभूत हो जाता है--जैसे परभावस्वरूप मेलसे व्याप्त हुंभा 
श्वेत बस्त्रका स्वभावभूत द्वेतस्वभाव तिरोभूत हो जाता है । ज्ञानका ज्ञान जो कि मोक्षका कारणरूप 


२४० समयसार 
अथ कर्मणः स्वयं बन्धत्व॑ साधपति-- 


सो सव्वणाणदरिसी कम्मरएण णियंणावच्छण्णों । 
संसारसमावण्णो ण विजाणदि सब्क्दी सब्बं ॥१६०॥। 


५६ इक 
से सवेज्ञानद्शों कमरजसा नि्ेनावस्छन्नः 
संगारसमाप्नी न विद्ानाति सवतः सवमू ।.१६०।॥ 














स्वभाव है वह, परभावस्वरूप झज्ञान नामक कर्ममलके द्वारा व्याप्त होनेसे तिरोभूत हो जाता है--जैसे 
परभावस्वरूप मेलसे व्याप्त हुआ श्वेत वस्त्रका स्वभावभूत ्वेतस्वभाव तिरोभूत हो जाता है । शानका 
चारित्र जो कि मोक्षका कारणरूप स्वभाव है वह, परभावस्वरूप कषाय नामक कर्ममलके द्वारा व्याप्त 
होनेंसे तिरोभूत होता है--जंसे परभावस्वरूप मैलसे व्याप्त हुआ श्वेतवस्त्रका स्वभावभूत श्वेत स्वभाव 
तिरोभूत हो जाता है। इसलिये मोक्षके कारणका (-समभ्यक्दशंन, ज्ञान और चारित्रका-) तिरोधान 
करनेवाला होनेसे कर्मका निषेध किया गया है । 


भावा्--सम्यक्दर्शन-ज्ञान शर चारित्र मोक्षमार्ग है। ज्ञानका सम्यक्त्वरूप परिशमन 
मिथ्यात्वकर्मसे तिरोभूत होता है; ज्ञानका ज्ञानरूप परिणमन प्रज्ञानकर्मसे तिरोभूत होता है; श्रौर 
शानका चारित्ररूप परिणमन कषायकर्मसे तिरोभूत होता है । इसप्रकार मोक्षके कारणभावोंको कर्स 
तिरोभूत करता है इसलिये उसका निषेध किया गया है । 


प्रब, यह सिद्ध करते है कि कर्म स्वयं ही बन्धस्वरूप है:--- 


यह सर्ज्ञाती-दर्शि भी, निशका रज आच्छादसे । 
संसारप्राप्त, न जानता वो सवकों सब्र रीतसे ।॥१६ »॥ 


गायार्थ:--[ सः ] वह ग्रात्मा [ सर्वज्षानदर्शों | ( स्वभावसे ) सर्वको जानने-देखनेवाला है 
तथापि [ निजेन कर्मरजसा ] अपने कर्ममलसे | श्रबच्छन्न: ] लिप्त होता हुआ+-ब्याप्त होता हुआ 
[ संसार समापन्नः ] संसारको प्राप्त हुआ बह [ स्वत: ] सब प्रकारसे [ सर्व | सवेको [ न बिजानाति |] 
नहीं जानता । 


पुण्य-पाप श्वधिकार २४१ 


यतः स्वयमेष ज्ञानतया विश्वसामान्यविशेषज्ञानशीलमपि जानमनादिस्वपुरुषापराधप्रवते- 
मानकर्म मलावच्छल्त्वादेव बन्धावस्थायां सर्वतः सवंमप्यात्मानमविज्ञानदज्ानभावेनेवेदमेवरद- 
तिष्ठते, तती नियत स्वयमेव कर्मेंव बन्ध! । अतः स्वयं बन्धत्वात्कम प्रतिषिदम | 

अथ कमणो मोशद्देतुतिरोधायिमावत्वं दर्शवति-- 

सम्मसपडिशिबद्ध मिच्छत्तं जिणवरेहि परिकहियं । 

तस्सोदयेण जोवो मिच्छादिट्ठि त्ति णादव्बो ॥१६१॥। 

रणाणस्स पडिणखिबद्ध अण्गारंं जिशवरेहि परिकहियं । 

तस्सोदयेश जोवो अ्रण्णाणों होदि रादव्यो ॥१६२॥। 








दीका:--जो स्वयं ही ज्ञान होनेके कारण विश्वको (-सर्व पदार्थोंको ) सामान्यविज्येषतया 

जाननेके स्वभाववाला है, ऐसा ज्ञान भश्र्थात्‌ झ्रात्मद्रब्य, भ्रनादि काजसे प्रपने पुरुषार्थके श्रपराधसे 

प्रवर्तमान कमंमलके द्वारा लिप्त या व्याप्त होनेसे ही, बन्ध-पभ्रवस्थामें सर्व प्रकारसे श्रम्पूर्णा प्रपनेको भर्थात्‌ 

स्व प्रकारसे सर्वे ज्ेयोंको जाननेवाले भ्रपनेको न जानता हुआ, इसप्रकार प्रत्यक्ष भ्रज्मानभावसे 

(-अज्ञानदक्षामें ) रह रहा है; इससे यह निश्चित हुआ कि कर्म स्वयं ही बन्धस्वरूप हैं। इसलिये, स्वयं 
बन्धस्वरूप होनेसे कर्मका निषेध किया गया है । 


भावा्े:--यहाँ भी 'ज्ञान शब्दसे आत्मा समभनता चाहिये। ज्ञान भ्रर्थात्‌ भात्मद्रव्य स्वभावसे 
तो सबको जानने-देखनेवाला है परन्तु श्रनादिसे स्वयं अपराधी होनेके कारण कर्मोंसे श्राच्छादित है, 
इस लिये वह श्रपने सम्पूर्ण स्वर्पको नहीं जानता; यों श्रज्ञानदशामें रह रहा है । इसप्रकार केवलजश्ञान- 
स्वरूप ग्रथवा मुक्तस्वरूप भ्रात्मा कर्मोंसे लिप्त होनेसे भ्ज्ञानरूप भ्रथवा बद्धरूप वर्तता है, इसलिये यह 
निश्चित हुआ कि कर्म स्वयं ही बन्धस्वरूप हैं। भ्रत: कर्मोका निषेध किया गया है। 


ब्रब, यह बतलाते हैं कि कर्म मोक्षेके कारणशके तिरोधायिभावस्वरूप ( भ्र्थात्‌ भिथ्यात्वादि 
भावस्वरूप ) हैं:-- । 
सम्पक्त्वप्रतिबन्धक करम, मिथ्यात्व जिनवरने कहा । 
उसके उदयसे जीव मिथ्यात्वी बे यह जानना ॥१६१॥ 
स्यों ज्ञानप्रतिबन्धक करम, अज्ञान जिनवरने कड़ा । 


उसके उदयसे भ्रीव अद्वानी बने यह जानना ||१६२॥ 
३१ 


२४२ समयसार 


चारित्तपर्डिणिबद्ध कसायं जिणवरेंहि परिकहियं । 
तस्सोदयेण जोवो श्रचरित्तो होदि णावव्वों ॥१६३२॥ 


सम्पक्लप्र तिनिब दूं मिध्यात्व॑ जितदरें: परिकथितम । 
तस्योदयेन जीशे मिथ्यादृष्टिरिति ज्ञावव्यः ॥१६१॥ 
ज्ानस्प प्रतिनिदद्धं अज्राने जिनवरें! एरिकथितम । 
तस्योदयेन जीवो 5ज्ञानी भ्रति झातह्यः ॥१६२॥ 
चारित्रप्रतिनिवद्वः कपायो जिनबरें। पररिकरिथितः । 
वस्यथोदयेन जीवो5चारित्रों.. अबति क़ातस्यः ॥१६३॥! 


सम्यक्त्वस्थ मोक्षहेतोीः स्वभावस्य प्रतिबन्धर्क किल मिथ्यात्वं, तत्तु र्वयं कमैंव, 
तदुदयादेव ज्ञानस्य मिथ्यारृशित्वम्‌ । ज्ञानस्य मोक्षद्ेतोः स्वभावस्थ प्रतिबन्ध्क किलाज्ञानं, तत्त 
स्वयं कमेंब, तदुदयादेव ज्ञानस्पाज्ञानित्म्‌ ! चारित्रस्य मोक्षहेतो: स्वभावस्य प्रतिबन्धकः किल 
कपायः, स तु स्वयं फमेंत्र, तद॒दयादेव ज्ञानस्याचारित्रत्वम्‌ू । अतः स्वयं मोक्षहेतुतिगोधायि- 
भावत्वात्कम प्रतिषिद्धम । 
चारित्रप्न तिदखक करम, जिनने कपायोंकों कहा । 
उसके उदयसे जीव चारितद्वीन हो यह जानना ॥१६३)। 


गायार्थ:--[ सम्यक्त्वप्रतिनिबद्ध ] सम्यक्त्वको रोकनेवाला [ मिथ्यात्व॑ ] मिथ्यात्व है ऐसा 
[ जिनवरं: ] जिनवरोंने [ परिकथितम्‌ ] कहा है; [ तस्थ उदयेन ] उसके उदयसे [ जीव: ] जीव 
[ मिथ्याहष्टि: ] मिथ्यादृष्टि होता है [ इति ज्ञातव्य: ] ऐसा जानना चाहिये । [ ज्ञानस्य प्रतिनिबद्ध ] 
शानको रोकनेवाला [ श्रज्ञानं ] भज्ञान है ऐसा [ जिनबरं: ] जिनवरोंने [ परिकथितम्‌ ] कहा है) 
[ तस्य उदयेन | उसके उदयसे [ जीव: ] जीव [ प्रज्ञानो ] ग्रज्ञानी [ भवति ] होता है [ ज्ञातव्यः ] 
ऐसा जानना चाहिये। [ चारित्रभ्रतिनिबद्ध: | चारित्रको रोकनेवाला [ फषाय: ] कषाय है ऐसा 
[ जिनबरें: ] जिनवरोंने [ परिकथितः ] कहा है; [ तस्य उदयेन ] उसके उदयसे [ जोवः ] जीव 
[ ध्रचारित्र: ] भ्चारित्रवान [ भवति ] होता है [ ज्ञातव्य: ] ऐसा जानना चाहिये । 


टीका:---सम्यकत्व जो कि मोक्षके कारररूप स्वभाव है उसे रोकनेवाला मिथ्यात्व है » पहे 
(मिथ्यात्व) तो स्वयं कर्म ही है, उसके उदयसे ही ज्ञानके मिथ्याहह्टिपना होता है। ज्ञान जो कि मोक्षका 
कारणरूप स्वभाव है उसे रोकनेवाला श्रज्ञान है; वह तो स्वयं कर्म ही है, उसके उदयसे हो ज्ञानके 


पुण्य-पाप झधिकार २४३ 


'( शादूं लविक्रीडित ) 
न्थस्तव्पमिंद॑ समस्‍्तमपि तस्‍्कमैंव मोक्षार्थिना 
संन्यस्ते सति तत्र का किल कथा पृण्यस्य पापस्य वा । 
सम्पकत्वादिनिजस्वभावभवनान्मोक्षस्थ हेतुभवन्‌ 
नैष्कम्यप्रतिबद्धमुद्धतरसं ज्ञानं खयं धावति ॥१०९॥ 


प्रजानीपना होता है। चारित्र जो कि मोक्षका का रएणरूप स्वभाव है उसे रोकनेवाली कषाय है; वह तो 
स्वयं कर्म ही है, उसके उदयसे ही ज्ञातके श्रचारित्रपना होता है। इध्षलिये, स्वयं मोक्षके कारणका 
तिरोधायिभावस्वरूप होनेसे कर्मका निषेध किया गया है । 

भावाय:--सम्यक्दर्शन, ज्ञान शौर चारित्र मोक्षके कारएरूप भाव हैं उनसे विपरीत भिथ्या- 
त्वादि भाव हैं; कर्म मिथ्यात्वादि भाव-स्व॒रूप हैं । इसप्रकार कर्म मोक्षके कारणभूत भावोंसे विपरीत 
भावस्वरूप हैं । 

पहले तीन गाथाश्रोंमें कहा था कि कर्म मोक्षके कारणरूप भावोंका--सम्यक्त्वादिका घातक 
है । बादकी एक गाथामें यह कहा है कि कर्म स्वयं ही बन्धस्वरूप है। झोर इन ग्रन्तिम तीन याथाश्रोंमें 
कहा है कि कर्म मोक्षके कारणरूप भावोंसे विरोधी भावस्वरूप है--मिथ्यात्वादिस्वरूप है । इसप्रकार 
यह बताया है कि कर्म मोक्षके का रणका घातक है, बन्धस्वरूप है श्लौर बन्धका का रणास्वरूप है, इसलिये 
निषिद्ध है । 

प्रशुभ कम तो मोक्षका कारण है ही नहीं, प्रत्युत बाधक ही है; इसलिये निषिद्ध ही है; परन्तु 
शुभ कर्म भो कर्म सामान्यमें श्राजाता है इसलिये वह भी बाधक ही है इसलिये निषिद्ध ही है ऐसा 
समभना चाहिये । 

प्रब इस ग्रथ॑ंका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ मोक्षाथिना हृदं समस्तम्‌ ध्रपि तत्‌ कम एवं संन्यस्तव्यम्‌ ] मोक्षार्थीको यह समस्त 
हो कर्मेमात्र त्याग करने योग्य है। [ संन्यस्ते सति तन्न पुण्यस्य पापस्य बा किल का कथा ] जहाँ 
समस्त कर्मोंका त्याग किया जाता है फिर वहाँ पुण्य या पापकी क्‍या बात है ? ( करमंमान्र त्याज्य है 
तब फिर पुण्य अच्छा है ग्लौर पाप बुरा है--ऐसी बातको भवकाश ही कहाँ है ? कमे सामान्‍्यमें दोनों 
ग्रागये हैं । ) [ प्रम्यक्श्बाविनिजस्वमावभवनात मोक्षस्य हेतु: भवन्‌ |] समस्त कर्मका त्याग होने पर, 
सम्पक्त्वादि श्रपने स्वधावरूप होनेसे--परिणमन करनेसे मोक्षका कारणभूत होता हुभ्ना | नेष्कस्पे- 
प्रतिबद्धम्‌ उद्धतरस | निष्कर्मे श्रवस्थाके साथ जिसका उद्धत ( उत्कट ) रस प्रतिबद्ध है ऐसा [ज्ञान] 
ज्ञान, [ स्वयं ] प्रपने श्राप [ धावति ] दोड़ा चला ग्राता है । 

भाषा :--कर्मको दूर करके, ग्रपने सम्यक्त्वादिस्वभावरूप परिणमन करनेसे मोक्षका 
कारणहरूप होनेवाला ज्ञान अपने श्राप प्रगट होता है, तब फिर उसे कौन रोक सकता है ? ।१०६। 


र्डड़ खम्रयसार 

(शादूलविकरीडित ) 
यावत्पाकपुपैति कमविरतिज्ञानिस्थ सम्पड़ न सा 
कमजानसप्नुद्ययो 5पि विहितस्तावन्न काचित्षतिः | 
किन्लत्रापि सप्नल्लसत्यवशतों यत्कर्म बंधाय तन्‌ 
मोक्षाय श्थितमेकमेव परम॑ ज्ञान विश्लुक्तं स्वतः || १ १०॥ 


< नेक जननन«नमे>«++नने...क्‍न्‍+न«>+«++»+--७5+_><+> कपल ०5 +> जानीाओधज--+-++++ +>+++-+०.००७.......... तहत... 





प्रव भाशंका उत्पन्न होती है कि--जबतक भविरत सम्यक्दृष्टि इत्यादिके कर्मका उदय रहता 
है तबतक ज्ञान मोक्षका कारण कंसे हो सकता है? झौर कर्म तथा ज्ञान दोनों (-कर्मके निभित्तसे 
होनेवाली शुभाशुभ परिणति तथा ज्ञानपरिणति ) एक हो साथ कंसे रह सकते हैं ? इसके समाधानार्थ 
काव्य कहते हैं:--- 

श्लोकार्थ:--[ यावत्‌ ] जबतक [ ज्ञानस्य कर्मविरति: | ज्ञानकी कर्मविरति [ सा सम्यक पाकम्‌ 
न उपंति ] भलोभाँति परिपृरणंताको प्राप्त नहीं होती [ ताबत्‌ ] तबतक [ कमंज्ञानसमुच्चय: झपि 
विहित: न काचित्‌ क्षति: ] कर्म और ज्ञानका एकत्रितयना शास्त्रमें कहा है; उसके एकत्रित रहनेमें 
कोई भी क्षति या विरोध नहीं है । [ किन्‍्तु ] किन्तु [ भ्रत्न भ्रवि ] यहाँ इतना विशेष जानना चाहिये 
कि आत्मामें [ प्रव्शत: यत्‌ कर्म समुल्लसति | ग्रवशपनें जो कर्म प्रगट होता है [ तत्‌ बन्धाय ] वह 
तो बन्धका कारण है, और [ एकम्‌ एवं परम ज्ञान स्थितम्‌ ] जो एक परम ज्ञान है वह एक ही 
[ मोक्षाय ] मोक्षका कारण है--[ स्वत: विमुक्त | जो कि स्वतः विमुक्त है ( भ्र्थात्‌ तीनोंकाल 
परद्रव्य-भावोंसे भिन्न है। ) 

भावाथ:--जबतक यथारुयात चारित्र नहीं होता तबतक सम्पक्र हरि के दो घाराएँ रहती हैं,-- 
शुभाशुभ कर्मघारा श्रौर ज्ञानधारा । उन दोनोंके एक साथ रहनेमें कोई भी विरोध नहीं है। ( जैसे 
मिध्याज्ञान शौर सम्यक्ज्ञानके परस्पर विरोध है बसे कर्मसामान्य और ज्ञानके विरोध नहीं है। ) ऐसी 
स्थितिमें कर्म भ्रपना कार्य करता है, और ज्ञान अपना कार्य करता है। जितने ग्ंशरमें शुभाशुभ कर्मधारा 
है उतने अंशमें कर्मबन्ध होता है श्रोर जितने श्रंशमें शानधारा है उतने अंशमें कर्मका नाग होता जाता 
है। विषय कषायके विकल्प या ब्रत्‌ नियमके विकल्प--अ्रथवा उुद्ध स्वरूपका विचार तक भी-- 
कर्मवन्धका कारण है, शुद्ध परिणतिरूप ज्ञानधारा हो मोक्षका कारण है 

प्रव कर्म और ज्ञानका नयविभाग चतलाते हैं:-.. 


।१९१०॥ 


पुण्य-पाप भ्रधिकार २४५ 
( शादू लविक्रीडित ) 

मग्नाः कमनयावलंबनपरा ह्वान॑ न आनंति यत्‌ 

मग्ना ज्ञाननयेषिणो5पि यदतिस्वच्छंदमंदोधमाः । 

विश्वस्थोपरि ते तरंति सतत ब्ञानं भवंतः स्वयं 

ये कृव॑ति न कम जातु न वश्श यांति प्रमादस्य च ॥१११॥ 





श्लोकार्थ:--[ कर्सनथायलस्ब॒नपरा: मग्ना: ] कमंनयके झाजलम्बनमें तत्पर (कर्मनयके पक्षपाती ) 
पुरुष डूबे हुए हैं [ यत्‌ ] क्योंकि [ ज्ञान न जानन्ति ] वे ज्ञानको नहीं जानते । [ ज्ञाननय-एपिस्: श्रषि 
सरताः ] ज्ञाननयके इच्छुक ( पक्षपाती ) पुरुष भो डूबे हुए हैं [ यत्‌ ] क्योंकि | श्रति स्वरुछन्दसन्द- 
उद्यमा: ] वे स्वच्छन्दतासे ग्रत्यन्त मन्द-उद्यमी हैं (-वे स्वरूपप्राप्तिका पुरुषार्थ नहीं करते, प्रमादी हैं 
झ्रोर विषयकषायमें वर्तते हैं ) । [ ते विश्वस्य उपरि तरन्ति ] वे जीव विश्वके ऊपर तैरते हैं [ ये स्वयं 
सतत ज्ञानं मवन्त:ः कर्म न कुबन्ति ] जो कि स्वयं निरन्तर ज्ञानरूप होते हुए--परिणमत्ते हुए कर्म नहीं 
करते [ व ] और [ जातु प्रमादस्य वश न यान्ति ] कभी भी प्रमादवश भी नहीं होते (-स्वरूपमें 
उद्यमी रहते हैं ) 

भावार्थ :--यहाँ सवबंधा एकान्त ग्रभिप्रायका निषेध किया है क्योंकि सवंथा एकान्त अ्रभिप्राय 
ही मिथ्यात्व है । 

कितने ही लोग परमार्थभूत ज्ञानस्वरूप झात्माकों तो जानते नहीं भ्रौर व्यवहार दर्शनज्ञान- 
चारित्ररूप क्रियाकाण्डके श्राडम्बरको मोक्षका कारण जानकर उसमें तत्पर रहते हैं--उसका पक्षपात 
करते हैं | ऐसे कर्मनयके पक्षपाती लोग--जो कि ज्ञानकों तो नहीं जानते झोर कर्मनयमें ही खेदखिन्न हैं 
वे-संसारमें इबते हैं । 


झौर कितने ही लोग आ्रात्मस्वरूपको यथार्थ नहीं जानते तथा सवंथा एकान्तवादी भिथ्याह हि योंके 
उपदेशसे ग्रथवा ग्रपने झ्राप ही अ्न्तरंगमें ज्ञानका स्वरूप मिथ्या प्रकारसे कल्पित करके उसमें पक्षपात 
करते हैं। वे प्रपती परिणतिमें किचित्‌मात्र भी परिवतेन हुए बिना प्रपनेको स्वेथा भ्रबन्ध मानते हैं 
ग्रौर व्यवहार दर्शनशञानचा रित्रके क्रियाकाण्डको निरर्थंक जानकर छोड़ देते हैं। ऐसे ज्ञाननयके पक्षपाती 
लोग जो कि स्वरूपका कोई पुरुषार्थ नहीं करते और शुभ परिशामोंकों छोड़कर स्वच्छन्दी होकर 
विषय-कषायोंमें वतंते हैं वे भी संसारसमुद्रमें इबते हैं । 

मोक्षमार्गी जीव ज्ञानहूप परिणमित होते हुए शुभाशुभ कर्मोको (प्र्थात्‌ शुभाशुभभावोंकी ) हेय 
जानते हैं प्रोर शुद्ध परिणतिको ही उपादेय जामते हैं। वे मात्र अशुभ कर्मोंको ही नहीं किन्तु शुभ कर्मोंको 
भी छोड़कर, स्वरूपमें स्थिर होनेके लिये निरंतर उद्यमी रहते हैं--बे संपूर्ण स्वरूपस्थित होने तक पुरुषार्थ 


२४६ धमयसार 
( मन्दाक्रान्ता ) 

भेदोन्माद॑ भ्रमरसमराक्षाटयत्पीतमोहं 

मूलोन्मूल सकलमपि तत्कम ऊंत्वा बलेन | 


हेलोन्मीलत्परमकलपा साधमारब्धकेलि 
ब्वानज्योति! कवलिततम! प्रो जजम्मे भरेण | ११२॥ 





करते ही रहते हैं। जबतक, पुरुषार्थकी श्रपूर्णताके कारण, शुभाशुभ परिणामोंसे छुटकर स्वरूपमें 
सम्पूरणातया स्थिर नहीं हुआ जा सकता तबतक--यद्यपि स्वरूपस्थिरताका झरान्तरिक-आलस्बन 
( प्रन्तःसाधन ) तो शुद्ध परिणति स्वयं ही है तथापि-प्रान्तरिक-श्रालम्बत लेनेवालेको जो बाह्य 
प्रालम्बनरूप होते हैं ऐसे ( शुद्ध स्वरूपके विचार झादि ) शुभ परिणामोंमें वे जीव हेयबुद्धिसे प्रव्ंते 
हैं, किन्तु शुभ कर्मोंको निर्थंक्र मानकर उन्हें छोड़कर स्वच्छन्दतया ग्रशुभ कर्मोमें प्रवृत्त होनेकी बुद्धि 
कभी नहीं होती । ऐसे एकान्त प्रभिप्राय रहित जीव कर्मोंका नाश करके, संसा रसे निवृत्त होते हैं ।१११। 


प्रब पुण्य-पाप अधिकारको पूर्ण करते हुए ग्राचाय्थंदेव ज्ञानकी महिमा करते हैं:-- 


श्लोका्थ:--[ पोतमोहं ] मोहरूपी मदिराके पीनेसे, [ भ्रम-रस-भरात्‌ भेदोन्‍्मादं नाट यत्‌ ] 
भ्रमरसके भारसे ( श्रतिशयपनेसे ) शुभाशुभ कमंके भेदरूपी उन्मादकों जो नचाता है [ तत सकलम 
प्रपि कर्म ] ऐसे समस्त कमंको [ बलेन ] श्रपने बलद्वारा [ मूलोन्मूल कृत्वा | समूल उखाड़कर 
[ ज्ञानज्योति: भरेणा प्रोज्जजम्मे ] प्रत्यन्त सामर्थ्ययुक्त ज्ञानज्योति प्रगट हुई । वह ज्ञानज्योति ऐसी 
है कि जिसने [ कबलिततमः ] भ्रज्ञानरूपी भ्रन्धकारका ग्रास कर लिया है भ्र्थात्‌ जिसने भ्रज्ञानखपी 
प्रस्धकारका नाश कर दिया है, [ हेला-उन्मिलत्‌ ] जो लौलामात्रसे (“सहज पुरुषार्थले ) विकसित 
होती जाती है श्ौर [ परमकलया साधंस्‌ स्‍ग्रारब्धकेलि ] जिसने परम कला प्र्थात्‌ केवलज्ञानके साथ 
क्रीड़ा प्रारम्भ की है ऐसी वह ज्ञानज्योति है। ( जबतक सम्यर्टष्ठटि छप्नस्थ है तबतक ज्ञानज्योति 
केवलज्ञनके साथ शुद्धनयके बलसे परोक्ष क्रीडा करती है, केवलज्ञान होनेपर साक्षात्‌ होती है । ) 


मावार्थ:--भ्रापको ( ज्ञानज्योतिको ) भ्रतिबन्धक कर्म ( भावकम ) जो कि शुभाशुभ भेदरूप 
होकर नाचता था श्रौर ज्ञानको भुला देता था उसे अपनी शक्तिसे उख। डकर ज्ञानज्योति सम्पूर्ण तामरथ्यं 
सहित प्रकाशित हुई । वह ज्ञानज्योति ग्रथवा ज्ञानकला केवलज्ञानरूपी परमकलाका अज्ञ है तथा वह 
केवलज्ञानके सम्पूर्ण स्वरूपको जानती है भौर उस प्रोर प्रगति करती है, इसलिये यह कहा है कि 
'ज्ञानज्योतिने केवलज्ञानके साथ कीड़ा प्र।रम्भ की है। ज्ञानकला सहजरूपसे विकासको प्राप्त होती 
जाती है भोर प्रन्तमें वह परमकला प्र्थात्‌ केवलज्ञान हो जाती है ।११२। 


पुण्य-पाप प्रधिकार २४७ 
इति परुण्यपापरूपेण द्विपात्रीभृतमेकपात्री भूय कम निष्करांतम्‌ । 


इति श्रीमद्मृतचन्द्रध्वरिविरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मख्यातौ पृण्यपापप्ररूपकः 
वृतीयोंक! ।। 


टीका:- पुण्य-पाप रूपसे दो पात्रोंके रूपमें नाचनेवाला कर्म एक परात्ररूप होकर (रंगभूमिमेंसे) 
बाहर निकल गया । 








भावाय:--यद्यपि कम सामान्यतया एक ही है तथापि उसने पुण्य-पापरूपी दो पात्नोंका स्वांग 
धारण करके रंगभूमिमें प्रवेश किया था। जब उसे ज्ञानने यथार्थेतया एक जान लिया तब वह एक 
पात्ररूप होकर रंगभूमिसे बाहर निकल गया, और नृत्य करना बन्द कर दिया । 


ग्राश्रय, कारणा, रूप, सवादसु भेद विचारि मिनें दोऊ न्‍्यारे, 
पुण्य रु पाप शुभाशुभभावनि बन्ध भये सुखदु:खकरा रे । 
ज्ञान भये दोउ एक लखं बुध प्राश्नय आदि समान विचारे, 
बन्धके कारण हैं दोऊ रूप इन्हें तजि जिनमुनि मोक्ष पधारे। 


इस प्रकार श्री समयसारकी (श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यदेवप्रणीत श्री समयसार परमागमकी ) 
श्रीमद्‌ अ्रमृतचन्द्राचार्यदेवविरचित श्रात्मख्याति नामक टीकामें पुण्य-पापका प्रूपक तीसरा अंक 
समाप्त हुआ । 


जे साइ*॑गसाडता काटी सकती ओं सयट+०ासकाी 3 स्कटीत सहारा पका दी. 
्ख्डें४ दे. एड 


आखव अधिकार 


जाककरं_गाकरम्गाकरम्गाकारा ०. औ.ँ-।. सकरमानगाकाागगइनन ता 


अथ प्रविशत्यास्रवः । 
(दर तविलंबित ) 


अथ महामदनिमरमंधरं 
समररंगपरागतमाखवम्‌ | 
अयप्ुदारगभीरमहोदयो 
जयति दुजयबोधघनुधेरः ।।११३॥ 


+-:: दोहा :::-- 
द्रव्याखयतें भिन्न हूं, भावास्रव करि नास । 
भये सिद्ध परमातमा, नमू तिनहि, सुख झ्रास ।। 


प्रथम टीकाकार कहते हैं कि--“श्रब श्रास्नव प्रवेश करता है! । जैसे नृत्यमंच पर तृत्यकार स्वॉग 
घारण कर प्रवेश करता है उसी प्रकार यहाँ भ्रास्वका स्वाँग है। उस स्वॉगकों यथार्थतया जाननेवाला 
सम्यकज्ञान है उसकी महिमारूप मंगल करते हैं: -- 


श्लोकार्थ:--[ ध्रथ ] भव [ समररंगपरागतम्‌ ] समरांगणमें झाये हुए, [ महामदनिर्भरमन्धरं ] 
महामदसे भरे हुए मदोन्मत्त [ ध्ात्रवम्‌ ] भ्रासवको [ श्यम्‌ दुर्जयबोधधनुर्धर: ] यह दुजेय ज्ञान-धनुर्धर 
[ जयति ] जीत लेता है, [ उदरगभोरमहोदयः ] जिसका (-ज्ञानरूपी बाणावलीका ) महान्‌ उदय 
उदार है ( भर्थात्‌ भ्रास़वको जोतनेके लिये जितना पुरुषाथे चाहिये उतना वह पूरा करता है ) भौर 
गम्भीर है, ( झर्थात्‌ छम्मस्थ जीव जिसका पार नहीं पा सकते ) । 


झास्व श्धिकार २४६ 


तवाखवस्वरूपममिद्धाति-- 

मिच्छत्त झ्रविरमर्ण कसायजोगा य सण्णसण्णा दु । _ 
बहुविहभेया जोबे तस्सेव अ्रणण्णपरिणामा ॥१६४॥ 
णाणावरणादीयस्स ते दु कम्मस्स काररां होंति । 

तेसि थि होदि जोवो य रागदोसादिभावकरों ॥१६५॥। 


मिधथ्यात्वमविरिमर्ण कपाययोग च संज्ञासंज्ञास्तु 
पहुविधभेदा जीवे तस्येब्रानन्यपारिणामाः ॥१६४॥ 
जानावरणायस्य ते तु कमणः कारणं भत्रंति | 

तेपामपि भवति जीवश रागदपादिभावकरः ॥१६५॥ 


भावाथे:--यहाँ भासवतने तृत्यमंच पर प्रवेश किया है। नृत्यमें श्रनेक रसोंका वर्णन होता है 
इसलिये यहाँ रसवत्‌ भ्रलंका रके द्वारा शांत रसमें वीर रसको प्रधान करके वर्णन किया है कि 'जञानरूपी 
धनुर्धर भ्रास्वको जीतता है ।' समस्त विश्वको जीतकर मदोन्‍्मत्त हुआ्ना झ्ाखव संग्र।मभूमिमे श्र/कर 
खड़ा हो गया; किन्तु ज्ञान तो उससे भी भ्रधिक बलवान योद्धा है इसलिये वह ग्राज़्वका जोत लेता है 
भ्र्थात्‌ भ्रन्तमुं हृत॑में कर्मोंका नाश करके केवलज्ञान उत्पन्न करता है। ज्ञानका ऐसा सामर्थ्य है ।११३॥ 


भ्रब श्लास्रवका स्वरूप कहते हैं! - 





मिथ्यात्व अविरत अह कंपायें, योग संज्ञ अमझ्ष हैं । 
ये विविध भेद जु जीवमें, जीवके अनन्य द्वि भाव हैं ॥१६४७॥ 
अझू वे हि ज्ञानावरनआदिक, कर्म के कारण बनें । 
उनका भि कारण जीव बने, जो रागद्रपादिक करे ॥१६५॥ 


गायार्थ:--[ मिथ्यात्वम्‌ ] मिथ्यात्व, [ भ्रविर्भशं | भ्रविरमणा, [| कयाययोगो ञ्र ] कपाय 
झौर योग--यह भ्रास्रव [ संशासंशा: तु ] संत्र (चेतनके विकार) भी हैं भोर प्संज्ञ (पुदगलके विकार) 
भी हैं। [ बहुविधभेवा: ] विविध भेदवाले संज्ञ भ्राल़व--][ जीवे ] जो कि जीवमें उत्पन्न होते हैं बे-- 
[ तत्य एब ] जीवके ही [ प्रनन्यपरिणामा: ] अ्रनन्‍्य परिणाम हैं । [तैतु | शोर भ्रसंज्ञ श्राखव 
[ ज्ञानावरणाअस्य कं: ] ज्ञानावरणादि कमंके [ कारण ] कारण ( निमित्त ) [ भवंति ] होते 
हैं[ थ | शोर [ तेषाम्‌ श्रपषि | उनका भी ( असंज्ञ क्‍्राज़वोंके भी कर्मबन्धका निमित्त होनेमें ) 
[ रागढ बाविभाजकरः जोब: ] रागदठेषादि भाव करनेवाला जीव [ मबति ] कारण ( निमित्त ) 
होता है । 

३२ 


रृ५क. समग्रला 


रागहपमोहा आख्रवाः हद द्वि जीवे स्वपरिणामनिमित्ताः, अजडत्वे सति चिदाभासाः | 
मिथ्यात्वाविरतिकपाययोगाः परूद्लपरिणामाः ब्ञानावरणादिपुद्वलकर्माश्वणनिमित्तत्वात्किला- 
स्रवाः । तेषां तु तदास्लवणनिमित्तत्वनिमित्त अज्ञानमया आत्मपरिणामा रागइपमोहा! । तत 
आखबणनिमित्तत्वनिमिततत्वात्‌ रागद्ेषमोद्दा एवाखरवाः । ते चाज्ञानिन एवं भवंतीति अथदिवा- 
पथते | 
अथ ज्ञानिनस्तदभाव॑ द्श यति-- 
णत्थि दु श्रासवर्बंधो सम्मादिद्विस्स श्रासवरणिरोहो । 
संते पृव्वणिबद्ध जाणदि मो ते अबधंतों ॥१६६॥। 
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टीकाः--इस जीवमें राग, द्वेष और मोह-यह भाखल्व अपने परिणामके कारणासे होते हैं 
इसलिये वे जड़ न द्वोनेसे चिदाभास हैं (-भ्र्थात्‌ जिसमें चेतन्यका झाभास है ऐसे हैं, चिद्विकार हे ) । 


मिश्यात्व, भ्रविरति, कृषाय और योग-यह पुदंगलपरिणाम, ज्ञानावरणादि पुदुगलकर्मके 
झाख़वणके निमित्त होनेसे, वास्तवमें आ्राख़नव हैं; श्रोर उनके ( मिथ्यात्वादि पुद्गलपरिणामोंके ) 
कर्म-प्रास्वणके निमित्तत्वके निमित्त रागद्वेषमोह हैं-- जो कि अ्रज्ञानमय आात्मपरिणाम हैं । इसलिये 
( मिथ्यात्वादि पुझ्गलपरिणामोंके ) प्राखवशक निमित्तत्वके निमित्तभूत होनेसे राग-द्वेष-मोह ही 
प्रास्व हैं। भौर वे तो (-रागद्वेषमोह ) भ्रज्ञानीके ही होते हैं यह भ्रथंमेंसे ही स्पष्ठ ज्ञात होता है । 
( यद्यपि गाथामें यह स्पष्ट शब्दोंमें नहीं कहा है तथापि गाथाक ही भ्र्थमेसे यह प्राशय निकलता है। ) 
सावार्थ:--ज्ञानावरणादि कर्मोंके श्रात्रव सका (-झ्रागमनका ) निमित्तका रण तो मिथ्यात्वादि- 
कर्मेके उदयरूप पुदुगल-परिणाम हैं, इसलिये वे वास्तवमें श्राल्नव हैं। श्रौर उनके कर्मास्रवराके 
निम्मित्तभूत होनेका निमित्त जीवके रागद्वेषमोहरूप ( ग्ज्ञानमय ) परिणाम हैं इसलिये रागद्वेषमोह ही 
प्राखव हैं । उन रागद्वेषमोहको चिद्विकार भी कहा जाता है । वे रागद्वेघमोह जीवकी अज्ञान-अवस्थामें 
ही होते हैं । मिध्यात्व सहित ज्ञान ही भ्रज्ञान कहलाता है। इसलिये मिथ्याहष्टिके भ्र्थात्‌ भ्ज्ञानीके ही 
रागठेषमोहरूप प्रास्रव होते हैं । 
प्रब यह बतलाते हैं कि ज्ञानीके उन भ्राख्रवोंका ( भावास्रवोंका ) प्रभाव है: 
सद्दृष्टिको आद्वव नहीं, नहिं बच, भासरगेत्र है। 
नहिं बाँधता जाने हि पूवनितद्ध मो सत्ताविपें ॥१६६॥ 


झआलव भधिकार २५१ 


नास्ति स्वालबबन्धः सम्यरध्टेरोंसवनिरोध: 
. संति पूवनित्रद्वानि जानाति से तान्यवध्नन्‌ ॥१६६। 


यतो हि ह्ानिनों ज्ञानमर्यर्भावरज्ञानमया भावाः परस्परविरोधिनों 5वश्यमेव निरुष्य॑ते, 
ततो उज्ञानमयानां भावानां रागद्वेपमोहानां आखबभूतानां निरोधात्‌ श्ञानिनों भवत्येव 
आख़बनिरोधः । अतो ज्ञानी नासवनिमित्तानि पुद्वलकर्माणि बध्नाति, नित्यमेबाफतृकत्वास्नवान 
न बध्नन सदवस्थानि पूर्वबद्धानि ज्ञानस्वभावत्वास्केवलमेव जानाति ! 
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गाथा्थ:--[ सम्यरहष्टे: तु ] सम्यस्टष्टिके [ प्राश्वबन्ध: ] प्रालव जिसका निमित्त है ऐसा 
बन्ध [ नात्ति ] नहीं है, [ भ्ात्नवनिरोधः ] (क्योंकि ) आख़वका ( भावाल्वका ) निरोध है; 
[ तानि ] नवीन कर्मोंको [ भ्रबध्नन्‌ ] नहीं बाँधता हुआ [ सः ] वह, [ संति ] सत्तामें रहे हुए 
[ पूर्वनिबद्धानि ] पूवेबद्ध कर्मोंकी [ जानाति ] जानता हो है। 

टीकाः--वास्तवमें ज्ञानीके जञानमय भावोंसे भ्रज्ञानमय भाव श्रवश्य ही निरुद्ध--अ्र भावरूप होते 
हैं क्योंकि परस्पर विरोधी भाव एकसाथ नहीं रह सकते; इसलिये भ्रज्ञानमय भावरूप राग-हेष मोह 
जो कि प्रास्तवभूत ( भ्राख़वस्वरूप ) हैं उनका निरोध होनेसे, शानीके भ्राख्बका निरोध होता ही है । 
इस लिये ज्ञानी, आसत्रव जिनका निमित्त है ऐसे ( ज्ञानावरणादि ) परुदूगलकर्मोंको नहीं बाँधता,--सदा 
प्रकतृ त्व होनेसे नवीन कर्मोंको न बाँधता हुआ सत्तामें रहे हुए पूरवंबद्ध कर्मोंको, स्वयं ज्ञानस्वभाववान्‌ 
होनेसे, मात्र जानता ही है। ( ज्ञानीका ज्ञान ही स्वभाव है, कतृ त्व नहीं; यदि क॒ठतृ त्व हो तो कर्मको 
“बाँधे: ज्ञातृत्व होनेसे कर्म बन्ध नहीं करता । ) 


भावार्थ:--ज्ञानी के अज्ञानमय भाव नहीं होते, भौर भ्रशानमय भाव न होनेसे ( ग्रश्ञानमंय ) 
रागद्वेषमोह प्र्थात्‌ आन्नव नहीं होते भौर प्रास्रव न होनेसे नवीन बन्ध नहीं होता । इसप्रकार ज्ञानी 
सदा हो प्रकर्ता होनेसे तवीन कर्म नहीं बाँधता झौर जो पूर्वबद्ध कर्म सत्तामें विद्यमान हैं उनका मात्र 
ज्ञाता हो रहता है । 

प्रविरतसम्यक्द हिके भी भ्रज्ञानमय रागद्ेषमोह नहीं होता । जो मिथ्यात्व सहित राग्रादि होता 
है वही प्रज्ञानके पक्षमें माना जाता है, सम्यक्त्व सहित रागादिक भज्ञानके पक्षमें नहीं है। सम्यक्ह हि के 
सदा ज्ञानमय परिणमन ही होता है। उसको चारित्रमोहके उदयकी बलवत्तासे जो रागादि होता है 
उसका स्वामित्व उसके नहीं है; वह रागादिको रोग समान जानकर प्रवर्तता है भ्रोर अपनी शक्तिके 
भ्रनुसार उन्हें काटता जाता है। इसलिये ज्ञानीके जो रागादि होता है वह विद्यमान होने पर भी 
भ्रविय्यमान जैसा ही है। वह धागामी सामान्य संसारका बन्ध नहीं करुता, मात्र भ्रल्प स्थिति- 
भनुभागवाला बन्ध करता है । ऐसे भ्रल्प बन्धकों यहाँ नहीं गिना है । 


९४२ समयसार 
अथ रागद्रेपमोहानामास्रवत्व॑ नियमयति-- 


भावों रागादिजदो जोवेण कदो दु बंधगो भणिदो | _ 
'रागादिविप्पमुक्को श्रबंधनों जाणगों णवरि ॥१६७॥ 


भावों रागादियुतों जीवेन कतस्तु बंधको भणितः | 
रागादिविप्रयुक्तो 5बंधको ज्ञायकः केबलम ॥१६७/ 


इह खललु रागइेपमोहसं पक जो 5श्ञानमय एवं भावः, अयस्कांतोपलसंपकज हव कालायसबर्ची , 
कर्म कतुमात्मानं चोदयति । तद़िवेकजस्तु ज्ञानमयः, अयस्कांतोपलविवेकज हव कालायसद्रचीं, 
अकर्मकरणोत्सुकमात्मानं श्वभावेनेव स्थापयति | ततो रागादिसंकीणों पज्ञानमय एवं क्तृत्वे 
चोदकत्वादंघकः | तदसंकीणस्तु स्वभावोद्भासकरत्वात्केवल ब्रायक एवं, न मनागपि बंधक । 





इसप्रका र शानीके झ्ाखव न होनेसे बन्ध नहीं होता । 
प्रब, रागद्वेषमोह ही झास्रव है ऐसा नियम करते हैं:-- 


रागादियुत ज्ञो भाव जीवकृत उसहिकों बन्धक कहा । 
रागादिसे प्रविम्नुक्त ज्ञायक मात्र, बंधक नहिं रहा |१5७9॥ 


गायाथे:--[ जोबेन कृत: ] जीवकृत [ रागादियुतः ] रागादियुक्त [ भावः तु ] भाव [ बंधक! 
मरिषिलः ] बन्धक ( नवीन कर्मोंका बन्ध करनेवाला ) कहा गया है। [ रागादिविप्रमुक्त: ] रागादिसे 
रहित भाव [ भ्रबंधक: ] बंधक नहीं है, [ केवलम्‌ ज्ञायक: ] वह मात्र शायक ही है । 


टीका:--जैसे लोहचुम्बक-पाषाणके साथ संसगंसे ( लोहेकी सुईमें ) उत्पन्न हुआ भाव लोहेकी 
सुईको ( गति करनेके लिये ) प्रेरित करता है उसीप्रकार रागद्वेषमोहके साथ मिश्रित होनेसे (भात्मामें) 
उत्पन्न हुप्ना भ्ज्ञानमय भाव हो धात्माको कम करनेके लिये प्रेरित करता है, भोर जंसे लोहचुम्बक- 
पाषाणके श्रसंसगंसे ( सुईमें ) उत्पन्न हुआ भाव लोहेको सुईको ( गति न करनेरूप ) स्वभावमें ही 
स्थापित करता है उसी प्रकार रागद्वेषमोहके साथ भिश्चित नहीं होनेसे ( भात्मामें ) उत्पन्न हुभा ज्ञानमय 
भाव, जिसे कर्म करनेकी उत्सुकता नहीं है (प्र्थात्‌ कम करनेका जिसका स्वभाव नहीं है) ऐसे भात्माको 
स्वभावमें ही स्थापित करता है; इसलिये रागादिके साथ मिश्रित प्रश्ञानमय भाव ही कतृ त्वमें प्रेरित 


करता है भत: वह बन्धक है भ्रौर रागादिके साथ अमिश्रित भाव स्वभाबका प्रकाशक होनेसे मात्र 
ज्ञायक ही है, किचित्‌मात्र भी बन्धक नहीं है । 


धास्व धधिकार १५३ 
अथ रागाप्रसंकीर्ण भावसंभव दर्शयति-- 


पक्‍के फलम्हि पडिए जह ण फल बज्ञए पणों विटे। 
जोवस्स कम्मभावें पडिए ण प्रणोदयम्वेदि ॥॥१६८।। 


पक्के फले पतिते यथा न फल बध्यते पुन तेः 
जीवस्थ कममभाये पतिते न पुनरुदयमुप्ैति ॥१६८॥॥ 


यथा खलु पक्व फल इंतात्सकृद्विश्टिष्टं सत्‌ न पुनइतसंबंधम्ृुपति तथा कर्मोदयबों 
भावों लीवभावात्सकृद्धिश्लिष्टः सन्‌ न पुनर्जीवभावम्ुपैति | एवं ज्ञानमयों रामाधसंक्रीणों भावः 
संभवति | 
भावायं:--रागादिके साथ मिश्रित भ्ज्ञानमय भाव ही बन्धका कर्ता है, भौर रागादिके साथ 
झमिश्रित ज्ञानमय भाव बन्धका कर्ता नहीं है,-यह नियम है । 


भ्रब, रागादिके साथ प्रमिश्चित भावकी उत्पत्ति बतलाते हैं:-- 


फल पक्वे खिरता, बन्‍्त सह संबंध फिर पाता नहीं ! 
स्यों कमभाव खिरा. पुनः जीवमें उदय पाता नहीं ॥१६८॥ 


गाधार्थ:--[ यथा ] जेसे [ पके फले ] पके हुए फलके [ पतलिते ] गिरने पर [ पुनः | फिरसे 
[ फल ] वह फल [ बृन्‍्तेः ] उस डंठलके साथ [ न बध्यते ] नहीं जुड़ता, उसो प्रकार [ जोबस्य ] जीवके 
[ कम भावे ] कमंभाव [ पतिते ] लिर जानेपर वह [ पुनः ] फिरसे [ उदयल्‌ न उपति | उत्पन्न नहीं 
होता;( प्र्थात्‌ वह कमेभाव जीवके साथ पुनः नहीं जुड़ता ) । 


टीका:--जंसे पका हुआ फल एक बार इंठलसे गिर जाने पर फिर वह उसके साथ सम्बन्धको 
प्राप्त नहीं होता, इसोप्रकार कर्मोदयसे उत्पन्न होनेवाला भाव जीवभावसे एकबार भलग होने पर फिर 
जीवभावको प्राप्त नहीं होता । इसप्रकार रागादिके साथ न मिला हुआ ज्ञानमयभाव उत्पन्न होता है । 


भावार्थ:--यदि ज्ञान एकबार ( भ्प्रतिपाती भावसे ) रागादिकसे भिन्न परिणमित हो तो वह 
पुनः कृभी भी रागादिके साथ मिश्रित नहीं होता । इसप्रकार - उत्पन्न हुआ, रागादिके साथ न मिला 
हुआ आनमय भाव सदा रहता है। फिर जीव भ्रस्थिरतारूवसे रागादियें थुक्त होता है वह निश्चयहष्टिसे 
युक्तता है हो नहीं ओर उसके जो भप्रल्प बन्ध होता है वह भी निश्चयदृष्टिसे बन्ध है ही नहीं, क्योंकि 
पबद्धस्पृष्टरूपसे परिणमन निरंतर बतेता ही रहता है । तथा उसे मिथ्यात्वके साथ रहनेवाली प्रकृ तियोंका 


२५४ घ्यसार 


(शालिनी ) 
भावों रागद्वेपमोहर्विना यो 
जीवस्य स्याद्‌ ज्ञाननिरच एवं । 
रुन्थन्‌ सर्वान द्रव्यकर्माह्वोधान्‌ 
एगो 5भावः सबंभावास्वाणाम्‌ ॥।१ १४॥ 
अथ इ्ानिनो द्रव्याश्नवाभावं द्श यति-- 


पुढवीपिडसमाणा पुव्वणिबद्धा दु पच्चया तस्स । 
कम्मसरीरेग दु ते बद्धा सब्बे वि णाणिस्स ॥१६४८॥ 


पृथ्दीपिंडसमानाः पूव निषद्भासतु प्रत्ययास्तस्य । 
५० देह 
कमशरीरंण तु ते वद्धाः सर्वे 5पि ज्ञानिनः ॥१६९॥। 








बन्ध नहीं होता भोर भ्रन्य प्रकतियाँ सामान्य संसारका का रण नहीं हैं; मूलसे कटे हुए वक्षके हरे पत्तोंके 
समान वे प्रकृतियाँ शो प्र ही सूखनेयोग्य हैं । 
श्रत्, 'शानमय भाव ही भावाखयका भ्रभाव है' इस श्र्थंका कलशरूप काव्य कद्ठेते हैं:-- 
श्लोकार्थ:--[ जोवस्य ] जीवका [ यः ] जो [ रागद्वेषमोहै: विना ] रागद्वेषमोह रहित, 
[ झाननिवृत्तः एवं भावः ] ज्ञानसे ही रचित भाव [ स्थात्‌ ] है श्रोर [ सर्वान्‌ द्रव्यकर्मालब-भोघान्‌ 
रुम्पम्‌ ] जो सर्व द्रव्यकरमके भासव समूहको (-अर्थात्‌ थोकबन्ध द्रव्यकमके प्रवाहको ) रोकनेवाला है, 
[ एव: सर्व-भावाल्बाणाम्‌ ध्रभाव: ] वह ( ज्ञानमय ) भाव सर्व भावास्रवके प्रभावस्वरूप है । 
भावाथे:--मिथ्यात्व रहित भाव ज्ञानमय है। वह शानमय भाव रागद्वेषमोह रहित है भौर 
द्रब्यकर्मेके प्रवाहको रोकनेवाला है; इसलिये वह भाव ही भावास्रवके प्रभावस्वरूप है । 
संसारका कारण भिध्यात्व ही है; इसलिये मिथ्यात्वसम्बन्धी रागादिका प्रभाव होनेपर, सर्वे 
भावास्रवोंका भ्रभाव हो जाता है यह यहाँ कहा गया है ।६१४। 
झ्ब, यह बतलाते हैं कि शानीके द्रव्याक्षवका श्रभाव है-- 
ज्ञों सर पूबनिबद्ध प्रत्यय, बतते हैं ज्ञानिके ! 
दे पृथ्विपिंड समान हैं, कामणशरीर निबद्ध हैँ ।१६९॥ 
गायार्थ:--[ तस्थ ज्ञातिनः ] उस ज्ञानीके [ पूर्वनिबद्धा: तु ] पूर्वबद्ध [ सर्व श्रपि ] समस्त 


[ प्रत्यया: ] भ्रत्यय [ पृथ्बोषिण्डसमाना: ] मिट्टीके ढेलेके समान हैं [तु] भोर [ ते] वे 
[ कमंशरीरेख ] ( मात्र ) कामंण शरीरके साथ [ बड़ा: ] बंधे हुए हैं । 





भासद अधिकार २५४५ 


ये खलु पूव॑मज्ञानेन बद्धा मिथ्यात्वाविरतिकपाययोगा द्रब्या्षतरभूताः प्रत्ययाः, ते 
शानिनों द्रव्यांतरभूता अचेतनपृद्ठलपरिणामत्वात्‌ प्थ्वीपिंडसमानाः । ते तु सर्वे5पि स्वभावत 
एव कार्माणशरीर णेव संबद्धा, न तु जीवेन । अतः स्वभावसिद्ध एव द्रव्यास्रवाभावों ज्ञानिनः । 
( उपजाति ) 


माबासख्रवाभावमयं प्रपन्नो 

द्रव्यासवेम्यः स्वत एवं भिन्न! | 

ज्ञानी सदा ज्ञानमर्येकमावो 

निरासबो ज्ञायक एक एवं ॥११५॥ :« 
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टीकाः--जो पहले भज्ञानसे बंधे हुए मिथ्यात्व, प्रविरति, कषाय ओर योगरूप द्रव्यालवभूत 
प्रत्यय हैं, वे अन्यद्रव्यस्वरूप प्रत्यय भ्रचेतन पुदूगलपरिणामवाले हैं इसलिये ज्ञानीके लिये मिट्टी के ढेलेके 
समान हैं (-जैसे मिट्टी प्रादि पुद्गलस्कन्ध हैं वैसे ही यह प्रत्यय हैं ); वे तो समस्त ही, स्वभावसे ही 
मात्र कार्मण शरीरके साथ बंधे हुए हैं--सम्बन्धयुक्त हैं, जीवके साथ नहीं; इसलिये जश्ञानीके स्वभावसे 
ही द्रव्यासवका भ्रभाव सिद्ध है । 


भावार्थ:--ज्ञानीके जो पहले भ्रज्ञानदशामें बंधे हुए मिथ्यात्वादि द्रव्यास्रवभूत प्रत्यय हैं वे तो 
मिट्टीके ढेलेकी भाँति पुदू्गलमय हैं इसलिये वे स्वभावसे ही भ्रमूतिक चेतन्यस्वरूप जीवसे भिन्न हैं। 
उनका बन्ध गअ्रथवा सम्बन्ध पुदूगलमय कार्मण॒दारीरके साथ ही है, चिन्मय जीवके साथ नहीं । इसलिये 
ज्ञानीके द्रव्यास़वका प्रभाव तो स्वभावसे ही है। ( भोर ज्ञानीके भावास्रवका प्रभाव होनेसे, द्रब्याद्तव 
नवीन कर्मोंके धरात्नवरणाके कारण नहीं होते इसलिये इस हृछ्से भी ज्ञानीके द्रव्यात्रवका अभाव है। ) 


भब इसी अर्थका कलद्रूप काव्य कहते हैं:-- 

इलोकार्थ:--[ मावाल़ब-अझभावत्‌ प्रपन्नः ] भावास्तवोंके प्रभावको प्राप्त और | द्रध्यासवेम्यः 
स्वत: एव भिन्न: ] द्रव्यालवोंसे तो स्वभावसे ही भिन्न [ प्रयं ज्ञानी ] ज्ञानी--[ सदा शानसय-एक- 
भावः ] जो कि सदा एक ज्ञानमय भाववाला है--[ निरालवः ] निरासव ही है, [ एकः शायकः 
एव | मात्र एक ज्ञायक ही है 

भावार्थ :--ज्ञानीके रागद्रेषमोहस्वरूप भावाल्वका प्रभाव हुआ है भौर वह द्रव्याश्नवसे तो 


सदा हो स्वयमेव भिन्न ही है क्योंकि द्रव्याल़व पुदूगलपरिणामस्वरूप है झौर ज्ञानी चैतन्यस्वरूप है । 
हसप्रकार ज्ञानीके भावात्रव तथा द्रव्यालवका अभाव द्वोनेसे वह निराजव ही है ।११५॥। 


२५६ समयसार 
करथ ड्वानी निराखत इंति चेत-- 
चउविह श्रणेयभेयं बंधंते राणदंसएगर्णेहि । 
समए समए जम्हा तेण प्रबंधो तति खाणोी दु ॥१७०॥। 
चतुर्विधा अनेकमेद बध्नंति जानदशनगुणाम्याम । 
समये समये यस्माद्‌ तेनाईंध इति ज्ञानी तु ॥१७०॥ 
ज्ञानी हि तावदासवभावभावनाभिप्रायाभावान्निरास्व एवं । यज्तु तस्यापि द्रव्यप्रत्ययाः 
प्रतिसमयमनेकप्रकारं पुद्वलकम बध्न॑ति, तत्र ज्ञानगुणपरिणाम एव हेतु! | 
कर्थ ज्ञानगुणपरिणामो बंधद्देतरिति चेद-- 
जम्हा दु जह॒ण्णादों णाणगुणादों पृणों वि परिणम्दि । 
झण्णतं णाणगुणो तेण द सो बंधगो भणिदों ॥१७१॥ 





झ्ब यह प्रइन होता है कि ज्ञानी निरास्रव कंसे है ? उसके उत्तरस्वरूप गाथा कहते हैं:-- 





घठविधास्रर समय सम्रय जु. शञानदशन गुणहिसे ! 
बाँ हर रे! ७ ० च् 
बहू भेद बाँधे कम, इससे जानि बंधक नाहिं हैं ॥१७०॥ 


गायायं:--[ यस्‍्मातु ] क्योंकि [ चतुविधाः ] चार भ्रका रके द्रव्याक्नव [ शानवर्शनगुणाम्याम्‌ ] 
शानद्शनगुणोंके द्वारा [ समये समये |] समय समय पर [ श्रनेकमरेद ] श्रतेक प्रकारका कर्म [बध्नंति ] 
बाँधते हैं [ तेन ] इसलिये [ ज्ञानो तु ] ज्ञानी तो [ भ्रबंध: इति | अ्रबन्ध है । 


टीका:--पहले, ज्ञानी तो भ्राज्नवभावकोी भावनाके अ्भिप्रायके ग्रभावके कारण निराञव ही 
है, परन्तु जो उसे भी द्रव्यप्रत्यय प्रति समय अनेक प्रकारका पुदूगलकमं बाँधते हैं, वहाँ जञानगुणका 
परिणमन ही कारण है। 
झब यह प्रश्त होता है कि ज्ञानगुणका परिणमन बन्धका कारण कंसे है ? उसके उत्तरकी 
गाया कहते हैं:-- 
ँ 
जो ज्ञानगुणबी जपनतामें, बतेता गुण श्ञानका ! 
फिर फिर प्रणमता अन्यरूप जु. उमदिसे बंधक कहा ॥१ ७ १॥ 


झालखव धथिकार २५७ 


यस्मात्त जधघन्यात्‌ ज्ञानयुणात्‌ पुनरपि बरिणमत | 
अण्पत्वं ह्ानगुणः तेन तु स बंधकों भणितः ।१७१॥ 


प्वानगुणस्य हि यावजघन्यों मावः ताबत तस्यातर्थृहतंविपरिणामित्वात पुनः पुनरन्‍्य- 
तयास्ति परिणामः । स तु यथाख्यातचारित्रावस्थाया अधस्तादवश्यंभाविरागसड्भावात्‌ बंधहेतुरेव 
स्याद्‌। 

एवं सति कर्थ ज्ञानी निराख्रव हति चेत्‌-- 


दंसणणाणचरित्त ज॑ परिणमदे जहण्णभावेण 4 
णाणो ब्रेण दु बज्ञदि पोग्गलकम्मेण विविहेण ।॥१७२॥। 


गाया्थ:--[ यस्‍्मातृतु ] क्‍योंकि [ ज्ञानगुणः ] ज्ञानगूणा, [ जधन्यात्‌ शानगुणात्‌ ] जघन्य 
ज्ञानयुणके कारण [ पुनरपि ] फिरसे भी [ प्रन्यत्वं ] भ्रन्यरूपसे [ परिणमतले ] परिणमन करता 
है, [ तेन तु ] इसलिये [ सः ] वह (ज्ञानगुण ) [ बंधकः ] कर्मोंका बन्धक [ मणितः ] कहा 
गया है । 
.. ठोका:->जबतक जानगुराका जधन्य भाव है (-क्षायोपशमिक भाव है ) तबतक वह (ज्ञानगुणा) 
भ्रन्तमु हत॑में विपरिणशामको प्राप्त होता है इसलिये पुन! पुन: उसका पझ्नन्यरूप परिणमन होता है। वह 
( ज्ञानगुणका जधन्य भावसे परिणमन ), यथाखरूयातचारित्र-अवस्थाके नीचे प्रवश्यम्भावी रागका 
सद्भाव होनेसे, बन्धका कारण ही है । 


भावा्थे:--क्षायोपशमिकज्ञान एक ज्ञेय पर गंतमु हत॑ ही ठहरता है, फिर वह भ्रवध्य ही प्रन्य 
शैयको अ्रवलम्बता है; स्वरूपमें भी वह अंतमु हुते ही टिक सकता है, फिर वह विपरिणामको प्राप्त 
होता है । इसलिये ऐसा अनुमान भी हो सकता है कि सम्यक्दृष्टि श्रात्मा सविकल्प दशामें हो या 
निविकल्प अनुभवदशामें हो--उसे यथार्यातचा रित्र-प्रवस्था होनेसे पूर्व भ्रवश्य ही रागभावका सदभाव 
होता है; भौर राग होनेसे बन्ध भी होता है। इसलिये ज्ञानगुणके जघन्य भावको बन्धका हेतु कहा 
गया है । 

झब पुन: प्रइन होता है कि--यदि ऐसा है ( भर्थात्‌ जानगुणका जघत्य भाव बन्धका कारण 
है ) तो फिर ज्ञानी निराखत्रव क॑से है ? उसके उत्तरस्वरूप गाथा कहते हैंः--- 

चारित्र, दर्शन, ज्ञान तौन, जधन्प भाव जु परिणमें । 


उससे दि ज्ञानी विविध पुद्रलकमंसे बंधात है ॥१७२॥ 
३३ 


२४८ समयसार 


द्नज्ञानचारित्रे य॒त्परिणमते जघन्यमावेन । 
हानी तेन तु बच्यते पृद्ठलकमंणा विविभेन |१७२॥ 


यो हि ज्ञानी स अबुद्धिपूवकरागदेपमोहरूपास्रवभावाभावात्‌ निराखब एवं, किंतु सो5पि 
यावज्ज्ानं सर्वोत्कृष्टमावेन द्रष्ट' ज्ञातुमनुचरितुं बा5शक्तः सन्‌ जघन्यमावेनेव ज्ञानं पश्यति 
ज्ञानात्यनुचरति च_तावत्तस्यापि जघन्यभावान्यथालुपपत्त्याउनुमीयमानाबुद्धिपृवककलंकविपाक- 
सद्भाबाव पुृद्दतकमबंध! स्थात्‌ | अतस्तावज्ज्ानं द्रष्टव्यं ब्रातव्यमनुचरितव्यं च यावज्ज्ञानस्य 
यावान्‌ पूर्णो भावस्तावान्‌ दृष्टो ज्ञातो इनुचरितश्व सम्यस्मवति । ततः साक्षात्‌ ज्ञानीभूतः सबंधा 
निराखत्रव एव स्यात्‌ । 
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गाथार्थ:--[ यत्‌ ] क्‍योंकि [ दश्शनज्ञानचारित्र ] दर्शन-ज्ञान-चारित्र [ जघन्यभावेन | 
जघन्य भावसे [ परिणामते ] परिणमन करते हैं [ तेन तु ] इसलिये [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ विविधेन ] 
भनेक प्रकारके [ पुदगलकरमंरणा ] पुदगलकमंसे [ बध्यते | बँधता है । 


दीकाः--जो वास्तवमें ज्ञानी है, उसके वुद्धिपृतक (इच्छापूर्वंक) रागह्ेपमोहरूपी प्राख्रवभावोंका 
प्रभाव है, इसलिये वह निरास्रव ही है। परन्तु वहाँ इतना विशेष है कि--वह ज्ञानी जबतक ज्ञानको 
सर्वोत्कृष्ट भावसे देखने, जानने भर भ्राचरण करनेमें श्रशक्त वर्तंता हुआ जघन्थ भावसे ही ज्ञानको 
देखता, जानता श्रौर श्राचरणा करता है तबतक उसे भी, जघन्यभावकी श्रन्यथा अनुपपत्तिके द्वारा 
( जघन्य भाव ग्रन्य प्रकारसे नहीं बनता इसलिये ) जिसका अनुमान हो सकता है ऐसे प्रबुद्धिपृर्वक 
कर्मकलंकके विपाकका सद्भाव होनेसे, पुदगलकमंका बन्ध होता है । इसलिये तबतक ज्ञानकों देखना, 
जानना और भावरणा करना चाहिये जबतक ज्ञानका जितना पूर्ण भाव है उतना देखने, जानने और 
प्राचरणमें भलीभाँति श्रा जाये। तबसे लेकर साक्षात्‌ ज्ञानी होता हुआ ( वह भप्रात्मा ) सबंथा निराखव 
ही होता है । 


भावाथं:--ज्ञानीके बुद्धिपूरवक ( श्रज्ञानमय ) रागद्वेषमोहका प्रभाव होनेसे वह निरास्रव ही है। 
परन्तु जबतक क्षायोपशमिक ज्ञान है तबतक वह ज्ञानो ज्ञानको सर्वोत्कृष्ठ भावसे न तो देख सकता है, 
न जान सकता है झोर न भ्राचरण कर सकता है; किन्तु जघन्य भावसे देख सकता है, जान सकता है 
झोर भाच रण कर सकता है; इससे यह ज्ञात होता है कि उस ज्ञानीके ग्रभी भ्रबुद्धिपृवंक कमंकलंकका 





के बुद्धिपुवं कारते परिणामा ये मनोद्वारा बाह्मविषयानालंब्य प्रवर्तते, ,्रवर्त मानाश्च स्वानुभवगम्या: अनुमानेन 
परश्स्यापि गम्या भवति। अबुद्धिपृवकास्तु परिणामा इन्द्रियमनोव्यावा रमंतरेण केबलमोहो दयनिभित्तास्ते तु स्वानुभव- 
गोच रत्व!दबुद्धिपुवंका इति विशेष! । 


भ्रास्िव ध्धिकार २५६ 
( शादू लविक्रीडित ) 
संन्यस्यक्षिजबुद्धिपूब मनिश्च॑राग॑ समग्र॑ स्वयं 
वारवारमबुद्धिपृवमपि त॑ जेतुं स्वशरक्ति स्पृश्नन्‌ | 
उच्दछिदन्परइत्तिमेव सकल ह्ानस्थ पूर्णों मव- 
क्षात्मा नित्यनिरासदों मबति हि ड्वानी यदा स्पातदा ॥११६॥ 


विपाक ( चारित्रमोहसम्बन्धी रागद्वेष ) विद्यमान है भौर इससे उसके बन्ध भी द्वोता है। इसलिये उसे 
यह उपदेश है कि--जबतक केवलज्ञान उत्पन्न न हो तबतक निरन्तर ज्ञानका ही ध्यान करना चाहिये, 
ज्ञानको ही देखना चाहिये, ज्ञानको ही जानना चाहिये झौर ज्ञानका ही क्‍्राचरण करना चाहिये । इसी 
मा्गंसे दशेन-ज्ञान-चा रित्रका परिणामन बढ़ता जाता है और ऐसा करते करते केवलज्चान प्रगट होता 
है । जब केवलज्ञान प्रगटता है तबसे भ्ात्मा साक्षात्‌ ज्ञानी है भौर सर्वे प्रकारसे निराखव है । 


जबतक क्षायोपशमिक ज्ञान है तबतक भ्रबुद्धिपूर्वक (बारित्रमोहका) राग होने पर भी, बुद्धिपूर्वक 
रागके भ्रभावकी अपेक्षसे ज्ञानीके निरालवत्व कहा है श्रौर प्रबुद्धिप्वंक रागका भ्रभाव होनेपर तथा 
केवलज्ञान प्रगट होनेपर सर्वथा निराखवत्व कहा है । यह, विवक्षाकी विचित्रता है। भपेक्षासे सममनेपर 
यह सर्वे कथन यथार्थ है । 

ध्रव इसी प्रथंका कलदारूप काव्य कहते हैं:-- 


श्लोकार्थ:--[ प्रात्मा यदा ज्ञानो स्पातृ तदा ] झात्मा जब ज्ञानी होता है तब, [ स्वयं ] स्वयं 
[ निजब॒द्धिपूर्वम्‌ समग्र राग ] ध्पने समस्त बुद्धिपूवंक रागको [ श्रनिशं ] निरन्तर [ संन्यस्यन्‌ ] 
छोड़ता हुप्ना भ्र्थात्‌ न करता हुआ, [ भ्रबुद्धिपृवम्‌ ] भौर जो भबुद्धिपूर्वक राग है [ त॑ प्रपि ] उसे भी 
[ जैतु ] जीतनेके लिये [ बारस्वारम्‌ ] बारम्बार [ स्वर्शक्त स्पृशन्‌ ] (ज्ञानानुभवनरूप) स्वशक्तिको 
स्पशें करता हुआ आदर ( इसप्रकार ) [ सकलां परवृत्तिम्‌ एव उच्छिन्दन्‌ ] समस्त परवृत्तिको- 
परपरिणतिको-उखाड़वा हुआ [ शानस्य पूर्णः भवन ] ज्ञानके पूर्ण भावरूप होता हुभा, [ हि ] वास्तवसमें 
[ नितयनिरासत्रज: भमबति ] सदा निशास्रव है। 

भावार्थ :--शानीने समस्त रागको हेय जाना है। वह रागको मिटानेके लिये उद्यम किया करता 
है; उसके झास्रवभावकी भावनाका पअ्रभिष्राय नहीं है; इसलिये वह सदा निराश्रव ही कहलाता है । 

परवृत्ति ( परपरिणति ) दो प्रका रकी है--भश्रद्धारूप शोर भ्रस्थिरतारूप । ज्ञानीने प्रश्रद्ारूप 
परवृत्तिको छोड़ दिया है भ्रोर वह भ्रस्थिरतारूप परवृत्तिको जीतनेके लिये निज शक्तिको बारम्बार 
स्पशे करता है भ्र्थात्‌ परिणश्यतिको स्वरूपके प्रति बारम्बार उन्मुख किया करता है । हसप्रकार सकल 
परवृत्तिको उस्राड़ करके केवलशान प्रगट करता है । 


२६० समयसार 


( भनुष्ट्भ ) 
सबंस्यामेब जीवंत्यां. द्रव्यप्रत्ययसन्ततो | 
कुतों निराखों ज्ञानी नित्यमेबेति चेन्मतिः ॥११७॥ 
सब्वे पृव्वणिध्द्धा दु पठ्चया श्रत्थि सम्मविद्टिस्स । 
उवशद्योगप्पाश्रोगं बंधंते. कम्सभावेण ॥१७३।॥। 
होदूण णिरुवभोज्जा तह बंधदि नह ह॒र्वति उवभोज्जा । 
सत्ततुविहा भूदा._ णाणाचरणादिभावेहि ॥१७४॥ 





'बुद्धिपूबंक' भोर 'प्रबुद्धिपूवक' का भ्र्थ इसप्रकार है:-जो रागादिपरिणाम इच्छा सहित होते 
हैं तो बुद्धिपूर्वक हैं भौर जो इच्छा रहित--परनिमित्तकी बलकत्तासे होते हैं सो प्रबुद्धिपूवक हैं । ज्ञानीके 
जो रागादिपरिणाम होते हैं वे सभी श्बुद्धिपू्वक ही हैं; सविकल्प दशामें होनेवाले रागादि परिणाम 
ज्ञानीको ज्ञात तो हैं तथापि वे प्रबुद्धिपृवंक हैं क्योंकि वे बिना हौ इच्छाके होते हैं । 

( पण्डित राजमछजीने इस कलशकी टीका करते हुए “बुद्धिपूर्वक' और 'प्रबुद्धिपूवक' का प्र 
इसप्रकार किया है:--जो रागादिपरिणाम मनके द्वारा, बाह्य विषयोंका श्रालम्बन लेकर प्रवतंते हैं, 
झौर जो प्रवतंते हुए जीवको निजको ज्ञात होते हैं तथा दूस रोंको भी प्रनुमानसे ज्ञात होते हैं वे परिणाम 
बुद्धिपूर्वक हैं; भौर जो रागादि परिणाम इन्द्रिय-मनके व्यापा रके भ्रतिरिक्त मात्र मोहोदयके निमित्तले 
होते हैं तथा जीवको ज्ञात नहीं होते वे श्रवुद्धिपूर्वक हैँ । इन भ्रबुद्धिपूवंक परिणामोंको प्रत्यक्ष ज्ञानी 
जानता है भ्ौर उनके भ्रविनाभावी चिह्नोंसे वे श्रनुमानसे भी ज्ञात होते हैं। )।११६। 

भ्रब शिष्यकी श्राशंकाका श्लोक कहते है:-- 

श्लोका्ध:--[ सर्वस्थाम्‌ एव ब्रव्यप्रत्ययसंततो जीवन्त्यां ] ज्ञानीके समस्त ट्रव्माखबकी संत्ति 
विद्यमान होनेपर भी [ कुतः ] यह क्‍यों कहा है कि [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ नित्यम एबं ] सदा द्टी 
[ निरागबव: |] निराज़व है! ?-[ इति चेतृ मतिः ] यदि तेरी यह मति ( प्राशंका ) है तो ध्व 
उसका उत्तर कहा जाता है ।११७। 

ग्रब, पूर्वोक्त श्राक्षंकाके समाधानाथथ गाथा कहते हैं:-- 

जो सव पूर्वनिकद्ध प्रत्यय, पतते महद्टिके | 
उपयोगके प्रायोग्व बंधन, कर्ममाबोंसे करे ॥१७३॥ 
अनभोग्य रह उपभोग्य जिस विध होय उस विध बाँधने | 
ह्वानावरण इत्यादि कर्म जु सप्त-अए प्रकारके ॥१७४॥ 





झ्रासव अधिकार २९१ 


संता दु णिरवभोज्जा बाला इत्थी जहेह पुरिसस्स। 
बंधदि ते उवभोज्जे ल्ररुणी इत्यो जह णरस्स ॥१७५॥ 
एदेण कारणेण दु स्रम्माविद्टी अगंधगों सणिदो । 
श्रासवभावाभाबे ण पच्चया बांधगा भणिदा ॥१७६॥ 


सर्वे पूत्रनिबद्धास्तु प्रत्ययाः संति सम्यन्धष्टे! | 
उपयोगप्रायोग्य॑ वर्ध्मेति.. फ्ममवेन. ॥१७शा। 
भूत्या निरुपभोग्यानि तथा वध्नाति यथा भर स्पुपभोम्पानि । 
सप्ताष्विधानि भूतानि ज्ञानावरणादिमाब: ॥१७४॥ 
मंति तु निरुषभोग्यानि बाला स्त्री यथेह पुरुषस्य । 
बध्नाति तानि उपभोग्पानि तरुणी छ्ली यथा नरस्य ।|१७५॥ 
एतेन कारशेन तु सम्यश्दश्रिबंधको भणितः | 
आधखवभावाभावे न ग्रत्यजा बंधका मणिताः ॥१७६।॥ 





____  .  [- --+-+++++++++++++++“75 
सता विय वे निरुषभोग्प हि, बालिका ज्यों पुरुषको | 
उपभोग्य बनते वे हि बॉघें, यौवना ज्यों पुरुषकों |!? ७५॥। 
इस हेतुस सम्यकस्वर्संयुत, जीव अनशंधक कहे । 
आस्रवभावभभाषमे प्रत्यय नहीं बंधक कहे ॥१७६। 


शाजार्थ:--[ सम्यग्हष्टेः ] सम्यस्दृष्टिके [ से ] समस्त [ पूर्वनिबद्धा: तु ] पूर्वबद्ध [प्रत्ययाः ] 
प्रत्यय ( द्रव्यास्नव ) [ संति ] सत्तारूपमें विद्यमान हैं वे [ उपयोगप्रायोग्य | उपयोगके प्रयोगानुसार, 
[ कमंभावेन | कर्मभावके द्वारा (-रागादिके द्वारा ) [ बध्नंति ] नवीन बन्ध करते हैं । वे प्रत्यप, 
[ निशुपभोग्यानि ] निरुषभोग्य [ भूत्वा ] होकर फिर [ यथा ] जैसे | उपलोग्यानि ] उपभोग्य 
[ भबंति ] होते हैं [ तथा ] उसीप्रकार, [ ज्ञानावरणाविभाषे: ] ज्ञानावरणादि भावसे [ सप्ताष्ड- 
बिधानि भूतानि | सात-धघाठ प्रकारसे होनेवाले कर्मोंको [ बध्नाति ] बॉँधते हें [ संति तु ] सत्ता-भवस्थामें 
वे [ निदषभोग्यालि ] निरुपभोग्य हैं ध्वंर्थात्‌ भोगनेयोग्य नहीं हैं-| यथा | जेसे [ इह ] इस जगतमें 
[ बाला स्त्री ] बाल स्री [ पृदवध्य | पुरुषके लिये निरुपभोग्य है। [ यथा ] जैसे [ तरुखी स्त्री | 


२६२ समयबसार 


यतः सदवस्थायां तदात्वपरिणीतबालखीवत्‌ पूषमनुपभोग्यत्वे5पि विषाका वस्थायां 
प्राप्रपौबनपूर्व परिणीतख्रीवत्‌उपभोग्यत्वात्‌_उपयोगप्रायोग्य॑ पृद्ठलकमंद्रव्यप्रत्ययाः संतो5पि 
क्मोदयकार्य जीवभावसद्भवादेव वरध्न॑ति, ततों ज्ञानिनों यदि द्रव्यप्रत्ययाः पूव बद्धाः संति, संतु; 
तथापि स तु निराखव एव, कर्मोदयकायस्थ रागड्ेषमोहरूपस्यास्रवभावस्यामावे द्रब्यप्रत्यया- 


तामजंघहेतुत्वात्‌ । 


तरुण सत्री युवती [ नरस्य ] पुरुषको [ बध्नाति ] बाँध लेती है, उसी प्रकार [ तानि ] वे [उपभोग्यानि] 
उपभोग्य प्रर्थात्‌ भोगने योग्य होनेपर बन्धन करते हैं। [ एलेन तु कारणेन | इस कारणसे [सम्यग्हृष्टि:| 
, सम्यर्हष्टिको [ प्रबंधक: ] भ्रवन्धक [ भरितः ] कहा है, क्‍योंकि [ ध्रासुवभावाभावे ] भ्रास्नवभावके 
झभावतमें [ प्रत्यया: ] प्रत्ययोंको [ बन्धकाः ] ( कर्मोंका ) वन्धक [ न भरिता: ] नहीं कहा है । 


टीकाः--जैसे पहले तो तत्कालकी परिणीत बाल सत्री श्रनुपभोग्य है किन्तु यौवनको प्राप्त वह 
पहलेकी परिणीत खत्री यौवनावस्थामें उपभोग्य होती है श्रौर जिसप्रकार उपभोग्य हो तदनुसार वह 
पुरुषके रागभावके कारण हो पुरुषको बन्धन करती है--वह्में करती है, इसी प्रकार जो पहले तो 
सत्तावस्थामें श्रनुपभोग्य हैं किल्तु विपाक-प्रवस्थामें उपभोगयोग्य होते हैं ऐसे पुद्गलकमंरूप द्रव्यप्रत्यय 
होतेपर भो वे जिसप्रकार उपभोग्य हों तदनुसार ( भ्रर्थात्‌ उपयोगके प्रयोगानुसार ), कर्मदियके 
कार्यरूप जीवभावके सदभावके कारण ही, बन्धन करते हैं। इसलिये ज्ञानोके यदि पू॑बद्ध द्रव्यप्रत्यय 
विद्यमान हैं, तो भले रहें; तथापि वह ( ज्ञानी ) तो निरासख्तव ही है, क्योंकि कर्मोदयका कार्य जो 
रागद्रेषमोहरूप भाज़वभाव है उसके श्रभावमें द्रव्यप्रत्यय बन्धके कारण नहीं हैं। ( जैसे यदि पुरुषको 
रागभाव हो तो ही यौवनावस्थाको प्राप्त खली उसे वश कर सकती है इसीप्रकार जीवके प्रास्रवभाव हो 
तब ही उदयप्राप्त द्रव्यप्रत्यय नवीन बन्ध कर सकते हैं। ) 





भावार्थ :-- द्रव्यालवोंके उदय भ्ौर जीवके रागद्वेषमोहभावका निमित्त-नेमित्तिकभाव है। 
दरब्यालवोंके उदयमें युक्त हुवे बिना जीवके भावास्रव नहीं हो सकता श्रौर इसलिये बन्ध भी नहीं हो 
सकता । द्रव्यास्रवोंक' उदय होने पर जीव जैसे उसमें यक्त हो प्र्थात्‌ जिसप्रकार उसे भावास्रव हो 
उसीप्रकार द्रव्याखव नवीन बन्धके कारण होते हैं। यदि जीव भावासत्रव न करे तो उसके नवीन बन्ध 
नहीं होता । 


सम्यक्हृष्टिके मिथ्यात्वका भौर प्नन्तानुबन्धी कषायका उदय न होनेसे उसे उसप्रकारक 
भावासत्रव तो होते ही नहीं पोर मिथ्यात्व तथा प्रनन्तानुबन्धी कषाय सम्बन्धी बन्ध भी नहीं होता । 
(क्षायिक सम्यक्दृष्टिके सत्तामेंसे मिथ्यात्वका क्षय होते समय ही भनन्तानुबन्धी कषायका तथा तत्सम्बन्धी 
प्रविश्ति ओर योगभावका भी क्षय हो गया होवब्ा है इसलिये उसे उसप्रकारका बन्ध नहीं होता; 


आखस्रव प्रधिकार १६३ 


( मालिनी ) 
पिजहति न हि स़ां प्रत्ययाः पू्षषद्धाः 
समयमनुसरंतो यद्यप्रि द्रव्यरूपा! । 
तदपि सकलरागठपमोहव्युद्रासा- 
दवतरति न जातु ज्ञानिनः कमंबन्धः (११८॥ 





झोपशमिक सम्यग्हष्टिके मिथ्यात्व तथा अ्रनन्तानुबन्धी कषाय मात्र उपशममें - सत्तामें--ही होनेसे 
सत्तामें रहा हुग्ना द्रव्य उदयमें श्राये बिना उसप्रकारके बन्धका कारण नहीं होता; और क्षायोपशमिक 
सम्यकह ्विको भी सम्यक्त्वमोहनीयके श्रतिरिक्त छह प्रकृतियाँ विपाकमें ( उदयमें ) नहीं श्रातीं इसलिये 
उसप्रकारका बन्ध नहीं होता + ) 

ग्विरतसम्पक्ट ह्टि इत्यादिके जो चारित्रमोहका उदय विद्यमान है उसमें जिसप्रकार जीव थुक्त 
होता है उसीप्रकार उसे नवीन बन्ध होता है; इसलिये ग्रुण॒स्थानोंके वर्णानमें श्रविरत--सम्यकदृ ष्टि 
श्रादि गुरास्थानोंमें श्रमुक अ्रमुक प्रकृतियोंका बन्ध कहा है। किन्तु यह बन्ध ग्रल्प है इसलिये उसे 
सामान्य संसारकी श्रपेक्षासे बन्धमें नहीं गिना जाता। सम्यक्दृष्टि चारित्रमोहके उदयमें स्वामित्वभावसे 
युक्त नहीं होता, वह मात्र अ्रस्थिरतारूपसे युक्त होता है; झौर भ्रस्थिरतारूप युक्तता निश्चयह॒ष्ठिमें 
यृक्तता ही नहीं है । इसलिये सम्यक्रृष्टिके रागद्वेषमोहका प्रभाव कहा गया है। जबतक जीव कमेका 
स्वामित्व रखकर कर्मोदयमें परिशमित होता है तबतक ही वह कमका कर्ता कहलाता है; उदयका 
ज्ञातादृष्टा होकर परके निमित्तसे मात्र अस्थिरतारूप परिणमित होता है तब कर्ता नहीं किन्तु ज्ञाता 
ही है। इस भ्रपेक्षासे सम्पक्दष्टि होनेके बाद चारित्रमोहके उदयरूप परिणमित होते हुए भी उसे ज्ञानी 
श्रौर झ्बन्धक कहा गया है । जबतक मिथ्यात्वका उदय है और उसमें युक्त होकर जीव रागद्वेषमो ह भावसे 
परिणमित होता है तबतक ही उसे अज्ञानी और बन्धक कहा जाता है। इसप्रकार ज्ञानी-अ्ज्ञानी श्रौर 
बन्ध-प्रबन्धका यह भेद जानना । श्रौर शुद्ध स्वरूपमें लीन रहनेके श्रभ्यासद्वारा केवलज्ञान प्रगट होनेसे 
जब जीव साक्षात्‌ सम्पूर्रानानी होता है तब वह सर्वंथा निराख़व हो जाता है यह पहले कहा जा 


चुका है । ५ 
अब इस अरथंका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


श्लोकार्थ :---[ यद्यपि ] यद्यपि | समयम्‌ श्रनुसरन्‍्तः ] अपने ग्पने समयका अनुसरणा करनेवाले 
( अपने अपने समयमें उदयमें भ्रानेवाले ) [ पुर्वंबद्धा: | पूर्वबद्ध ( पहले अ्रज्ञान-अवस्थामें बँधे हुवे ) 
[ द्रव्यरूषा: प्रत्ययाः ] द्रव्यरूप प्रत्यय [ सत्तां ] अपनी सत्ताको [ न हि विजह॒ति ] नहीं छोड़ते ( वे 
सत्तामें रहते हैं ), [ तदषि ] तथापि [ सकलरागह षमोहव्यदासात्‌ | सर्व रागद्वेषमोहका अ्रभाव होनेसे 
[ ज्ञानिनः ] ज्ञानीके [ कर्मबन्ध: ] कर्मवन्ध [ जातु ] कदापि [ श्रवबतरति न] झवतार नहीं धरत्य-- 
नहीं होते । 


श्द्ड समयसाद 


( भ्रनुष्टृभ्‌ ) 


रागद्ेषधिमोदानां ज्ञानिनो यदसंभवः । 
तत एव न बंधो 5स्य ते द्वि बंधस्व कारणम्‌ ।| १ १९।। 
रागो दोसो मोहो य प्रासथा णत्यि सम्मदिद्विस्स। 
तम्हा प्रासवभावेण बिणा हेटू ण पच्चया होंति ॥१७७॥। 
हेदू चदुव्बियप्पो श्रट्टवियप्पस्स कारखं भणिदं । 
तेसि पि य रागादी तेसिमभावे ण बज्ञंति ॥१७८॥ 


रागो ठेपो मोह आख्रवा न संति सम्यरहप्टे! | 
वस्मादासवभाबेन विना हेलवों ने प्रत्यया भवंति ॥१७७॥ 
देतुअतुर्विकल्प: अष्टपिकल्पस्प कारण सणितम्‌ | 
तेषामपि च॑ रागादयस्तेषामभावे ने बच्यंते ॥२१७८॥ 


भावार्थ:--जश्ञानीके भी पहले प्रशान-अ्रवस्था में बाँधे हुए द्रव्यात्रव सत्ता-अवस्थामें विद्यमान हैं 
झोर वे भ्रपने उदयकालमें उदयमें भ्राते रहते हैं। किन्तु वे द्रव्यास्रव जश्ञानीके कमेंबन्धके कारण नहीं 
होते, क्योंकि ज्ञानीके समस्त रागद्वेषमोहभावोंका अभाव है। यहाँ समस्त रागद्वेषमोहका भ्रभाव 
बुद्धिपूवंक रागद्वेषमों हकी अ्रपेक्षेसे समझना चाहिये।११८। 
प्रब इसी भ्रथैको हढ़ करनेवाली झ्रागामी दो गाथाओंका सूचक ध्योक कहते हैं:--- 
श्लोकार्थ:--[ यत्‌ ] क्‍योंकि [ ज्ञानिनः रागद षविमोहानां ध्रसंमवः ] ज्ञानियोंके रागद्वेषमोहका 
झसम्भव है [| ततः एवं ] इसलिये | प्रस्प बन्ध: न ] उनके बन्ध नहीं है। [ हि ] कारण कि [ ते 
बन्धस्थ काररणाम्‌ | वे ( रागद्वेषमोह ) ही बन्धका कारण है ११६९॥ 
भ्रव इस भ्र्थकी समर्थक दो गाथाएँ कहते हैं:-- 
नहिं रागढव, ने मोह-ये आश्रत मंहों सददशिके ) 
इससे हि आस्रवभाव पिन, प्रत्यय नहीं कैतू बने ।१७७॥। 
हेतू चतुर्धिध कम अष्ट प्रकार्का कारण कहा ! 
उनका हि रागादिक कहा. रागादि नह वहाँ दंध ना ॥१७८॥| 
गायाबं:--[ रागः ] राग, [ दंथः ] द्वेष [ व भोहः ] भौर मोह-[ धाज्बाः ] यह 
पात्रव [ सम्यग्हष्टेः ] सम्यग्दष्टिके [ न संति ] नहीं होते [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ प्राख्थभाबेन 
विना ] झाखवभावके बिना [ प्रत्यया: ] दव्यप्रत्यय [ हेतबः ] कमेबन्धके कारण ( न भव॑ति ] 


नहीं होते । 





आखसव श्रश्चिकार २६५ 


रागद्पमोद्ा न संति सम्यन्दष्टे! सम्यन्दश्त्वान्यथानुपपत्तें! । तदभावे न तस्य 
द्रव्यप्रत्ययाः पुद्लकरम हेतुत्व॑ विश्वति, द्रव्यप्रत्ययानां पुद्ठलकरमदेतुत्वस्थ रागादिहेतुत्वाद्‌ । ततो 
हेतुहेल्वभावे देतुमदभावस्य प्रसिद्धत्वात्‌ ज्ञानिनों नास्ति बधः | 


[ चतुविकल्प: हेतु: ] ( मिथ्यात्वादि ) चार प्रकारके हेतु [ श्रष्टविकल्पस्य | झ्ाठ प्रकारके 
कर्मोंको [ कारण ] कारण [ भणितम्‌ ] कहे गये हैं, (व ] प्रौर [ तेषाम्‌ भ्रपि ] उनके भी 
[ रागादयः ] ( जीवके ) रागादि भाव कारण हैं; | तेबाम्‌ भ्रभावे ] इसलिये उनके अश्रभावमें [ न 
बध्यंते | कर्म नहों बंधते । ( इसलिये सम्यक्दृष्टिके बन्ध नहीं है । ) 

टोका:--सम्यक्दृष्टिके रागईषमोह नहीं हैं क्‍योंकि सम्यर्हष्टित्वकी भ्रन्यथा प्रनुपपत्ति है 
( श्रर्थात्‌ रागद्रेषमोहके श्रभावके बिना सम्यकदृष्टित्व नहीं हो सकता ); रागद्वेषमोहके भ्रभावमें उसे 
( सम्यक्दृष्टिको ) द्रव्यप्रत्यय पुद्गलक्मंका ( श्र्थात्‌ पुदगलकर्मके बन्बनका ) हेतुत्व धारण नहीं 
करते क्योंकि द्व्यप्रत्ययोंके पुदूगलकमंके हेतुत्वके हेतु रागादिक हैं; इसलिये हेतुके हेतुके भ्रभावमें 
हेतुमान्‌का ( प्रर्थात्‌ कारणका जो कारण है उसके अभ्रभावमें कार्यका ) प्रभाव प्रसिद्ध है इसलिये 
ज्ञानीके बन्ध नहीं है । 

भावार्थ:--यहाँ, रागद्वेषमोहके पग्रभावके बिना सम्यग्दृष्टित्व नहीं हो सकता ऐसा भविनाभावी 
नियम बताया है सो यहाँ मिथ्यात्वसम्बन्धी रागादिका भ्रभाव समभना चाहिये। यहाँ मिथ्यात्वसम्बन्धी 
रागादिको हो रागादि माना गया है। सम्यक्रृष्टि होतेके बाद जो कुछ चारित्रमोहसम्बन्धी राग रह जाता 
है उसे यहाँ नहीं लिया है; वह गौण है। इसप्रकार सम्यग्हष्ठिके भावास्रवका भ्र्थात्‌ रागद्वेषमोहका: 
ग्रभाव है। द्रव्यात्रवोंको बन्धका हेतु होनेमें हेतुभूत जो रागद्वेषमोह हैं उनका सम्यकद पके भभाव 
होनेसे द्रव्यात्नव बन्धके हेतु नहीं होते, और द्रव्याज्ञव बन्धके हेतु नहीं होते इसलिये सम्यक्दह्टि के-- 
ज्ञानीके--बन्ध नहीं होता । 

सम्यक्द ह्टिको ज्ञानी कहा जाता है वह योग्य ही है। 'शञानी' शब्द मुख्यतया तीन प्रपेक्षाओ्ंकों 
लेकर प्रयुक्त होता है:--(१) प्रथम तो, जिसे ज्ञान हो वह ज्ञानी कहलाता है; इसप्रकार सामान्य ज्ञानकी 
भ्रपेक्षाते सनी जीव ज्ञानी हैं। (२) यदि सम्यक्‌ ज्ञान और मिथ्या ज्ञानकी भ्रपेक्षासे विचार किया जाये 
तो सम्पस्दष्टिको सम्पर्शान होता है इसलिये उस श्रपेक्षासे वह ज्ञानी है, भौर मिथ्यादृष्टि श्रज्ञानी है । 
(३) सम्पूर्ण ज्ञान शोर प्रपूर्ण ज्ञानकी अ्रपेक्षासे विचार किया जाये तो केवली भगवान शानी हैं भौर 
छद्मस्थ भन्ञानी हैं क्योंकि सिद्धान्तमें पाँच भावोंका कथन करने पर बारहवें गुणास्थान तक भ्रशांनभाव 
कहा है। इसप्रकार अनेक न्तसे भ्रपेक्षाके द्वारा विधिनिषेध निर्वाधरूपसे सिद्ध होता है; सर्वथा एकान्तसे 
कुछ भी सिद्ध नहीं होता । 

झब, ज्ञानीको बन्ध नहीं होता यह शुद्धनयका माहात्म्य है इसलिये शुद्धनभयकी महिमा दर्शक 
काज्य कहते हैं:-- 

३४ 
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( वसन्ततिलका ) 
अध्यास्प  शुद्धनयमुद्धतबोधचिट्ठ- 
मेकाग्यमेव कलयंति सदेव ये ते । 
रागादिप्रक्ततननतः सतत भवंतः 
पश्यंति बंधविधुरं समयरय सारम्‌ |!१२०॥ 

( बसन्ततिलका ) 
प्रच्युत्व शुद्धनयत! पुनरेव ये तु 
रागादियोगय्ुपयांति वियुक्तबोधाः । 
ते कमबन्धमिह बिश्रति पूर्वबद्ध- 
द्रव्यास्रब! कृतविचित्रविकल्पजालम्‌ ।।|१२१।। 





इलोकार्थ :- [ उद्धतबोधचिहमम्‌ शुद्धनयम्‌ भप्रध्यास्य ] उद्धत ज्ञान (-जो कि किसीके दबाये 
नहीं दब सकता ऐसा उन्नत ज्ञान ) जिसका लक्षण है ऐसे शुद्धनयमें रहकर भ्रर्थात्‌ शुद्धनयका प्राश्रय 
लेकर [ ये ] जो [ सदा एवं ] सदा ही [ एकाग्यम्‌ एवं ] एकाग्रताका [ कलयन्ति ] श्रभ्यास करते 
हैं [ ते | वे, [ सततं ] निरन्तर [ रागादिमुक्तमनस:मवन्तः ] रागादिसे रहित चित्तवाले वंते हुए, 
[ बन्धबिंधुरं समयस्य सारम्‌ ] बन्धरहित समयके सारको (अपने शुद्ध धात्मस्वरूपको) [ पश्यन्ति ] 
देखते हैं-भ्रनुभव करते हैं । 

भावार्थ: -- यहाँ शुद्धनयके द्वारा एकाग्रताका भ्रभ्यास करनेको कहा है। “मैं केवल ज्ञानस्थरूप 
हैं, शुद्ध हैं “ऐसा जो भ्रात्मद्रव्यका परिणमन वह शुद्धनय । ऐसे परिणमनके कारण वृत्ति ज्ञानकी शोर 
उन्मुख होती रहे प्रौर स्थिरता बढ़ती जाये सो एकाग्रताका ग्रभ्यास 

शुद्धनय श्रुतज्ञानका अंश है ओर श्रुतज्ञान तो परोक्ष है इसलिये इस श्रपेक्षासे शुद्धनयके द्वारा 
होनेवांला शुद्धस्वरूपका भ्रनुभव भी परोक्ष है। झोर वह भ्रनुभव एकदेश शुद्ध है इस भ्रपेक्षासे उसे 
व्यवहारसे प्रत्यक्ष भी कहा जाता है। साक्षात्‌ शुद्धनय तो केवलज्ञान होनेपर होता है ।१२०। 

भव यह कहते हैं कि जो शुद्धनयसे च्यूत होते हैं वे कर्म बाँधते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ इह ] जगतमें [ये ] जो [ शुद्धनयत: भ्रच्युत्य ] शुद्धनयप्ते च्यूत होकर 
[ पुनः एब तु ] पुनः [ रागादियोगम्‌ ] रागादिके सम्बन्धको [ उपयान्ति ] प्राप्त होते हैं | ते ] 
ऐसे जीब, [ विमुक्तबोधा: ] जिन्होंने ज्ञानको छोड़ा है ऐसे होते हुए, [ पृब॑ंबद्धवष्यासबंः ] पूर्वबद्ध 
द्रव्याख्नवेके द्वारा [ कर्मंबन्धम्‌ | कमंबन्धको [ बिश्वति ] धारण करते हैं (-कर्मोंको बाँधते हैं )-- 
[ इत-विचित्र-विकल्ब-जालम्‌ ] जो कि कर्मबन्ध प्रनेक प्रकारके विकल्प जालको' करता है ( भ्रर्थात्‌ 
जो कर्मबन्ध झ्नेक प्रकारका है )। ' 
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जह पुरिसेणाहारों गहिदो परिणमदि सो श्रणेयविहूं। 
मंसवसारुहिरादी भावे उदरग्गिसंजुत्तो ॥१७८।। 
तह णाणिस्स दु पुव्व॑ जे बद्धा पच्चया बहुवियप्पं । 
बज्झंते कम्मं ते णयपरिहीणा दु ते जोबा ॥१८०॥ 


भावार्थ:--शुद्धनयसे च्यूत होना भर्थात्‌ “मैं शुद्ध हैं ऐसे परिणमनसे छुटकर भ्रशुद्धरूप परिणमित 
होना भ्र्थात्‌ मिथ्याहष्टि हो जाना । ऐसा होनेपर, जीवके मिथ्यात्व सम्बन्धी रागादिक उत्पन्न होते हैं, 
जिससे द्रब्यास्नव कर्मबन्धके कारण होते हैं प्रौर उससे श्रनेक प्रकारके कर्म बाँधते हैं । इसप्रकार यहाँ 
शुद्धनयसे च्यूत होनेका श्रर्थ शुद्धताकी प्रतीतिसे ( सम्यक्त्वसे ) च्यूत होना समभना चाहिये । 
यहाँ उपयोगकी भ्रपेक्षा गौणा है, शुद्धनयसे च्यूत होना श्रर्थात्‌ शुद्ध उपयोगसे च्यूत होना ऐसा शभ्रर्थ मुख्य 
नहीं है; क्‍योंकि शुद्धोपयोगरूप रहनेका समय प्रल्प रहता है इसलिये मात्र अ्रल्प काल शुद्धोपयोगरूप 
रहकर शभौर फिर उससे छुटकर ज्ञान प्रन्य ज्ञेयोंमें उपयुक्त हो तो भी मिथ्यात्वके बिना जो रागका झंश 
है वह अ्रभिप्रायपृर्वक नहीं है इसलिये ज्ञानीके मात्र प्रल्प बन्ध होता है भोर भ्रल्प बन्ध संसारका कारण 
नहीं है । इसलिये यहाँ उपयोगकी भ्रपेक्षा मुख्य नहीं है । 


श्रव यदि उपयोगकी श्रपेक्षा ली जाये तो इसप्रकार भ्रथ घटित होता हैः- यदि जीव शुद्धस्वरूपके 
निविकल्प श्रनुभवसे छूटे परन्तु सम्यक्त्वसे न छूटे तो उसे चारित्रमोहके रागसे कुछ बन्ध होता है । 
यहायपि वह बन्ध भज्ञानके पक्षमें नहीं है तथापि वह बन्ध तो है ही । इसलिये उसे मिटानेके लिये 
सम्यर्दृष्टि ज्ञानीको शुद्धनयसे न छुटनेका भ्रर्थात्‌ शुद्धोपयोगमें लीन रहनेका उपदेश है। केवलशञान 
होनेपर साक्षात्‌ शुद्धनय होता है ।१२१। 


झब इसी श्रथको दुष्ठान्तद्वारा दृढ़ करते हैं! -- 


जनसे ग्रहित आहार ज्यों, उदराग्निके संयोगसे | 
बहुभेद मांस, बसा अरु, रुधिरादि भावों परिणमे ॥|१७९।। 
त्यों ज्ञानौके भी प्वकांलनिबद्ध जो प्रत्यय रहे । 
बहमेद बांधे कम, जो जीव शुद्धनयपरिच्युत बने ॥१८०।॥। 
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यथा पृरुपेणाहारों गृद्दीतः परिणमति सो ५भेकविधम | 
मसिवसारुधिरादीन्‌ भावान्‌ ठदरामिमंसुक्तः ॥१७९॥ 
तथा ज्ञानिनस्तु पूर्व ये बद्धाः प्रत्यया बहुविकल्पम । 
बध्नंति कम ते नयपरिद्दीनास्तु ते जीवाः ॥१८०॥ 


यदा तु शुद्धनयाव्‌ परिद्दीणो भवति ज्ञानी तदा तस्य रागादिसड्ावात पूषेबद्धाः द्रव्य- 
प्रत्यया! स्वस्थ #हेतुत्वहेतुसद्रावे हेतुमद्भावस्थानिवायत्वात्‌ ब्लानावरणादिभावे! पूद्वलकम 
बंधे परिणमयंति । न चंतदप्रसिद्धं, पुरुषगृहौताहारस्योदराग्निना रसरुधिरमांसादिमावः 
परिणामकारणस्य दशनात्‌ । 


गाधार्थ:--[ यथा ] जेसे [ पुरुषेण ] पुरुषके द्वारा [ गृहीतः ] ग्रहण किया हुमा 
[ झ्लाहार: ] जो प्राहार है [ सः ] वह [ उदराम्निसंयुक्त: ] उददाग्निसे संयुक्त होता हुआ [ भ्रनेक- 
विधमु ] प्रनेक प्रकार [ मॉंसवसारुषिरादीन्‌ ] मांस, चर्बी, रुधिर भादि [ भावान्‌ ] भावरूप 
[ परिणमसति ] परिणमन करता है, [ तथा तु ] इसीप्रकार [ ज्ञानिनः ] ज्ञानियोंके [ पूर्व बद्धा: ] 
पू्वंबद्ध [ ये प्रत्यया: ] जो द्रव्याख्रव हैं [ ते | वे [ बहुविकल्पम्‌ ] भनेक प्रकारके [ कर्स ] कर्म 
[ बष्नंति ] बाँधते हैं; --[ ते जोवाः ] ऐसे जीव [ नयपरिहोना: तु ] शुद्धनयसे च्युत हैं। ( शञानी 
शुद्धनयसे च्युत होवे तो उसके कर्म बंँधते हैं । ) 





टीका:--जब ज्ञानो शुद्धनयसे च्यूत हो तब उसके रागादिभावोंका सदभाव होता है इसलिये, 
पूर्वबद्ध द्रव्यप्रत्यय, भपने (-द्रव्यप्रत्ययोंके ) कमेबन्धके हेतुत्वके हेतुका सद्भाव होनेपर हेतुमान भावका 
(-कार्ये भावका ) अनिवार्यत्व होनेसे, ज्ञानावरणादि भावसे पुद्गलकमेको बन्धरूप परिशमित करते 
हैं। प्रौर यह भ्रप्रसिद्ध भी नहीं है ( प्र्थात्‌ इसका दृष्टान्त जगत्‌में प्रसिद्ध है--धर्व ज्ञात है ); क्योंकि 
मनुष्यके द्वारा ग्रहरा किये गये ग्राहदरको जठराग्नि रस, रुधिर, माँस इत्यादिरूपमें परिणमित करती 
है यह देखा जाता है । 


सावाय:--जब ज्ञानी शुद्धनयसे च्युत हो तब उसके रागादिभावोंका सद्भाव होता है, रागादि- 
भावोंके निमित्तसे द्रव्यात्रव अ्रवश्य कर्मंबन्धके कारण होते हैं श्रौर इसलिये कार्मणावर्गंणा बन्घरूप 
परिणमित होती है । टोकामें जो यह कहा है कि “द्रव्यप्रत्यय पुदूगलकर्मको बन्धरूप परिणमित कराते 
हैं", सो निमित्तकी अपेक्षासे कहा है। वहाँ यह समझना चाहिये कि “द्रव्यप्रत्ययोंके निमित्तभूत होनेपर 
कामंणवग्गंणा स्वयं बन्धरूप परिणमित होती है |” 


७ रायादिधदभावे । 
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( धनुष्टूभ ) 
इृदमेवात्र तात्पय हेयः झुद्दनयों न हि ! 
नास्ति बंधस्तदत्यागात्तस्पागाह्बंघ एव हि ।।१२२॥ 
( शादू लबिक्रीडित ) 

धीरोदारमहिम्न्यनादिनिधने बोधे निबष्नन्धृरति 
त्याज्यः श॒ुद्धनयों न जातु कृतिभिः सवकपः कम णाम्‌ । 
तत्रस्था) स्बमरीचिचक्रमचिरात्संहत्य नियद्वहिः 
पूण ब्ञानधनौधमेकमचल पश्यंति शांतं मह! |१२३॥। 





प्रव इस सर्व कथनका तात्पयेरूप श्लोक कहते हैंः-- 

श्लोकार्थ :--[ झत्र ] यहाँ [ इदम्‌ एवं तात्पयं ] यही तात्पये है कि [ शुद्धनयः न हि हेयः ] 
शुद्धनय त्यागनेयोग्य नहीं है; [ हि ] क्योंकि [ तत्‌ पझ्रत्यागात्‌ बन्धः नास्ति ] उसके झत्यागसे (कर्मका ) 

न्ध नहीं होता भौर [ तत्‌ त्यागात्‌ बन्ध: एवं ] उसके त्यागसे बन्ध ही होता है ।१२२॥ 

'शुद्धनय त्याग करनेयोग्य नहीं है' इस भ्रथंको दृढ़ करनेवाला काव्य पुनः कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ धीर उदार भहिम्नि अ्रनाविनिधने बोधे धृति निबध्नन्‌ शुद्धतयः ] धीर 
( चलाचलता रहित ) भोर उदार ( स्व पदार्थों में विस्तारयुक्त ) जिसकी महिमा है ऐसे श्ननादिनिधन 
ज्ञानमें स्थिरताको बाँधता हुआ ( भ्र्थात्‌ ज्ञानमें परिणतिको स्थिर रखता हुप्ना ) शुद्धनय- [ कमेणाम्‌ 
सर्वकषः ] जो कि कर्मोंका समूल नाश करनेवाला है-[ कृतिभि: ] पवित्र धर्मात्मा ( सम्यर्दुष्टि ) 
पुरुषोंके द्वारा [ जातु ] कभी भी [ न त्याज्यः ] छोड़नेयोग्य नहीं है। [ तत्रस्थाः ] शुद्धनयमें स्थित 
वे पुरुष, [ बहिः नियंत्‌ स्वमरीजि-चक्रम्‌ श्रुचिरात्‌ संहत्य ] बाहर निकलती हुई भ्रपनी ज्ञानकिरणोंके 
समूहको ( अर्थात्‌ कमेंके निमित्तसे परोन्मुख जानेवाली ज्ञानकी विशेष व्यक्तियोंकों ) अ्ल्पकालमें ही 
समेटकर, [ पूर्ण ज्ञान-धन-ध्रोधम्‌ एकम्‌ ग्चचल शान्तं महः ] पूरों, ज्ञानचनके पुछरूप, एक, भ्रचल, 
शान्त तेजको-तेजःपुछको [ पश्यन्ति ] देखते हैं प्र्थात्‌ श्रनुभव करते हैं । 


भावार्थ :--शुद्धनय, ज्ञानके समस्त विशेषोंको गोरा करके तथा परनिमित्तसे होनेवाले समस्त 
भावोंको गौर करके, प्ात्माको शुद्ध, नित्य प्रभेदरूप, एक चेतन्यमात्र ग्रहरा करता है भौर हस लिये 
परिणति शुद्धनयके विषयस्वरूप चेतन्यमात्र छुद्ध श्रात्मामें एकाग्र--स्थिर--होतौ जाती है । इसप्रकार 
शुद्धनयका प्राश्रय लेनेवाले जीव बाहर निकलती हुई शानकी विशेष व्यक्तताश्रोंको प्रत्पकालमें ही समेटकर, 
शुद्धनयमें ( प्रात्माकी शुद्धताके ध्नुभवमें ) निविकल्पतया स्थिर होनेवर भपने आत्माको सर्व कर्मोसे 
भिन्न, केवलज्ञानस्वरूप, भमूतिक पुरुषाका र, वीतराग ज्ञानमूर्तिस्वरूप देखते हैं भोर शुक्लध्यानमें प्रवृत्ति 


२७७ प्रमयसार 
( मन्दाकान्ता ) 
रागादीनां झ्गिति विगमात्सत्रतों प्याख्वाणां 
नित्योधोत॑ किमपि परम वस्तु संपेश्यतों 5न्तः | 
स्फारस्फार: स्वरसबिक्तरें! प्लावयत्सवंभावा- 
नालोकांतादचलमतुल ब्वानप्ुन्मग्नमेतत ॥१२४)॥ 


हति आख्रवों निष्क्रांतः । 











करके भ्रन्तमु हत॑में केवलज्ञान प्रगट करते हैं। शुद्धभयका ऐसा माहात्म्य है। इसलिये श्री गुरुश्रोंका यह 
उपदेश है कि जबतक शुद्धनयके श्रवलम्बनसे केवलज्नान उत्पन्न न हो तबतक सम्यर्दुष्टि जीवोंको 


शुद्धनयका त्याग नही करना चाहिये ।१२३।॥ 

प्रब, भ्रास्नवोंका सवेथा नाश करनेसे जो ज्ञान प्रगट हुआ उस ज्ञानकी महिमाका सूचक काब्य 
कहते हैं :--- 

इलोका्७ं:--[ निश्य-उद्योतं ] जिसका उद्योत ( प्रकाश ) नित्य है ऐसी [ किस श्रपि परम 
वस्सु ] किसी परम वस्तुको [ ब्नन्तः सम्पश्यत: ] अन्तरंगमें देखनेवाले पुरुषको, [ रागादीनां 
झ्राखवाणां | रागादि शप्राञ्नवोंका [ भमिति ] शीघ्र ही [ संत: भ्रपि ] सर्व प्रकार [ विगमात ] 
नाश होनेसे, [ एतत ज्ञानम्‌ ] यह ज्ञान [ उन्मग्नमु ] प्रगटठ हुआ--[ स्फारस्फारे: | कि जो ज्ञान 
पत्यन्तात्यन्त (-भ्रमन्‍्तानन्त ) विस्तारको प्राप्त [ स्वरसबिसरेः ] निजरसके प्रसारसे [ झ्रा-लोक- 
प्रन्तात ] लोकके भ्रन्ततकके [ स्वभावान्‌ ] सर्व भावोंको [ प्लाबयतु ] ब्याप्त कर देता है श्रर्थात्‌ 
सर्व पदार्थोंको जानता है, [ प्रचजलम्‌ ] वह ज्ञान प्रगट हुग्ना तभीसे सदाकाल प्रचल है भर्थात्‌ प्रगट 
होनेके पश्चात्‌ सदा ज्योंका त्यों ही बना रहता है--चलायमान नहीं होता, और [ धुल ] वह ज्ञान 
झतुल है प्रर्थात्‌ उसके समान दूसरा कोई नहीं है । 


भावार्थ:--जो पुरुष अंतरंगमें चंतन्यमात्र परम वस्तुकों देखता है भ्नोर शुद्धनयके प्रालम्बन 
द्वारा उसमें एकाग्र होता जाता है उस पुरुषको तत्काल सर्व रागादिक आश्रवभावोंका सर्वथा प्रभाव 
होकर, सर्वे भ्रतीत, प्रनागत भौर वतंमान पदार्थोंको जाननेवाला निश्चल, भ्रतुल केवलज्ञान प्रगठ होता 
है। वह शान सबसे महान्‌ है, उसके समान दूसरा कोई नहीं है | १२४। 


दीका:--इसप्रकार पाखव ( रंग्रभूमिमेंसे ) बाहर निकल गया । 


धास्रव प्रधिकार ९७१ 


इति श्रीमवृम्ृतचन्द्रध्नरिविरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मख्याता आस्ववप्ररूपकः 
चतुर्थोक | 











भावाषं:--रंगभुमिमें श्रालवका स्वाँग श्राया था उसे श्ञानने उसके यथार्थ स्वरूपमें जान लिया 
इसलिये वह बाहर निकल गया । 
योग कषाय मिथ्यात्व' भ्रसंयम आजलव द्वव्यत भागम गाये, 
राग विरोध विमोह विभाव अज्ञानमयी यह भाव जताये। 
जे मुनिराज करें इनि पाल सुरिद्धि समाज लये सिव थाये, 
काय नवाय नमू' चित लाय कहें जय पाय लहूँ मन भाये । 


इस प्रकार श्री समयसारकी ( श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचार्येदेवप्रणीत श्री समयसार परमागमकी ) 
क्रीमद्‌ू भमृतचन्द्राचायदेवविरचित प्रात्मह्याति नामक टीकामें ध्ात्रवका प्रूपक चोथा भंक 
समाप्त हुआ । 





दो सहाट<० शदडततत सदाइर लग रदाइश पु पदपट*मिपपदाइत मय पदाट*+ लखाट*न अर 
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संवर  श्रधिकार 


आम, 


अथ प्रविशति संवरः | 
( शादू लविक्रीडित ) 


आसंसार विरोघिसंवर नयेकांताबलिपासखव- 
न्यकारात्परतिलब्धनित्यविजय संपादयत्संवरम्‌ । 

व्यावृत्तं पररूपतो नियमित सम्पक्स्वरूपे स्फुर- 
ज्ज्योतिथिन्मयप्रज्ज्वलं निजरसप्राग्मारमुज्जम्मते ॥१२१॥ 





--५४ दोहा :::-- 
मोहरागरुष दूरि करि, समिति गुध्नि ब्रत पारि । 
संवरमय झ्रातम कियो, नमू ताहि, मन धारि ॥। 


प्रथम टीकाकार भाचार्यदेव कहते हैं कि “भ्रब संवर प्रवेश करता है ।” भ्राखवके रंगभूमिमेंसे 
बाहर निकल जानेके बाद भ्रब संवर रंगभूमिमें प्रवेश करता है । 


यहाँ पहले टीकाकार आचायंदेव सर्ग स्वॉगको जाननेवाले सम्यकज्ञानकी महिमादर्शक मंगला- 
चरण करते हैं -- 


श्लोकार्थ :--[ प्रासंसार-विरोधि-संबर-जय-एकान्त-श्रव लिप्त-प्रास्रव-स्यक्का रात ] भनादि 
संसारसे लेकर भ्रपने विरोधी संवरको जीतनेसे जो एकान्त-गवित ( भ्रत्यन्त भ्रहुंकारयृक्त ) हुग्ा है ऐसे 
झाल़वका तिरस्कार करनेसे [ प्रतिलब्ध-नित्य-विजयं- संवरम्‌ ] जिसने सदा विजय प्राप्त की है 
ऐसे संवरको [ संपादयत्‌ ] उत्पन्न करती हुई, [ पररूपत: व्याबुत्त ] पररूपसे भिन्न ( अर्थात्‌ प्ररद्रव्य 


संवइ भ्रधिकार २७३ 


इत्रादावेव सकलकमसंवरभ्रुप परमोपायमेदविज्नममिनंद्ति--_- 
उयझोगे उवश्योगो कोहादिसु णत्थि को वि उवश्योगो । 
कोहो कोहे चेव हि उवग्लोगे णत्थि खलु कोहो ॥१८१॥ 
झ्रट्रुवियप्पे कम्मे णोकम्मे चावि णत्थि उवश्नोगो। 
उवश्नोगम्हि य कम्म॑ णोकम्म॑ चावि णो श्रत्थि ॥१८२॥। 
एदं तु अ्विवरीद॑ णाणं जइया दु होदि जोवस्स ॥ 
तइया ण किचि कृव्वदि भावं उवश्रोगयुद्धप्पा ॥१८३॥ 
भोर परद्रव्यके निमित्तसे होनेवाले भावोंसे भिन्न ), [ सम्पक-स्वरूपे नियमित स्फुरत्‌ ] भ्पने सम्यक्‌ 
स्वरूपमें निश्चलतासे प्रकाश करती हुई, [ चिन्मयं ] चिन्मय, [ उज्ज्वलं ] उज्ज्वल (-निराबाष, 
निर्मल, देदीप्यमान ) और [ निज-रस-प्राग्भारमु ] निजरसके ( प्रपने चेतन्यरसके ) भारसे युक्त-- 
प्रतिशयतासे युक्त [ ज्योतिः ] ज्योति [ उज्जम्भते ] प्रगट होती है, प्रसारित होती है । 
भसावा्े:--भ्रनादि कालसे जो ग्राल्वका घिरोधी है ऐसे संवरको जीतकर झास्रव मदसे गवित 
हुप्ना है। उस भ्रालवका तिरस्कार करके उसपर जिसने सदाके लिये विजय प्राप्त की है ऐसे संवरको 
उत्पन्न करता हुआ, समस्त पररूपसे भिन्न झौर अपने स्वरूपमें निश्चल यह चेतन्य प्रकाश निजरम्की 
प्रतिशयतापूर्गक निर्मलतासे उदयको प्राप्त हुआ है ।१२५॥। 
संवर प्षिका रके प्रारम्भमें ही, श्री कुन्दकुन्दाचार्य सकल कर्मेका संवर करनेका उत्कृष्ट उपाय 
जो भेदविज्ञान है उसकी प्रशंसा करते हैं:--- 


उपयोगमे उपयोग, को उपयोग नहीं क्रोधादिमें । 

है क्रोध क्रोधविषें हि निश्चय, क्रोध नहिं उपयोगमें ॥१८१॥ 

उपयोग है नहिं अष्टविध, कर्मों अबरु नोकमंमें । 

ये कम अह नोकम भी कुछ हैं नहीं उपयोगमें ॥१८२॥ 

ऐसा अधिपरीत ज्ञान बब दी प्रगटता है जीबके | 

तथ अन्य नहिं इुछ भाव वह उपयोगशुद्धात्मा करे १८ ३॥॥ 
शे५ 


हक उपयोगे उपयोगः क्रौधोदिष भोस्ति को 5प्यूपयोगः । 
क्रोध! क्रोपे चैत्र हि उपयोगे नास्ति खलु क्रोधः ॥१८ १॥ 
अष्टविकन्पे कर्मणि नोकरमणि चापि नास्त्यपयोगः | 
उपयोगे च॑ कम नोकूम चापि नो अस्ति १८२॥ 
एतचविपरीत ज्ञानं यदा तु भवति जोवस्य ; 


की 


तदा ने किंवित्करोति भावशृपथोगरएड्ात्मा !!१८३)॥ 


न खल्वेकस्प ह्ितीयमस्ति दयोरमिश्रप्रदेशत्वेनेकत्तानुपपततेः, तदसरवे च॑ तेन 
शहत्पागामैयर्मबंधो 5पि नाउत्येत्र, ततः स्वरूपप्रविष्ठित्वलक्षण एवाधाराधेयसंबंधों 5वर्तिष्ठते ! 
तेल ज्ञानं जानतायां स्वरूपे प्रतिष्ठित, जानताया ज्ञानादपरथ्भृतत्वात ज्ञाने एवं स्थात । क्रोधादीनि 
क्रष्यतादौ स्वरूपे प्रतिष्ठितानि, क्रध्यतादेः क्रोधादिभ्यों 5प्थर्भृतत्वात्करी धादिष्वेव स्युः | न 
पुनः क्रोधादिषु कमंणि नोकमणि वा ज्ञानमस्ति, न द ज्ञाने क्रोधादयः कम नोकम वा संति 
परस्परमत्यंतस्वरूपवंपरीत्येन परमार्थाधाराधेयसंबंधशून्यतवात । न च यथा ज्ञानस्य जानता 


गायार्थ:-[ उपयोग: ] उपयोग [ उपयोगे ] उपयोगमें है, [ क्रेधादिशु ] क्रोधादिमें [ को5पि 
उपयोग: ] कोई भी उपयोग [ नाल्ति ] नहीं है; [च ] और [ क्रोध: ] क्रोध [ क्रोधे एव हि ] 
क्रोधमें ही है, [ उपयोगे ] उपयोगमें [ खलु | निश्चयसे [ क्रोध: ] क्रोध [ नास्ति ] नहीं है । 
[ भ्रष्टविकल्पे कमंरिण ] आ्राठ प्रकारके कर्मोमें [ च् श्रपि ] और [ नोकमंरिण | नोकमंमें [ उपयोग: ] 
उपयोग [ नास्ति ] नहीं है [च] भौर | उपयोगे ] उपयोगमें [ कर्म ] कर्म [ चर भ्रपि ] तथा 
[ नोकम ] नोकर्म [ नो श्रस्ति ] नहीं है,-[ एतत्‌ तु ) ऐसा [ प्रविपरीतं ) भ्रविपरीत [ ज्ञान ] ज्ञान 
[ यदा तु ] जब [ जोबस्य ] जीवके [ भवति ] होता है, [ तदा ] तब [ उपयोगशुद्धात्मा ] वह 
उपयोगस्वरूप शुद्धात्मा [ किचित्‌ भावम्‌ ] उपयोगकं अतिरिक्त भ्रन्य किसी भी भावकों [ न करोति | 
नहीं करता । 


टीका:-वास्तवमें एक वस्तुकी दूसरी वस्तु नहीं है ( श्र्थात्‌ एक वस्तु दूसरी वस्तुके साथ कोई 
सम्बन्ध नहीं रखती ) क्योंकि दोनोंके प्रदेश भिन्न हें इसलिये उनमें एक सत्ताकी भ्रनुपपत्ति है ( प्रर्थात्‌ 
दोनोंकी सत्ताएँ भिन्न भिन्न हैं )। और इसप्रकार जब कि एक वस्तुकी दूसरी वस्तु नहीं है तब उनमें 
परस्पर आधाराधेयसम्बन्ध भी है ही नहीं। इसलिये ( प्रत्येक वस्तुका ) अपने स्वरूपमें प्रतिष्ठारूप 
(दुढ़तापूर्णक रहनेरूप) हो श्राधाराधेयसम्बन्ध है । इस लिये ज्ञान जो कि जाननक्रियारूप अपने स्वसूपमें 
प्रतिह्ठित है वह, जाननक्रिया।का ज्ञानसे प्रभिन्नत्व हो नेसे, ज्ञानमें ही है; क्रेधाधिक जो कि क्रोधादिक्रियारूप 
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स्वरूपं तथा क्रुध्यतादिरपि क्रोधादीनां च यथा क्रुध्यतादि स्वरूप तथा ज्ञानतापि कथंचनापि 
व्यवस्थापयितुं शक्येत, जानतायाः क्रुध्यतादेश स्वभावमेदेनोद्भासमानत्वातूं स्वभावभेदान् 
वस्‍्तुमेद एवेति नास्ति ब्ञाना्वानयोराधाराधेयत्वम्‌ । 

किंच यदा किलेकमेवाकाओं स्वयुद्धि मघिरोप्पाधाराधेयमादो विभाव्यते तदा शेषद्रव्यां- 
तराधिरोपनिरोधादेव घुद्धेने मिन्नाधिकरणापेक्षा प्रमवति । तदप्रभवे चेकमाकाप्ममेवेकस्मिश्राकाश 
एवं प्रतिष्ठितं विभावयतो न पराधाराधेयत्वं प्रतिमाति | एवं यदेकमेव ज्ञान स्वबुद्धिमघिरोप्या- 
धाराधेयभावो विभाव्यते तदा शेषद्रव्यान्तराधिरोपनिरोधादेव बुद्धेन भिन्नाधिकरणापेक्षा प्रभवति | 
तदप्रभवे चेक ज्ञानमेवेकस्मिन्‌ ज्ञान एवं प्रतिष्ठित विभावयतों न पराधाराधेयत्वं प्रतिभाति | ततो 
ब्ानमेव ज्ञाने एवं क्रोधादय एवं क्रोधादिष्वेवेति साथु सिद्धं मेदविज्ञानम्‌ । 
झपने स्वरूपमें प्रतिष्ठित है वह, क्रोधादिक्रियाका क्रोधादिसे अ्रभिन्नत्व होनेके कारण, कोधादिक्म ही 
है । ( ज्ञानका स्वरूप जाननक्रिया है, इसलिये ज्ञान आधेय है श्रोर जाननक्रिया भ्राधार है। जाननक्रिया 
प्राधार होनेसे यह सिद्ध हुआ कि ज्ञान ही आधार है, क्योंकि जाननक्रिया भर ज्ञान भिन्न नहीं हैं। 
तात्पयं यह है कि शान ज्ञानमें ही है। इसीप्रकार क्रोध क्रोधमें ही है। ) भौर क्रोधादिकमें, कर्ममें या 
नोकमंमें ज्ञान नहीं है तथा ज्ञानमें क्रेधादिक, कर्म या नोकम नहीं हैं क्योंकि उनके परस्पर श्रत्यन्त 
स्वरूप-विपरीतता होनेसे ( श्र्थात्‌ ज्ञानका स्वरूप और क्रोधादिक तथा कमे-नोकमेंका स्वरूप 
श्रत्यन्त विरुद्ध होनेसे ) उनके परमार्थभूत श्राधाराधेयसम्बन्ध नहीं है। भौर जैसे ज्ञानका स्वरूप 
जाननक्रिया है उसीप्रकार ( ज्ञानका स्वरूप ) क्रोधादिक्रिया भी हो, भ्रथवा ज॑से क्रोधादिका 
स्वरूप क्रोधादि क्रिया है उसौप्रकार (क्रोधादिकका स्वरूप) जाननक्रिया भी हो ऐसा किसी भी प्रकारसे 
स्थापित नहीं किया जा सकता; क्‍योंकि जाननक्रिया और क्रोधा दिक्रिया भिन्न भिन्न स्वभावसे प्रकाशित 


होती हैं ग्रौर इस भांति स्वभावोंके भिन्न होनेसे वस्तुएँ भिन्न ही हैं । इसप्रकार ज्ञान तथा श्रज्ञानमें 
( क्रोधादिकमें ) भ्राधाराधेयत्व नहीं है। 

इसीको विशेष समभाते हैं;--जब एक ही श्लाकाशको प्रपनी बुद्धिमें स्थापित करके (श्राकाशके ) 
झ्राधाराधेयभावका विचार किया जाता है तब झाकाशको शेष भ्रन्य द्रव्योंमें श्रारोपित करनेका निरोध 


ही होनेसे (भर्थात्‌ भ्रन्य द्वव्योंमें स्थापित करना अशकक्‍य ही होनेसे ) बुद्धिमें भिन्न झाधारकी अपेक्षा प्रभवित 

(०उद्भूत) नहीं होती; झौर उसके प्रभवित्न नहीं होनेसे, 'एक झ्राकाश ही एक भाकाशरमे ही प्रतिष्ठित है 

पह भलीभाँति समझ लिया जाता है भौर इसलिये ऐसा समभ लेनेवालेके पर-श्राघाराधेयत्व भासित 

नहीं होता । इसप्रकार जब एक ही ज्ञानको अपनी बुद्धिमें स्थापित करके (ज्ञानका) आधाराधेयभावका 

विचार किया जाये तब ज्ञानको शेष भ्न्य द्वव्योंमें भ्रारोपित करनेका निरोध ही होनेसे बुद्धिमें भिन्न 

आाधारकी श्रपेक्षा प्रभवित नहीं होती; भौर उसके प्रभवित नहीं होनेसे, 'एक ज्ञान ही एक ज्ञानमें ही 
# प्रभवित नहीं होती -- लागू नहीं होती; लग घकती नहीं; शमत हो चाठी है; उद॒भूत नहीं द्वोती । 





२७६ समयशभ्रार 


( शादूं लविक्रीडित ) 


चैद्रप्यं अडरूपतां च दधतोः कृत्वा विभाग दयो- 
रन्तर्दारुणदारणेन परितो ज्ञानस्थ रागस्य च॑ 
मेंदज्ञानमुदेति निमंलमिदं मोदध्वमध्यासिता! 
शुद्धत्नानघनोधमेकमधुना संतो द्वितीयच्युताः १ २६॥ 





प्रतिष्ठित है! यह भली भाँति समझ लिया जाता है और ऐसा सममभ लेनेवालेको पर-श्राधाराधेयत्व भासित 
नहीं होता इसलिये ज्ञान ही ज्ञानमे ही है, और क्रोधादिक ही क्रोधादिकमें ही है । 
इसप्रकार ( ज्ञानका और कोधादिक तथा कर्म-नोकमंका ) भेदविज्ञान भलीभाँति सिद्ध हुप्ना । 


भावार्थ:--उपयोग तो चैतन्यका परिणमन होनेसे ज्ञानस्वरूप है और क्रोधादि भावकमे, 
ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्म तथा शरीरादि नोकर्म- सभी पुद्गलद्गव्यके परिणाम होनेसे जड़ हैं, उनमें श्रौर 
ज्ञानमें प्रदेशभेद होनेसे भ्रत्यन्त भेद है। इसलिये उपयोगमें क्रोाधादिक, कर्म तथा नोकर्म नहीं हैं और 
ऋंघधादिकमें, कमंमें तथा नोकमेमें उपयोग नही है। इसप्रकार उनमें पारमाथिक आरधाराधेय सम्बन्ध 
नहीं है; प्रत्येक वस्तुका अपना अपना आधाराधेयत्व अपने अपनेमें ही है। इसलिये उपयोग 
उपयोगमें ही है और कोध, क्रोधमें हो है। इसप्रकार भेदविज्ञान भलीभाँति सिद्ध हो गया । ( भावकर्म 
इत्यादिका और उपयोगका भेद जानना सो भेदविज्ञान है । ) 

भ्रब इसी श्र्थंका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ :--[ चेद्रप्यं जडरूपतां च दधतो: ज्ञानस्थ रागस्य च | चिद्र पताकों धारण करनेवाला 
ज्ञान और जड़र्पताकों धारण करनेवाला राग--[ दयोः ] दोनोंका [ श्रंतः ] भ्रन्तरंगमें [ दारण- 
दारणेन | दारुण विदारणके द्वारा ( भेद करनेवाले उम्र भ्रभ्यासके द्वारा ), [ परितः विभागं छृत्वा ] 
सभी झोरसे विभाग करके (-सम्पूर्णतया दोनोंको श्रलग करके-), [ इदं निर्मलम्‌ भेदज्ञानमु उदेति ] 
यह निर्मेल भेदज्ञान उदयको प्राप्त हुआ है; [ श्रधुना ] इसलिये भ्रब [ एकस्‌ शुद्ध-शानघन-प्रोध््‌ 
प्रध्यासिता: [ एक शुद्धविज्ञानधनके पुञ्में स्थित और [ द्वितोय-च्युताः ] अन्यसे श्रर्थात्‌ रागसे रहित; 
[ सन्त: ] हे सत्पुरुषो ! [ मोदध्वम ] मुदित होझो । 

भावाथे:--ज्ञान तो चेतनास्वरूप है और रागादिक पुद्गलविकार होनेसे जड़ हैं; किन्तु ऐसा 
भासित होता है कि मानों अज्ञानसे ज्ञान भी रागादिरूप हो गया हो, भर्थात्‌ ज्ञान शौर रागादिक दोनों 
एकरूप-जड़रूप-भा सित होते हैं। जब भ्रन्तरंगमें ज्ञान शोर रागादिका भेद करनेका तीब् भ्रभ्यास करनेसे 
भेदज्ञान प्रगट होता है तब यह ज्ञात होता है कि ज्ञानका स्वभाव तो मात्र जाननेका ही है, ज्ञानमें जो 
रागादिकी कलुषता-भश्राकुलतारूप संकल्पविकल्पभासित होते हैं वे सब पुदगलविकार हैं, जड़ हैं । 
इसप्रकार ज्ञान और रागादिके भेदका स्वाद गाता है भर्थात्‌ अनुभव होता है । जब ऐसा भेदज्ञान होता है 


पंबर धधिकार २७७ 


एवमिद॑ भेंद विज्ञान यदा ड्रानस्प वेपरीत्यकणिकामप्यनासादयदबिचलितमवकिंते तदा 
शुद्धोगयोगमयात्मत्वेन ज्ञान ज्ानमेद केवल सल्ल किंचनापि रागद्रेषमोहरूपं भावमारचयति । 
ततो भेदविज्ञानाव्छुद्धात्मोपलंभः प्रभवति शुद्धात्मोपलंभाव्‌ रागईपमोहाभावलक्षणः संवरः 
प्रभवति । 


कर भेदविज्ञानादेव शुद्धात्मोपलंभ हति बेतू-- 


जह कणयमग्गितवियं पि कणयभावं ण त॑ परिच्चयदि। 
तह कम्मोदयतथिदों ण जह॒दि णाणी दु णाणित्त ॥१८४॥॥ 
एवं जाणदि णाणोी अ्रण्णाणी म॒णदि रागमेवादं | 
झण्णाणतमोच्छण्णो.. झ्रादसहाब॑ भ्रयाणंतो ॥॥१८५॥ 








तब प्रात्मा आनन्दित होता है क्योंकि उसे ज्ञात है कि “स्वयं सदा ज्ञानस्वरूप ही रहा है, रागादिरूप 
कभी नहीं हुआ्रा इसलिये भ्राचायंदेवने कहा है कि “हे सत्पुरुषो ! श्रव मुदित होओ” ।१२६। 


टीका:--इस प्रकार जब यह भेदविज्ञान ज्ञानको श्रणुमात्र भी ( रागादि-विकाररूप ) 
विपरोतताको न प्राप्त कराता हुआ अभ्रविचलरूपसे रहता है, तब झुद्ध-उपयोगमयात्मकताके द्वारा ज्ञान 
केवल ज्ञानरूप ही रहता हुआ किचित्‌मात्र भी रागद्वेषमोहरूप भावको नहीं करता; इसजिये ( यह सिद्ध 
हुम्रा कि ) भेदविज्ञानसे शुद्ध श्रात्माकी उपलब्धि ( श्रनुभव ) होती है और शुद्ध आत्माकी उपलब्धिसे 
रागद्वेषमोहका ( श्रास्नरवभावका ) अभाव जिसका लक्षण है ऐसा संवर होता है । 


अब यह प्रश्न होता है कि भेदविज्ञानसे ही शुद्ध भ्रात्माकी उपलब्धि ( श्रनुभव ) कंसे होती है ? 
उसके उत्त रमें गाथा कहते हैं:-- 
ज्यों जग्नितप्त सुर्भ भी, निज्र स्वर्णभाव नहीं तजे । 
स्यों कमंठदय प्रतप्त भौ, ज्ञानी न ज्ानिपना तजे ॥१८४॥। 
जीब ज्ञानि बाने ये हि, अर अज्ञानि राग हि जीब गिनें। 
आत्मस्यभाव अजान मो, थज्ञानवमभाच्छादसे ।१८५। 
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यथा कनकम रिननप्रमपि कनकभाव॑ न ते परित्यजति । 
तथा फ्र्मोदयतप्तों न जद्यति ज्ञानी तु श्ञानित्वम्‌ ॥१८४॥ 
एवं जानाति ज्ञानी अज्ञानी मलुते रागमेवात्मानस््‌ ! 
अज्ञानतमो 5वच्दन्नः आत्मस्वभावमजानन. ॥१८५॥ 


यतो यस्येब यथोदितभेद्विज्ञानमस्ति स एवं तत्सद्भावाद श्वानी सन्‍्नेव॑ जानाति ।-- 
यथा प्रचंडपातकप्रतप्तमपि सुबर्ण न सुवर्णत्वमपोदति तथा प्रचंडकम बिपाकोप्टब्धमपि ज्ञानं न 
ज्ञानलमपोहति, कारणसहर्ख णापि स्वभावस्यापोहुमशक्यत्वात्‌ । तदपोहे तम्मात्रस्य वस्तुन 
एवोच्छेदाव्‌ ! न चास्ति वस्तुच्छेदः सतो नाशापंभवात्‌ । व जानंश्र कर्माक्रांतो5पि से रब्यते 
नददेष्टि न मृश्चति कि तु शुद्धमात्मानमेवोपलभते । यस्‍्य तु यथोदितं मंदविज्ञानं नास्‍स्ति स 
तदमभावादब्ञानी सन्नज्ञानतमसाच्छन्नतया चेतन्यचमत्कारमात्रमात्मस्वभावभजानन रागमेवात्मानं 
मन्यमानो रज्यते द्वेष्टि प्श्नति च, न जातु शुद्धमात्मानमुपलभते ।-- ततो भेंदविज्ञानादेव 
शुद्धात्मोपलंभः । 
गायार्थ:--[ यथा ] जेसे [ कनकम्‌ | सुवर्ण [ भ्रग्नितप्तम्‌ ब्राषि |] अग्निसि तप्न होता हुश्रा 
भी [ त॑] अपने [ कनकभाव ] सुवरांत्वको [ न परित्यजति ] नहीं छोड़ता [ तथा | इसीप्रकार 
[ ज्ञानी ] ज्ञानी [ कर्मोदयतप्तः तु ] कर्मोके उदयसे तप्त होता हुआ भी [ ज्ञानित्वम्‌ ] ज्ञानित्वको 
[न जहाति ] नहीं छोडता;--[ एवं ] ऐसा | ज्ञानी ] ज्ञानी [ जानाति | जानता हैं, [ अज्ञानी ] 
धोर प्रज्ञानी [ भ्रशानतसो5बच्छन्नः ] श्रज्ञानांधका रसे श्राच्छादित होनेसे [ ध्रात्मस्वभावश्‌ ] भ्रात्माके 
स्वभावकोीं [ झजानन्‌ |] न जानता हुआ [ रागभ्‌ एवं ] रागको ही [ प्ात्मानम्‌ ] आत्मा [| मनुते | 
मानता है। 


टीका:--जिसे ऊपर कहा गया ऐसा भेदविज्ञान है वही उसके (भेदविज्ञानके) सदभावसे ज्ञानी 
होता हुप्ना इसप्रकार जानता है:--जैसे प्रचंड ध्नग्निके द्वारा तप्त होता हुभ्ा भी सुवर्णो सुबरणंत्वको नहीं 
छोड़ता उसीप्रकार प्रचंड क्मदियके द्वारा घिरा हुआ होनेपर भी ( विघ्न किया जाय तो भी ) श्ञान 
शानत्वको नहीं छोड़ता, क्योंकि हजारों कारणोंके एकत्रित होने पर भी स्वभावको छोड़ना अरद्बय है; 
उसे छोड़ देने पर स्वभावमात्र वस्तुका ही उच्छेद हो जायेगा, और वस्तुका उच्छेद तो होता नहीं है 
क्योंकि सत्‌का नाश होना असम्भव है। ऐसा जानता हुम्ना ज्ञानी कमसे भ्राक्रांत (-घिरा हुवा ) होता 
हुआ भी रागी नहीं होता, द्वेषी नहीं होता, मोही नहीं होता, किन्तु वह शुद्ध भ्रात्माका ही प्रनुभव करता 
है। प्रौर जिसे उपरोक्त भेदविज्ञान नहीं है वह उसके भ्रभावसे श्रज्ञानी होता हुआ, भ्ज्ञानांधकार द्वारा 


संवर प्रधिकार ७९ 
रे है“ 8222 पद उृदषप्पयं लह॒दि नीवो। . 
जाणंतो दु शभ्रसुद्ध प्रसुद्धमेवप्पयं लहुदि ॥१८६॥। 


गुद्धं तु विजानन शुद्ध चेवात्मान् ूमते जीव! । 
ज्ञानंल्वशुद्ध मशु॒द्ध मेवा मान लगते ॥॥१८६॥ 





प्राच्छादित होनेसे चेतन्‍्य-चमत्कारमात्र झ्रात्मस्वभावको न जानता हुआ, रागको ही भात्मा मानता 
हुश्ना, रागी होता है, द्वेषी होता है, मोही होता है, किन्तु शुद्ध प्रात्माका किचित्‌मात्र भी प्नुभव नहीं 
करता | इससे सिद्ध हुआ कि भेदविशानसे ही शुद्ध श्रात्माकी उपलब्धि (-श्रनुभव ) होती है । 


भावाथं:--जिसे भेदविज्ञान हुआ है वह आत्मा जानता है कि आत्मा कभी ज्ञान स्वभावसे 
छुटता नहीं है।' ऐसा जानता हुमा वह, कर्मोदयके द्वारा तप्त होता हुभ्ना भो, रागी, द्वेंषी मोही नहीं 
होता, परन्तु निरन्तर शुद्ध श्रात्माका प्रनुभव करता है । जिसे भेदविज्ञान नही है वह श्रात्मा, प्रात्माके 
ज्ञान स्वभावको न जानता हुश्रा रागको ही आत्मा मानता है, इसलिये वह रागी, देषी, मोही होता है, 
किन्तु कभी भी शुद्ध श्रात्माका अनुभव नहीं करता । इसलिये यह सिद्ध हुआ कि भेदविज्ञानसे ही शुद्ध 
ध्रात्माकी उपलब्धि होती है | 

प्रव यह प्रश्न होता है कि शुद्ध श्रात्माकी उपलब्धिसे ही संवर कंसे होता है ? इसका उत्तर 
कहते हैं:-- ओ शुद्ध जाने आत्मको, वो शुद्ध आत्म हि प्राप्त हो । 

अनणुद्ध जाने आन्मको . अनशुद्ध आत्म हि भ्राप्त दो ॥१८६॥ 


गायार्थ:--][ शुद्ध तु ] शुद्ध प्रात्माको [ विजानन्‌ ] जानता हुआझ्ला--भ्नुभव करता हुआ 
[ जीवः ] जीव [ शुद्ध च एवं प्लात्मानं ] शुद्ध भात्माको ही [ लभते ] प्राप्त करता है, [ तु |] और 
[ प्रशुद्म ] भ्रशुद्ध [ झ्ात्साने ] आत्माको [ जानन्‌ ] जानता हुआा-भ्रनुभव करता हुग्रा जीव 
[ अशुद्धभम्‌ एवं ] भशुद्ध भात्माको ही [ लभते | प्राप्त करता है। 


८० समयसार 


यो हि नित्यमेवाच्छिन्नधारावादिना ड्वानेन शुद्धमात्मान_्वपठममानो 5वतिष्ठते स ज्ञानमयाद 
भावाद ज्ञानमय एवं भावों भवतीति छृत्वा प्रत्यग्रकर्माश्वणनिमिच्तस्प रागद्प्रमोहसंतानस्य 
निरोधाब्छुद्धमेषात्मानं श्राप्नोति । यस्तु॒नित्यमेवाज्ञानेनाशुद्धमात्मानमुपलभमानो 5बतिष्ठ ते 
सो 5ज्ञानमयाह्भावादज्ानमय एवं भावों भवतौति कृत्वा प्रत्यग्रकर्मान्वणनिमित्तस्य रागह्पमोह- 
संतानस्यानिरोधादशुद्धमेवात्मान प्राप्योति । अतः शुद्धात्मोपलंभादेव संबरः । 
(मालिनी ) 

यदि कथमपि धारावादहिना बोधनेन 

भ्रुवमृुपलभमानः ध्लुद्धमात्मानमास्ते । 

तदयम्ुदयदात्माराममात्मानमात्मा 

परपरिणतिरोधाच्छुद्धमेवाभ्युपति ।१ २७ 


टीका:--जो सदा ही परच्छिन्नधारावाही ज्ञानसे शुद्ध श्रात्माका अनुभव किया करता है वह, 
'ज्ञानमय भावमेंसे ज्ञानमय भाव ही होता है” इस न्यायके प्रनुसार भ्रागामी कर्मोंके भ्राश्रवणका नि्मित्त 
जो रागद्वेषमोहकी संतति ( परम्परा ) उसका निरोध होनेसे, शुद्ध झ्रात्माकों ही प्राप्त करता है; और 
जो सदा ही अज्ञानसे भ्रशुद्ध भ्रात्माका प्रनुभव किया करता है वह, 'अज्ञानमय भावमेंसे श्रजञानमयभाव 
ही होता है” इस न्यायके भ्रनुसार झ्रागामी कर्मोंके भ्रात्नवणका निमित्त जो रागद्वेषमोहकी संतति उसका 
निरोध न होनेसे, भ्रशुद्ध भ्रात्माको ही प्राप्त करता है। श्नतः शुद्ध आत्माकी उपलब्धिसे ( प्रनुभवसे ) 
हो संबर होता है । 

भावा्:--जो जीव प्रखण्डधारावाही ज्ञानसे झ्रात्माको निरन्तर शुद्ध श्रनुभव किया करता है 
उसके रागद्वेषमोहरूपी भावास्रव रुकते हैं इसलिये वह शुद्ध श्रास्माको प्राप्त करता है; भौर जो जीव 
भ्रज्ञानसे ग्रात्माका भ्रशुद्ध भ्रनुभव करता है उसके रागद्वेषमोहरूपी भावास्रव नहीं रुकते इसलिये वह 
धशुद्ध ध्रात्माको ही प्राप्त करता है। प्रत: सिद्ध हुआ कि शुद्ध आत्माकी उपलब्धिसे ( भ्रनुभवसे ) ही 
संवर होता है। 

झब इसी श्र्थंका कलशरूप काग्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ यदि ] यदि [ कथम्‌ क्रपि ] किसी भी प्रकारसे ( तीम्न पुरुषार्थ करके ) 
[ धारावाहिना बोषनेत ] धारावाही ज्ञानसे [ शुद्धम्‌ ड्रात्मानम्‌ ] शुद्ध भात्माकों [ प्रवम उपलभ- 
सातः झास्ते ] निश्चलतया ध्नुभव किया करे [ तत्‌ ] तो [ श्रयम्‌ झ्ात्मा ] यह प्रात्मा, [ उदयत्‌- 
धात्म-भारासम्‌ भ्रात्मानम्‌ | जिसका भात्मानन्द प्रगट होता जाता है ( भ्र्थात्‌ जिसकी भात्मस्थिरता 
बढ़ती जाती है ) ऐसे भात्माको [ पर-परिणतिरोधात्‌ ] परपरिशतिके निरोधते [ शुद्धम्‌ एव 
प्रस्युपेति ] शुद्ध ही प्राप्त करता हे + 


संवर भ्रधि कार प्पर 


केन प्रकारेण संबरो भवतीति चेत्‌-- क्‍ 
झ्रप्पाणमप्पणा रुधिऊण दोपुण्णपावजोगेसु । 
दंसणणाणसम्हि ठिदो इच्छाविरदो य भ्रण्णम्हि ॥१८७॥॥ 
जो सब्बसंगमुक्की झायदि भ्रप्पाणमप्पणा प्रप्पा । 

ण वि फम्मं णोकम्मं चेदा चितेदि एयत्त ॥॥१८८५॥ 
श्रप्पाणं झायंतों दंसणणाणमश्रो श्रणण्णमश्रो । 
लह॒दि अ्रचिरेण भ्रप्पाणमेव सो कस्मपविमुकक ॥१ ८ दै॥। 
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भावार्थ:--धा रावाही जञानके द्वारा शुद्ध आत्माका भ्रनुभव करनेसे रागद्वेषमोहरूप परपरिणतिका 
( भावास्रवोंका ) निरोध होता है श्रौर उससे शुद्ध भ्रात्माकी प्राप्ति होती है । 





» ७ धारावाही शानका श्रथ है प्रवाहरूपज्ञान--भ्रखण्ड रहनेवाला ज्ञान | वह दो प्रकारसे कहा जाता 
हैः--एक तो, जिसमें बीचमें मिथ्याज्ञान न झाये ऐसा सम्यकज्ञान घारावाही ज्ञान है। दूसरा, एक ही 
जैयमें उपयोगके उपयुक्त रहनेकी श्रपेक्षासे ज्ञानकी धारावाहिकता कही जाती है, भर्थात्‌ जहाँतक उपयोग 
एक ज्ञेयमें उपयुक्त रहता है वहाँतक घा रावाही शान कहलाता है; इसकी स्थिति (छप्नस्थके) प्नन्तमु ह॒र्त 
ही है, तत्पश्चात्‌ वह खण्डित होती है। इन दो अरथोमेंसे जहाँ जेसी विवक्षा हो वहाँ बसा भ्र॑ समकना 
चाहिये । प्रविरतसम्यक्दृष्टि इत्यादि नीचेके गुणस्थानवाले जीवोंके मुख्यतया पहली अपेक्षा लागू होगी, 
श्रौर श्रेणी चढ़नेवाले जीवके मुख्यतया दूसरी प्रपेक्षा लागू होगी क्योंकि उसका उपयोग शुद्ध झ्ात्मामें 
ही उपयक्त है। २२७ 


अब प्रइन करता दै कि संवर किस प्रकारसे होता है ? इसका उत्तर कहते हैं: -- 


शुभ अशुभसे जो रोककर निज्र आत्मको आत्मा हि से । 

दशन अबरु ज्ञानहि ठद्वर, परद्रव्यइच्छा परिहरे ॥१८७॥ 

जो सबसंगविशुक्त, ध्यावे आत्मसे आत्मा हि को। 

नहिं कम अरु नोकम, चेतक चेतता एकल्वक्रो !!१८८॥ 

बह आत्म ध्याता, ज्ञानदशनमय, अनन्यमग्री हुआ । 

भस अल्प काल जु कमंसे परिमोक्ष पाये आत्मका ॥१८९॥ 
३६ 


श्ष१ खमयसाब 


आत्मानमात्मना रुस्चा द्विपृण्यपापयोगयोः । 
दशनब्ञने स्थितः इच्छाविरतआन्यस्मिन ।१८७।॥। 
यः सबसंगमुक्तों ध्यायत्यात्मानमात्मनात्मा । 
नापि कम नोकम चेतयिता चिंतयत्येकत्वम्‌ ।१८८।। 
आत्माने ध्यायन दश् नन्गानमयों नन्‍्यमयः ! 
लगते 5 चिरेणार्मानमेत्र स कमग्रविम॒ुक्तम ॥१८९। 


यो हि नाम रागद्वेषमोहमूले शुभाशभयोगे बतमानं दृढतरमेदविज्ञानावश्म्भेन आत्मानं 
आत्मनेवात्यंतं रुन्‍्ा शुद्धदशनब्वानात्मन्यात्मद्रव्ये सुष्ठ प्रतिष्ठित कृत्या समस्तपरद्रव्येच्छा- 
परिद्वारेण समस्तसंगविश्क्तो भूत्वा नित्यमेवातिनिष्प्रकंपः सन्‌ मनागपि कमनोकमंणोरसंस्पशन 
आत्मीयमात्मानमेबात्मना ध्यायन्‌ स्॒यं सहमचेतयितृत्वादेकवमेव चेतयते, स खल्पेकत्वचेतने- 
नात्यंतविविक्त चैतन्यचमत्कारमात्रमात्मानं, ध्यायन, शुद्धदशनज्ञानमयमात्मद्रव्यमबाप्तः, 
शुद्धात्मोपलभे सति समप्तपरद्रव्यमयत्वम तिक्रांत। सन, अचिरेणेव सकलकम बिध्वुक्तमात्मानम- 
वाप्नोति । एप संबर प्रकार! । 





गायाये:-[ प्रात्मानम्‌ ] आरात्माको [ भात्मना ] आात्माके द्वारा [ दिपुण्यपापयोगयो: | दो 
पुण्य-पपरूपी शुभाशुभयोगोंसे [ रुन्ध्वा ] रोककर [ दशनज्ञाने ] दश्शनज्ञानमें [ स्थितः ] स्थित होता 
हुप्रा [ च ] और [ प्न्यस्मिन्‌ ] अन्य ( वस्तु )की [ इच्छाविरतः ] इच्छासे विरत होता हुभ्रा, [ य। 
प्रात्मा ] जो प्रात्मा, [ सर्वसंगमुक्त: ] ( इच्छारहित होनेसे ) स्व संगसे रहित होता हुआ, [भ्रात्मानम] 
( अपने ) श्रात्माकों [ श्रात्मना ] भ्रात्माके द्वारा [ ध्यायति ] ध्याता है, श्रोर [ कर्म नोक्स ] कर्म 
तथा नोकमंको [ न श्नषि ] नहीं ध्याता, एवं [ चेतयिता ] ( स्वयं ) #चेतयिता ( होनेसे ) [एकत्वम] 
एकत्वको ही [ चिन्तयति ] चिन्तवन करता है-अनुभव करता है, [ सः ] वह ( आत्मा ), [ पध्ात्मानं 
ध्यायन्‌ ] झात्माको ध्याता हुप्ना, [ दर्शशशानमय: ] दर्शनशानमय [ धनन्यमयः ] भोर प्रनन्यमय 
होता हुप्रा [ भ्रविरेरण एवं ] प्रल्पकालमें ही [ कर्मप्रविमुक्तम्‌ ] कर्मोंसे रहित [ झ्रात्मानम्‌ ] भरात्माको 
[ लमते ] प्राप्त करता है । 


टीका:--रागद्वेषमोह जिसका मूल है ऐसे शुभाशुभ योगमें प्रवतम।न जो जीव हृढ़तर भेद विज्ञानके 
झालम्बनसे भात्माको प्रात्माके द्वारा ही भ्रत्यन्त रोककर, शुद्धदर्शनशानरूप झात्मद्रव्यमें भलीभांति 
प्रतिष्ठित ( स्थिर ) करके, समस्त परद्रव्योंकी ६च्छाके त्यागसे सर्व संगसे रहित होकर, निरन्तर श्रति 
तिष्कम्प व॒र्तता हुप्ना, कर्म-नोकमंका किचित्‌मात्र भी स्पर्श किये बिना अपने श्रात्माको हो ग्रात्माके द्वारा 








हक चेतयिता - जाता द्रष्टा । 


संवर धषिरार श्८३ 
(मालिनी ) 
निजरमहिमरतानां. मेदविज्ञानशक्तया 
भवति बियतमेषां शुद्धतत्वोषलभः | 
अचलितमखिलान्यद्रव्यदूर स्थितानां 
मवति सति च तस्मिन्नक्षपः कममोक्ष: |१२८।। 





ध्याता हुप्रा, स्वयंकों सहज चेतयितापन होनेसे एकत्वका ही चेतता ( भ्रनुभव करता ) है ( ज्ञान चेतना 
रूप रहता है ), वह जीव वास्तवमें, एकत्व-चेतन द्वारा भ्र्थात्‌ एकत्वके प्रनुभवन द्वारा ( परद्रव्यसे ) 
प्रत्यन्त भिन्न वेतन्यचमत्कारमात्र प्रात्माको ध्याता हुग्ना, शुद्धदशनज्ञानमय प्रात्मद्रव्यको प्राप्त होता 
हुमा, शुद्ध आत्माकी उपलब्धि ( प्राप्ति ) होनेषर समस्त परद्रव्यमयतासे ग्मतिक्रांत होता हुभा, भ्रल्प 
कालमें ही सर्व कर्मोंसे रहित प्ात्माको प्राप्त करता है । यह संवरका प्रकार ( विधि ) है । 





भावाथं:--जो जीव पहले तो रागद्वेषमोहके साथ मिले हुए मनवचनकायके शुभाशुभ योगोंसे 
धपने प्रात्माको भेदशानके बलसे चलायमान नहीं होने दे, श्रौर फिर उसीको शुद्धदशंनज्ञानमय 
प्रात्मस्वरूपमें निश्चल करे तथा समस्त बाह्याभ्यन्तर परिग्रहसे रहित होकर कर्म-नोकमंसे भिन्न अ्रपने 
स्वरूपमें एकाग्र होकर उसीका ही श्रनुभव किया करे श्रर्थात्‌ उसीके ध्यानमें रहे, वह जीव आ्रात्माका 
ध्यान करनेसे दरशेनजश्ञानमय होता हुआ भर परद्रव्यमयताका उल्लंघन करता हुभा भ्रल्पकालमें ही 
समस्त कर्मासे घुक्त हो जाता है । यह संवर होनेकी रीति है । 


प्रब इस प्रथंका कलशरूप काव्य कहते हैं।-- 


इलोकार्थ:---[ भेदविज्ञानशक्त्या तिजमहिमरतातां एपां ] जो भेदविज्ञानकी शक्तिके द्वारा भ्पनी 
( स्वहूपकी ) महिमामें लीन रहते हैं उन्हें [ नियतम्‌ ] नियमसे [ शुद्धतत्वोपलम्भः | शुद्ध तत्त्वकी 
उपलब्धि [ सवति ] दहोतो है; [ तस्मिन सति च ] शुद्ध तत्त्वकी उपलब्धि होनेपर, [ झ्रचलितम्‌ 
झधशिल-प्रन्यव्रव्य-द्रे-स्थितानां ] प्रचलितरूपसे समस्त श्रन्यद्रव्योंसे दूर बतंते हुवे ऐसे उनके, [ भ्रक्षय: 
कर्ममोक्ष: भवति ] श्रक्षय कर्ममोक्ष होता है ( भ्र्थात्‌ उनका कर्मोसे ऐसा छुटकारा हो जाता है कि 
पुनः कभी कमबन्ध नहीं होता ) ।१२८। 


शेप४ समयसार | 
केन क्रमेण संवरो भवतौति चेत्‌-- 

तेसि हेहू भणिदा श्रज्मवसाणाणि सव्यवरिसोहि । 
मिचछत्त श्रष्णाणं श्रविरषभावों य जोगो य ॥१४६ ०॥। 
हेदुअरभावे णियमा जायदि णाणिस्स श्रासवर्णिरोहो। 
झासवभावेण विणा जायदि कम्मस्स दि णिरोहो ॥१८१॥। 
कम्मस्साभावेण य णोकम्माणं पि जायदि णिरोहो । 
णोकस्मणिरोहेशग ये संसारणिरोहणं होदि ॥१६२॥ 


तेषां देतनो मणिता अध्यवसानानि सवद शिमिः । 
मिथ्यालमज्ानम विर्तभावश्भ. योगश्व ॥१९०।। 
हेत्वभावे नियमाज्ञायते ज्ञानिन आखबनिरोध! । 
आखबभावेन बिना जायते कर्मणो 5पि निरोधः ।। १० १॥| 
कर्मणो 5भावेन च नोकम णामपि जायने निरोभः ! 
नोकम निरोधेन च संसारनिरोधन मत्रति !१९२॥ 


क्ी-ज++.>+-“+-++5 आल कील कीक कक 








झब यह प्रदन होता है कि संवर किस क्रमसे होता है ? उसका उत्तर कहते हैं: -- 


रागादिके हेतू कहे, सवन्ष  अध्यवसानको ! 

मिथ्यात्व अरु अज्ञान, अविःतभाव स्यों है। योगको । १ ० ० ।। 

कारण अमाब जरूर आख़परोध ज्ञानीकों वे । 

आखवभाव अभावमें, नहिं. कमका आना बने |।१९१॥ 
एः त्ोकम के. हक 

है कमंके घु अभावसे, नोकमंका रोधन बने । 

*२० ४ < ५०. बे 

नोकमका रोधन हुंबे, संसारसंगोधन बने ॥१९२॥| 


धायाबं:--[तिषां] उनके (पूर्व कथित रागद्ेषमोहरूप प्राव्नवोंके) [हेतवः] हेतु [सर्वदर्शिभि: ] 
सर्वदर्शियोंने | सिध्यात्वम्‌ ] मिथ्यात्व, [ प्ज्ञानम्‌ ] भ्ज्ञान, [ ग्रविरतभावः च ] ग्रौर भ्रविरतभाव 


संवर धधिकताथ पद 


संति तावज्जीवस्थ आत्मकमें कत्वाध्यासमूलानि मिथ्याल्वाज्ञानाबिरतियोगलक्षणानि 
अध्यवसानानि | तानि रागप्रेपभोहलक्षणस्पात्नवमावस्य हेशयः । आख्वभावः कर्महेतुः | कर्म 
नोकम देतु!। नोकम संसारद्ेतु! इति । ततो नित्यमेबायमात्मा आत्मकर्म णोरेकत्वाध्यासेन 
मिथ्यात्वाज्ञानाबिरतियोगमयमात्मानमध्यवस्यति | ततो रागद्रपमोहरूपमास्रवभाव॑मांधयति । 
ततः कम आखवति | ततो नोकम भवति | ततः संसारः प्रभवति | बदा तु आत्मकम णोर्भेंद- 
विज्ञानेन धुद्धचैतन्यचमत्कारमात्रमात्मान॑ ठपलभते तदा मिथ्यात्वाज्ञानाविरतियोमलक्षणानों 
अध्यवसानानां आख्रवभावहेत्‌्नां मवत्व भाव! । तदभाबे रागद्प्रमोहरूपाल्रवभावस्य भवत्यभावः । 
तंदभावे मवति कर्माभावः । तदभावे$पि भवति नोकर्माभावः । तदभावे5पि मवति संत्वारामावः । 
हत्येष संवरक्रमः । 








[ योग: च ] तथा योग-- प्रध्यवसानानि ] यह ( चार ) भ्रष्यवसान [ भणिताः ] कहे हैं । 
[ ज्ञानिन ] ज्ञानियोंके [ हेत्वभाबे ] हेतुवोंके धभावमें | नियमात्‌ ] नियमसे [ धासत्रवनिरोधः ] 
प्राख्रवोंका निरोध [ जायते ] होता है, [ प्रालवभावेन बिना ] प्राख़वभावके बिता [कर्मराः ध्रषि ] 
कमेंका भी [ निरोध: ] निरोध [ जायते ] होता है, [च ] झोर [ कमंरा: प्रभावेन ] कर्मके 
प्रभावसे [ नोकमंरणाम्‌ भ्रपि ] नोकमोंका भी [ निरोधः ] निरोध [ जायते ] होता है, [ च ] श्रौर 
[ नोकमंनिरोधेन ] नोकमेंके निरोधसे [ संसारनिरोधन ] संसारका निरोध [ भवति ] होता है । 


टीका:--पहले तो जीवके, प्रात्मा शोर करके एकत्वका श्रष्यास ( अभिप्राय ) जिनका मूल है 
ऐसे मिथ्यात्व-भ्रश्मान-अविरति-योगस्वरूप अ्रध्यवसान विद्यमान हैं, वे रागद्वेघमोहस्व रूप श्रास्नवभावके 
कारण हैं; प्राख़्वभाव कर्मका कारण है; कर्म नोकमंका कारण है; भौर नोकरम संसारका कारण है । 
इसलिये-सदा ही यह भ्रात्मा, झात्मा और कसंके एकत्वके झ्रध्याससे मिथ्यात्व-प्रशान-भ्रविरत्ति-योगमय 
प्रात्माको मानता है (प्र्थात्‌ मिथ्यात्वादि अ्ध्यवसान करता है); इसलिये रागद्वेषमोहरूप झ्ाज्नवभावको 
भाता है, उससे कर्माखव होता है; उससे नोकम होता है; भौर उससे संसार उत्पन्न होता है । किन्तु 
जब ( वह प्ात्मा ), भात्मा भौर कर्मके भेदविज्ञानके द्वारा शुद्ध चेतन्‍्य चमत्कारमात्र भ्रात्माको उपलब्ध 
करता है--भ्रनुभव करता है तब मिथ्यात्व, भ्रज्ञान, श्वविरति और योगस्वरूप अ्रष्यवस्ाान, जो कि 
सासवभावके कारण हैं उनका प्रभाव होता है; प्रध्यवसानोंका भ्रभाव होनेपर रागद्वेषमोहरूप 
झाज़वभावका भभाव होता है; श्ास्नवभावका ध्साव होनेपर कर्का प्रभाव होता है; कर्मका भ्रभाव 


होनेपर नोकमेंका भ्रभाव होता है; भौर नोकर्मका भ्रभाव होनेपर संसारका भ्भाव होता है। इसप्रकार 
यह संवरका क्रम है । 


२८९ सघसमयसार 


( उपजाति ) 


संपद्यते संबर एप साक्षा- 
च्छुद्धात्मतत्वस्प किलोपलंभाव्‌ | 
स मेदविज्ञानत एव तस्मात्‌ 
तद्भेदविज्ञानमतीव भाव्यम्‌ ॥१२९॥ 
( भनुष्ट्म्‌ ) 
भावयेद्भेद विज्ञाममिदमच्छिम्धारया । 
तावयावत्पराच्च्यूत्वा ज्ञान बने प्रतिष्ठते | १ ३०॥। 





भावार्थ:--जी वके जबतक आझात्मा धौर कर्मके एकत्वका ब्राशय है- भेदविज्ञान नहीं है तबतक 
मिथ्यात्व, प्रज्ञान, अविरति भोर यो गस्वरूप भ्रध्यवसान वतेते हैं, भध्यवसानसे रागद्वेषमोहरूप प्रास्वभाव 
होता है, भ्राश्नवभावसे कर्म बंता है, कर्मसे शरी रादि नोकमं उत्पन्न होता है श्रौर नोकमंसे संसार है। 
परन्तु जब उसे भझात्मा शोर कर्मका भेदविज्ञान होता है तब शुद्धात्माकी उपलब्धि होनेसे मिथ्यात्वादि 
झध्यवसानोंका भभाव होता है, भौर उससे रागद्वेषमोहरूप झ्राख़वका भ्रभाव होता है, झ्ाखवके झ्रभावसे 
कर्म नहीं बंघता, कमेंके प्रभावसे शरीरादि नोकरम उत्पन्न नहीं होते श्रोर नोकमंके झभावसे संसारका 
झभाव होता है ।--इसप्र कार संवरका क्रम जानना चाहिये | 

संबर होनेके क्रममें संवरका पहला ही कारण भेदविज्ञान कहा है श्रब उसकी भावनाके 
उपदेशका काव्य कहते हैं: - 

इलोकार्थ: -[ एप: साक्षात्‌ संवरः ] यह साक्षात्‌ संवर [ किल ] वास्तवमें [ शुद्धू-पात्म- 
तस्व॒स्थ उपलम्भात्‌ ] शुद्ध प्रात्मतत्वकी उपलब्धिसे [ सम्बन्यते ] होता है; भोर [ सः ] वह 
शुद्धात्मतत्त्वकी उपलब्धि [_ भेवविज्ञानत: एवं |] भेदविज्ञानसे ही होती है। [ तस्मात्‌ ] इसलिये 
[ तत्‌ भेबविज्ञानम्‌ ] वह भेदविज्ञान [ श्रतीब ] प्रत्यन्त [ भाध्यम ] भाने योग्य है । 

भावार्थ:--जब जीवको भेदविज्ञान होता है भ्रर्थात्‌ जब जीव श्वात्मा भौर कमंको यथाबंतया 
मिन्न जानता है तब वह शुद्ध प्रात्माका श्रनुभव करता है, शुद्ध झात्माके भ्रनुभवसे प्रान्नवभाव रुकता 
है और प्रनृक्रमसे सर्व प्रकारसे संवर होता है, इसलिये भेदविज्ञानको श्रत्यन्त भानेका उपदेश किया 
है ।१२६। 

अ्रब, काब्यद्वारा यह बतलाते हैं कि भेदविज्ञान कहाँ तक भाना चाहिये । 

श्लोकार्थ :--[ हृदम्‌ भेदविशानम्‌ ] यह भेदविज्ञान [ प्रच्छिष्न-घारया ] भच्छिन्न-धारासे 
( जिसमें विच्छेद न पड़े ऐसे घल्लण्ड प्रवाहरूपसे ) [ तावल ] तबतक [ मावयेत ] भाना चाहिये 


संबर शविकार २८५७ 


( धनुष्टुम्‌ ) 
मेदविज्ञानतः खिद्धाः सिद्धा ये किल केचन | 
अस्पेबाभावतों बद्धा बद्धा ये किल केचन ।।१३१।॥। 








[ यावत्‌ ] जबतक ( ज्ञान ) [ परात्‌ च्युत्वा | परभावोंसे छुटकर [ ज्ञान ] ज्ञान [ज्ञाने ] ज्ञानमें ही 
( भपने स्वरूपमें ही ) [ प्रतिष्ठते ] स्थिर हो जाये । 

भावा्थं:--यहाँ ज्ञानका ज्ञानमें स्थिर होना दो प्रकारसे जानना चाहिये । एक तो, मिथ्यात्वका 
प्रभाव होकर सम्यकज्ञान हो श्रौर फिर मिथ्यात्व न प्राये तब ज्ञान ज्ञानमें स्थिर हुआ कहलाता है; 
दूसरे, जब ज्ञान शुद्धोपयो गरूपमें स्थिर हो जाये ध्ोर फिर प्रन्य विकाररूप परिणमित न हो तब ज्ञान 
जञानमें स्थिर हुआ कहलाता है। जबतक ज्ञान दोनों प्रकारसे ज्ञानमें स्थिर न हो जाये तबतक भेदविज्ञानको 
भाते रहना चाहिये ।१३०। 


श्र पुनः भेदविज्ञानकी महिमा बतलाते हैं:-- 


इलोकार्थ :--[ ये केचन किल सिद्धा: ] जो कोई सिद्ध हुए हैं [ भेदविज्ञानत) सिद्धा: ] वे 
भेदविज्ञानसे सिद्ध हुए हैं; भोर [ ये केचन किल बद्धा: ] जो कोई बंधे हैं [प्रस्य एवं प्रभावतः बडा: ] 
वे उसीके (-भेदविज्ञानके ही ) प्रभावसे बंधे हैं । 


भावाथे:--अना दि कालसे लेकर जबतक जीवको भेदविज्ञान नहीं है तबतक वह कर्मसे बँधता 
ही रहता है- संसारमें परिभ्रमण ही करता रहता है; जिस जीवको भेदविज्ञान होता है वह कर्मसे 
प्रवश्य छूट जाता है--मोक्षको प्राप्त कर ही लेता है। इस लिये कर्म बंबका--संत्तारका-- मूल भेदविज्ञानका 
अभाव हो है ओर मोक्षका पहला कारण भेदविज्ञान ही है। भेदविज्ञानके बिना कोई सिद्धिको प्राप्त 
नहीं कर सकता । 

यहाँ ऐसा भी समभना चाहिये कि--विज्ञानाद्वतवादी बोद्ध भ्रौर वेदान्ती जो कि वरतुको 
श्रद्वेत कहते हैं भौर भ्रद्वेतके श्रनुभवसे ही सिद्धि कहते हैं उनका, भेदविज्ञानसे ही सिद्धि कहनेसे, निषेध 
हो गया; क्योंकि वस्तुका स्वरूप सर्वथा अद्वेत न होने पर भी जो सर्वथा भ्रद्वेत मानते हैं उनके किसी 
भी प्रकारसे भेदविज्ञान कहा ही नहीं जा सकता; जहाँ द्वेत ( दो वस्तुएं ) ही नहीं मानते वहाँ भेद विज्ञान 
कैसा ? यदि जीव झौर भ्रजीव--दो वस्तुएँ मानी जायें श्रौर उनका संयोग माना जाये तभी भेदविज्ञान 
हो सकता है, भौर सिद्धि हो सकती है । इसलिये स्याद्वादियोंको ही सब कुछ निर्बाधतया सिद्ध होता 
है ।१३१। 

प्रब, संवक्ष अधिकार पूर्ण करते हुए, संबर होनेसे जो ज्ञान हुआ उस ज्ञानकी महिमाका काव्य 
कहठते है।-- 


२८८ समयसार 


( मन्दाक्रान्ता ) 
मेदज्ञानोच्छलनकलनाच्छुद्धतत्ततोपलंगा- 
द्रागग्रामप्रलयकरणात्कमर्था संबरेण । 
बिश्रतोष॑ परमममलालोकमसम्लानमेक 
ज्ञान ज्ञाने नियतध्ठुदितं शाश्वतोद्योतमेतद्‌ ।।१३२।। 
हृति संबरो निष्क्रांतः । 
हति श्रीमद्मृतचन्द्रवरिषिरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मख्याती संवरप्ररूपकः 
पश्चमोंकः | 


श्लोकार्थ:--[ मेदज्ञान-उच्छुलन-कलनातु ] भेदश्ञान प्रगट करनेके प्रभ्याससे [ शुद्धतत्त्व- 
उपलम्भात ] शुद्ध तत््वकी उपलब्धि हुई, शुद्ध तत््वकी उपलब्धिसे [ रागप्रामप्रलयकररणातू ] राग 
समूहका विलय हुआ, राग समूहके विलय करनेसे [ करमंणां संबरेश ] कर्मोका संवर हुआ भोर कर्मोंका 
संवर होनेसे, [ शाने नियतम्‌ एतत्‌ ज्ञान उदितं ] ज्ञानमें ही निश्चल हुप्रा ऐसा यह ज्ञान उदयको प्राप्त 
हुआ--[ बिश्रत्‌ परमम्‌ तोषं ] कि जो ज्ञान परम संतोषको ( परम अतीन्द्रिय श्रानन्दको ) धारण 
करता है, [ ध्रमल-धालोकम्‌ ] जिसका प्रकाश निमल है ( भ्र्थात्‌ रागादिकके कारण मलिनता थी 
वह भ्रव नहीं है ), [ ध्म्लानम्‌ ] जो भ्रम्लान है ( श्रर्थात्‌ क्षायोपशमिक शानकी भाँति कुम्हलाया 
हुआ--निबंल नहीं है, सब॑ लोकालोकके जाननेवाला है ), [ एक ] जो एक है ( ध्र्थात्‌ क्षयोपशमसे जो 
भेद था वह भ्ब नहीं है) शोर [ शाश्वत-उद्योतम ] जिसका उद्योत शाइवत है ( भ्र्थात्‌ जिसका 
प्रकाश भ्विनदबर है )।१३२। 
.. टीका:-इसप्रकार संवर ( रंगभूमिमेंसे ) बाहर निकल गया । 
मावाये:--रंगभू मिमें संवरका स्वांग आया था उसे ज्ञानने जान लिया इसलिये वह नृत्य करके 
बाहर निकल गया । 





क सर्वेया तेईसा & 
भेदविज्ञानकला प्रगटे, तब शुद्धस्वभाव लहे अपना ही, 
राम-द्ेष-विमोह सबहि गलि जाय, इसमे दुठ कर्म रुकाही ; 
उज्ज्वल ज्ञान प्रकाश करे बहु तोष घर परमातममाहीं, 
यों घुनिराज भली विधि धारतु, केवल पाय सुखी शिव जाहीं ।। 
इस प्रकार श्री समयसारकी ( श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यदेवप्रणीत श्री समयसार परमागमकी ) 
श्रीमद्‌ प्रमृतचन्द्राचार्यदेवविरचित पश्लात्मल्याति नामक टीकामें संवरका प्ररूपक पाँचवाँ अंक 
समाप्त हुप्ा । 8024 


दिल मीट हमर है हि है 
जा. ५. धाबल- 
निर्जरा श्रधिकार । 
कई परम न इलाके भकपाइालक ००. यु दर 





अथ प्रविशति निजेरा | 
( शादू लविक्रीडित ) 
रागायास्रवरोधतो निजधुरां ह॒त्वा पर! संवरः 
कर्मागामि समस्तमेव मरतो द्राक्षिरु घन स्थित: । 
प्राम्यद्ध तु तदेव दस्धुभधुना व्याजम्भते निजेरा 
ज्ञानज्यो तिरपाषृतं न हि यतो रागादिभिमृर्ेति ।।१३३॥ 





--६: दोहा :::-- 
रागादिकक्‌' मेटि करि, नवे बंध हति संत | 
पूर्व उदयमें सम- रहे, नम” नि्जेरावंत ।। 
प्रथम टीकाकार पश्राचार्यदेव कहते हैं कि “भ्रब नि्जेरा प्रवेश करती है ।” यहाँ तत्त्वोंका नृत्य 
है; प्रतः जैसे नृत्यमंच पर नृत्य करनेवाला स्वाँग धारण कर प्रवेश करता है उसी प्रकार यहाँ रंगभूमिमें 
निर्जेराका स्वाँग प्रवेश करता है । 
भ्रब, सर्वे स्वागको यथार्थ जाननेवाले सम्यकज्ञानकोी मंगलरूप जानकर झ्राचायंदेव मंगलके लिये 
प्रथम उसी--निर्मल ज्ञानज्योतिको ही--प्रगट करते हैंः-- 
इ्लोकार्थ:--[ १९: संवर: ] परम संवर, [ रागावि-भाख़ब-रोधत: ] रागादि भास्रवोंको 
रोकनेसे [ निज-धुरां घृत्वा ] अपनी कार्य-धुराको धारण करके (-अपने कार्यको यथार्थंतया 
३७ 


२६० समयसार 
उबसोगर्मिवियेहि दव्वाणमचेदणाणमिदराणं । 
जं कुणदि सम्मविट्टी त॑ सब्धं णिज्नरणिमित्तं ११६ रे।। 
उपभोगमिद्रिये। द्रब्याणामबेतनानामितरेषाम्‌ । 
यत्करोति सम्पस्दष्टिः तत्सवे निजरानिमितम (!१९३॥। 
विरागस्थोषभोगो नि्जरायायेव | रागांदिभावानां सद्भावेन मिथ्यावष्टेरचेतनान्यद्रव्योप- 


भोगो बंधनिमित्तमेव स्थात्‌ । स एवं रागादिभाबानामभावेन सम्यग्बष्टेनिंजरानिमिचमेव स्यात्‌ । 
एतेन द्रव्यनिजरास्वरूपमाषेदितस्‌ | 


संभालकर ), [ समस्तम्‌ ग्रायामि कर्म ] समस्त श्रागामी कमेंको [ भरतः दूरातु एवं ] भ्रत्यन्ततया 
दूरसे ही [ निरन्धन्‌ स्थित: ] रोकता हुमा खड़ा है; [ तु ] झोर [ प्राग्वद्ध ] पूववंबद्ध ( संवर होनेके 
:८. बचे ६३ | [ दत्‌ एवं दग्घुमु ] कमंको जलानेके- लिये [ भ्धुना ] भ्रव [ निजरा व्याजम्भते ] 
निर्जरा (-नि्जरारूपी प्रग्नि-) फल रही है [ यतः ] जिससे [ ज्ञानज्योति: ] ज्ञानज्योति [ श्पाषुतं ] 
निरावरण होती हुई (पुनः) [ रागादिभिः न हि मूछेति ] रागादिभावोंके द्वारा मुच्छित नहीं होती-- 
सदा भ्रर्मच्छित रहती है । 

भावार्थ :---संवर होनेके बाद नवीन कमें तो नहीं बंघते | झञोर जो कर्म पहले बंधे हुए थे उनकी 


जब निज्जेरा होती है तब शञानका भ्रावरणा दूर होनेसे वह ( ज्ञान ) ऐसा हो जाता है कि पुनः रागादिरूप 
परिणमित नहीं होता--सदा प्रकाशरूप ही रहता है।१३३। 


श्रब द्रव्यनिर्ज राका स्वरूप कहते हैं:-- 





चेतन अचेतन द्रव्यका, उपमोग हन्द्रिसमूहसे । 
शो जो करे सदृदृष्टि वह सब, निजराकारण बने ।।१९३॥ 


गायाथें:--][ सम्यग्हष्टि: ] सम्यर्हृष्टि जीव [ यत्‌ ] जो [ इन्द्रियेः | इन्द्रियोंके द्वारा 
[ ध्र्नेतनानाम ] अचेतन तथा [ इतरेबामृ ] चेतन [ दव्यासाम्‌ ] द्रब्योंका [ उपभोगम्‌ ] उपभोग 
[ करोति ] करता है [ तत सर्व ] वह सर्व [ निजरानिसित्तम्‌ ] निजेराका निमित्त है। 


टीकाः--विरागी का उपभोग निजजराके लिये हो है (वह निज राका कारण होता है) । रागादि- 
भावोंके सदभावसे मिथ्याहष्टिके भ्रचेतन तथा चेतन द्रव्योंका उपभोग बंधका निमित्त होता है; वही 
( उपभोग ), रागादिभावोंके भ्रभावसे सम्यक्दृष्टिके लिये निजंराका निमित्त होता है। इसप्रकार द्रव्य 
निर्जराका स्वरूप कहा । 


निर्जेर! ध्िसार २९१ 


अंथ भावनिजरास्वरूपभावेदयति-- 
बच्वे उवभ जंते नियमा जायदि सुहं व दुक्‍्खं या। 
त॑ सुहदृक्खम॒विष्णं वेददि भ्रध णिञ्जरं जादि ॥१४६४।॥ 


द्रव्ये उपभुम्यमाने नियमाजायते सुख वा दुःखं वा | 
त्स्सुखदुःखमुदौ्ण बेदयते अथ निजरां याति ॥१९४॥ 


भावार्थ:---सम्यग्द ष्टिको ज्ञानी कहा है भौर ज्ञानीके रागदेषमोहका प्रभाव कहा है; इसलिये 
सम्यग्हृष्टि विरागी है। यद्यपि उसके इन्द्रियोंके ढ्वारा भोग दिखाई देता हो तथापि उसे भोगकी सामग्रीके 
प्रति राग नहीं है। वह जानता है कि “यह ( भोगोंकी सामग्री ) परद्रव्य है, मेरा ग्रौर इसका कोई 
सम्बन्ध नहीं है; कर्मोदयके निभित्तसे इसका झोर मे रा संयोग-वियोग है ।'' जबतक उसे चारित्रमोहका 
उदय आ्राकर पीड़ा करता है भौर स्वयं बलहीन होनेसे पीड़ाको सहन नहीं कर सकता तबतक--जैसे 
रोगी रोगकी पीड़ाको सहन नहीं कर सकता तब उसका आषधि इत्यादिके द्वारा उपचार करता है. 
इसी प्रक। र-- भोगोपभोग सामग्रीके द्वारा विषयरूप उपचार करता हुश्रा दिखाई देता है; किन्तु जैसे 
रोगी रोगको या झऔषधिको शभ्रच्छा नहीं मानता उसीप्रकार सम्यन्हष्टि चारित्रमोहके उदयको था 
भोगोपभोग सामग्रोको ग्रच्छा नहीं मानता । भ्ौर निश्चयसे तो, ज्ञातृत्वके कारण सम्यग्हष्टि विरागी 
उदयागत कर्मोको मात्र जान ही लेता है, उनके प्रति उसे रागद्वेषमोह नहीं है | इसप्रकार रागद्वेषमोहके 
बिना ही उनके फलको भोगता हुश्रा दिखाई देता है, तो भी उसके कर्मका भ्राश्नव नहीं होता, कर्माल्नवके 
बिता झ्रागामी बन्ध नहीं होता श्रौर उदयागतकर्म तो अपना रस देकर खिर ही जाते हैं क्‍योंकि उदयमें 
श्रानेके बाद कर्मकी सत्ता रह ही नहीं सकती । इसप्रकार उसके नवीन बन्ध नहीं होता' भोर उदयागत 
कर्मकी निर्जेरा हो जानेसे उसके केवल निर्जरा ही हुई। इसलिये सम्यग्टष्टि विरागीके भोगोपभोगको 
निर्जदाका ही निर्मित्त कहा गया है । पूर्व कर्म उदयमें झाकर उसका द्रव्य सिर गया सो वह 
द्रव्यनिर्जेरा है । 
झ्रव भावनिजेराका स्वरूप कहते हैं:-- 
परद्रब्यके उपभोग निभ्रय, दुःख बा सुख होय हे । 
इन उदित सुखदुख मोगता, फिर निजरा हो बाय है ॥१९४॥ 


गायार्थ :--| ईव्ये उपभुज्यमाने ] वस्तु भोगनेमें प्रासेपर, [ सुर्ख वा दु:झं वा ] सुख भ्रथवा दुःख 
[ नियसात्‌ ] नियमसे [ जायते ] उत्पन्न होता है; [ उदो | उदयको प्राप्त ( उत्पन्न हुवे ) | सत्‌ 
सुखढुःखग ] उस सुखदुःखका [ बेदयते ]) भनुभव रूरता है, [ प्रय ] पश्चात्‌ [ निजरा याति ] वह 
( सुखदू:खरूप भाव ) नि्जेराकी प्राप्त होता है 





२९२ सयमसार 


उपभुज्यमाने सति हि परद्रव्ये तन्निमिचः सातासाबबिकल्पानतिक्रमणेन बेदनायाः 
सुखरूपो वा दुःखरूपो वा नियमादेव जीवस्य भाव उदेति | स तु यदा वेयते तथा मिध्याहष्टेः 
रागादिभावानां सद्भावेन बंधनिमित्त भृत्वा निर्जीयमाणोप्यजीमेः सन्‌ बंध एवं स्थावः 
सम्पग्दष्टेस्तु रागादिभावानामभावेन बंधनिमित्तमभूत्वा केवलमेव निर्जीयमाणों निर्जीणः 
सब्निजरव स्यात्‌ | 
( भनुष्टुभ्‌ ) 
तज्ज्ञानस्थेव सामथ्य॑ विरागस्यैव वा किल | 
यत्को 5पि कममिः कम अ्ुंजानो5पि न बध्यते ॥१३४॥ 


टीका:--परद्रव्य भोगनेमें प्रानेपर, उसके निमित्तसे जीवका सुखरूप प्रथवा दुःखरूप भाव 
नियमसे हीं उदय होता है भ्र्थात्‌ उत्पन्न होता है क्योंकि वेदन साता भौर प्रसाता--इन दो प्रकारोंका 
झतिक्रम नहीं करता ( भ्रर्थात्‌ वेदन दो प्रकारका ही है-सातारूप भौर भ्रसातारूप )। जब उस 
( सुखरूप प्रथवा दुश्खरूप ) भावका बेदन होता है तब मिथ्यादष्टिको, रागादिभावोंके सदभावसे बंधका 
निभित्त होकर ( वह भाव ) नि्जराको श्राप्त होता हुश्रा भी ( वास्तवमें ) निजेरित न होता हुप्ना, बन्ध 
हो होता है; किन्तु सम्यक्दृष्टिके, रागादिभावोंके श्रभावसे बन्धका निमित्त हुए बिना, केवलमात्र 
निर्जेरित होनेसे ( वास्तवमें ) निर्जेरित होता हुप्ना, निजेरा ही होती है । 


भावषाय:--परद्वव्य भोगनेमें झश्राने पर, कर्मोदयके निम्ित्तसे जीवके सुखरूप झथवा दुःखरूप 
भाव नियमसे उत्पन्न होता है । मिथ्याहष्टिके रागादिके कारण वह भाव प्रागामी बन्ध करके निर्जेरित 
होता है इसलिये उसे निर्जरित नहीं कहा जा सकता; श्रतः मिथ्यादृष्टिको परद्रव्यके भोगते हुए बन्ध 
ही होता है। सम्यक्दृष्टिके रागादिक न होनेसे आगामी बन्ध किये बिना ही वह भाव नि्जरित हो 
जाता है इसलिये उसे निजरित कहा जा सकता है; श्रतः सम्यक्द॒ष्टिके परद्रव्य भोगनेमें ग्रानेपर नि्जरा 
ही होती है । इसप्रकार सम्यक्दृष्टिके भाव निजंरा होती है । 


श्रव श्रागामी गाथाप्रोंकी सूचनाके रूपमें इलोक कहते हैं:-- 
” श्लोकार्थ:--[ किल ] वास्तवमें [ तत्‌ साम्थ्य ] वह ( भ्राश्चर्यंकारक ) सामथ्य [ शानस्य 
एव ] ज्ञानकी ही है [ वा ] प्रथवा [ विरागस्य एवं ] विरागकी ही है [ यत्‌ ] कि [ कः प्रषि ] कोई 


( सम्थर्दृष्टि जीव ) [ कर्म भुडझ्जान: भ्रषि ] कर्मोंको भोगता हुप्रा भी [ क्सनिः न बध्यते ] कर्म सि 
नहीं बेंघता ! ( वह भज्ञानीको श्राश्नयें उत्पन्न करती है भौर ज्ञानी उसे यथार्थ जानता है। ) ।१३४। 
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अथ ह्ञानसामथ्य दशयति-- 


जह विसमुवभु जंतो वेज्नो पुरिसो ण मरणमुवयादि। 
पोग्गलकस्मस्सुदयं तह भु जदि णेव बज्ञदे जागी ॥॥१६५।। 


यथा विपध्ुपभ्ुंजानों वेधरः पुरुषो न मरणमुपयाति । 
पुद्धलफ़मण उदय तथा हँक्ते नेत्र बध्यते ज्ञानी ॥१९५॥ 


यथा कथिद्धिफवैधः परेषां मरणकारणं विषक्तपद्धुजानोंईपि अमोधविद्यासाम्थ्येन 
निरुद्धतब्छक्तित्वान्न प्रियते, तथा अश्नानिनां रागादिमावसद्भावेन बंधकारणं पुद्ठलकर्मोदय- 
सुपभ्च जानो 5पि अमोघज्ञामसामर्थ्यात्‌ रागादिभावानामभावे सति निरुद्धतच्छक्तित्वान्न बध्यते 
प्वानी । 


श्रब शञानका सामथ्यं बतलाते हैं:-- 


ज्यों शदरके उपभोगएरे मी, वैध जन मरता नहीं । 
स्थों उदयकम जु भोगता भी, ज्वानिजन बेंधता नहीं ॥१९५।। 


गाथार्थ:--[ यथा ] जिसप्रकार [ वंद्यः पुरुषः ] वेद्य पुरुष [ विषम्‌ उपभू जान: | विषको 
भोगता भ्रर्थात्‌ खाता हुआ भी [ मरणम्‌ न उपयाति ] मरणको प्राप्त नहीं होता, [ तथा ] उसी प्रकार 
[ ज्ञानी ] ज्ञानी पुरुष [ पुदगलकमंरणः ] पुद्गलकमंके [ उदय ] उदयको [ भुक्त ] भोगता है तथापि 
[ न एवं बध्यते | बँबता नहीं है । 


: डीका:--जिसप्रकार कोई विषवंद्य, दूसरोंके मरणके कारणभूत विषको भोगता हुआ भी, 
प्रमोध ( रामबाण ) विद्याकी सामथ्येंसे--विषकी शक्ति रुक गई होनेसे, नहीं मरता, उसी प्रकार 
भ्रज्ञानियोंकी, रागादिभावोंका सदभाव होनेसे बन्धका कारण जो पुदंगलकर्मका उदय उसको ज्ञानी 
भोगता हुआ भी, अमोध ज्ञानकी सामर्थ्यं द्वारा रागादिभावोंका श्रभाव होनेसे-- कर्मोंदयको शक्ति रुक 
गई होनेसे, बन्धको प्राप्त नहीं होता । 


भावार्थ :---जैसे वैद्य मंत्र, तंत्र, ग्रोषधि इत्यादि अपनी विद्याकी सामध्यंस विषकी घातकदाक्तिका 
प्रभाव कर देता है जिससे विषके सा लेने पर भी उसका मरण नहीं होता, उसीघ्रकार ज्ञानीके ज्ञानका 
ऐसा सामथ्ये है कि बहू कर्मोदयकी बन्ध करनेकी शक्तिका श्रभाव करता है प्रौर ऐसा होनेसे कर्मोदयको 
भोगते हुए भी शानीके भ्रागामी कर्मबन्ध नहीं होता । इसप्रकार सम्यकृज्ञानकी सामथ्यं कही गई है । 


श््ड धमयतार ु 
अथ पैराग्यसामथ्य दर्शयति-- 
जह्‌ मज्जं॑ पिबमाणों अरदीभावेण मज्जदि ण पुरिसों । 
दर्युबभोगे झ्रदो णाणी वि ण बज्ञदि तहेव ॥॥१६६।॥ 
यथा मच पिवन्‌ अरतिभावेन माद्यति न पूरुष! | 
दष्मोपभोगे 5रतों प्लान्यपि ने बध्यते तमेर ॥१९६॥ 
यथा कश्रित्पुरुषो मैरेयं प्रति प्रवृत्ततीतारतिभाव! सन्‌ मेरेयं पिबश्नपि तीवारतिभावसामर्थ्यात्र 


माद्यति, तथा रागादिभावानामभाबेन सर्वद्रव्योपभोगं प्रति श्रवृत्ततीत्रविरागभावः सन्‌ विषयालुप- 
भ्रुंजानो 5पि तीवविरागभावसामश्योन्न बध्यते ज्ञानी | 





भ्रव वेराग्यका सामथ्यं बतलाते हैं:-- 


ज्यों मरतिभाव जु मय पौकर , मच जन बनता नहीं | 
द्रज्योपभोग बिंपें अरत, ज्ञानी पुरुष अंधता नहीं ॥१९६॥ 
गायाये:--[ यथा ] जैसे [ पुरुषः ] कोई पुरुष [ मं | मदिराको [ ध्ररतिभावेन ] 
प्ररतिभावसे ( भ्रप्रीतिसे ) [ पिबन्‌ ] पीता हुम्ना [ न म्ाद्यति ] मतवाला नहीं होता, | तथा एव ] 
इसीप्रकार [ ज्ञानी प्रषि ] ज्ञानी भी [ व्रध्योपभोगे ] द्रव्यके उपभोगके प्रति [ झरतः ] भरत 
( वेराग्यभावमें ) वतंता हुश्रा [ न बध्यते ] बन्धको प्राप्त नहीं होता । 


टीका:--जैसे कोई पुरुष, मदिराके प्रति जिसको तीज श्ररतिभाव प्रवर्ता है ऐसा वर्तता हुआ, 
मदिराको पीने पर भी, तीत्र भ्रतिभावकी सामथ्यंके कारण मतवाला नहीं होता, उसी प्रकार ज्ञानी 
भी, रागादिभावोंके प्रभावसे सव॑ द्रव्योंके उपभोगके प्रति जिसको तीश्न वैराग्यभाव प्रवर्ता है ऐसा वर्तेता 
हुआ, विषयोंको भोगता हुआ भी, तीज वैराग्यभावकी सामर्थ्यंके कारण ( कर्मों से ) बन्धको प्राप्त नहीं 
होता । 

भावार्:--यह वैराग्य सामथ्यं है कि ज्ञानी विषयोंका स्रेवन करता हुप्ा भो कर्मोंसे नहीं .. 
बेंधता । द 


भ्रव इस भर्थका भ्रौर भागामी गायाके श्रथंकः सूचक काव्य कहते हैं:-- 
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( रथोद्धता ) 

नानुश्ते विषयसेवने5पि वत्‌ 

स्व फर्ल विपयसेवनस्थ ना | 

ज्ञानवेभवविरागताबलात्‌ 

सेवकोी 5पि तदसावसेवकः) |।१३५॥। 
अथेतदेव दर्शयति-- 
सेवंतो वि ण॑ सेवदि भ्रसेवमाणो वि सेवगो कोई । 
पगरणचेट्रा कस्स वि ण य पायरणो त्ि सो होदि ॥१४७॥ 


सेवमानों $पि न सेबते असेवर्मानो 5पि सेवकः कथित । 
प्रकरणचेष्टा कस्याणि ने थे प्राकरण हति स भबति ॥१९७॥ 


श्लोकार्थ:--[ यत्‌ ] क्योंकि [ ना ] यह ( ज्ञानी ) पुरुष [ विषयसेवने धश्रषि ] विषय सेवन 
करता हुआ्रा भी [ ज्ञानवेभव-विरागता-बलात्‌ ] ज्ञानवेभव श्रोर विरागताके बलसे [ विषयसेबनस्थ 
स्व फल॑] विषयसेवनके निजफलकों (-रंजित परिणामको ) [ न श्श्नुते ] नहीं भोगवा--श्राप्त नहीं 
होता, [ तत्‌ | इसलिये [ श्रसौ ] यह ( पुरुष ) [ सेवक: झ्रपि भ्रसेवकः ] सेवक होनेपर भी असेवक 
है ( भ्र्थात्‌ विषयोंका सेवन करता हुभ्ना भी सेवन नहीं करता )। 
भावा्ं:--ज्ञान भर विरागताकी ऐसी कोई भ्रचित्य सामथ्य है कि ज्ञानी इन्द्रियोंके विषयोंका 
सेवन करता हुआ भी उनका सेवन करनेवाला नहीं कहा जा सकता, क्योंकि विषय-सेवनका फल जो 
रंजित परिणाम है उसे ज्ञानी नहीं भोगता-प्राप्त नहीं करता ।१३५॥ 
प्रब इसी बातको प्रगट दृष्ठान्त द्वारा बतलाते हैं:--- 
सेता हुआ नईिं सेबता, नहिं सेवता सेषक बने | 
प्रकरणतनी चेष्टा करे. अरु प्राकरण ज्यों नहिं हुवे ॥१९७॥। 


गायाय:-- कश्चित्‌ ] कोई तो [ सेबमानः श्रषि ] विषयोंको सेवन करता हुआ भी 
[ न सेवते ] सेवन नहीं करता, प्रोर [ असेबमान: श्ाषि ] कोई सेवन न करता हुआ भी [ सेजकः ] 
सेवन करनेवाला है--[ कस्य भ्रपि ] जैसे किसी पुरुषके ( प्रकरणचेष्टा |] +प्रकरणकी चेष्ठा ( कोई 
काये सम्बन्धी क्रिया ) वर्तती है [ न चर सः आ्राकररणाः इति भवति ]) तथापि वह % प्राकरणिक नहीं 


होता। 





न प्रशरशण “कार्य । » प्राकरणिक--कार्य करनेवाला। । 


२१६ समयसाद 


यथा कश्नित्‌ प्रकरणे व्याप्रियमाणों 5पि प्रकरणस्थामित्वाभावात्‌ न प्राकरणिकः 
तब्ाव्याधियमाणो 5पि तत्खामित्वात्पाकरणिक!, तथा सम्यस्दृष्टिः पूवंसंचितकर्मोदयसंपन्नान 
विषयान सेबमानो 5पि रागादिभावानामभावेन विषयसेवनफलस्वामित्वाभावादसेवक एव, 
मिथ्यादशिस्तु विषयानतैबमानो5पि रामादिभावानां सद्भावेन विषयसेरनफलस्थामिलात्सेवक 


एव | 
( मन्दाक्रान्ता ) 


सम्यर्टष्टेमेवति नियत ब्वानवेराग्यशक्ति! 

स्वं वस्तुत्वं कलयितुमय स्वान्यरूपाप्रिप्ुक्त्या | 
यप्माज्वात्वा व्यतिकरमिदं तत्त्ततः सं परं च 
स्वस्मिन्नास्ते विर्मति परात्सवतो रागयोगाव्‌ ॥११६॥। 





टीक्रा:--जैसे कोई पुरुष किसी प्रकरणाकी क्रियामें प्रवतमान होने पर भी प्रकरणाका स्वामित्व 
न होनेसे प्राकरणिक नहीं है शौर दूसरा पुरुष प्रकरणकी क्ियामें प्रवृत्त न होता हुआ भी प्रकरणका 
स्वामित्व होनेसे प्राकरशिक है, इसीप्रकार सम्यक्दृष्टि पृर्वेंसंचित कमदियसे प्राप्त हुए विषयोंका सेवन 
करता हुआ भी रागादिभावोंके भ्रभावके कारण विषयसेवनके फलका स्वामित्व न होनेसे श्रसेवक ही है 
( सेवन करनेवाला नहीं है ) भर मिथ्याहृष्टि विषयोंका सेवन न करता हुआ भी रागादिभावोंके 
सदभावके कारण विषयसेवनके फलका स्वामित्व होनेसे सेवन करनेवाला ही है । 

भावार्थ: --जेसे किसी सेठने अ्रपनी दुकान पर किसीको नोकर रखा। श्रौर वह नौकर ही 
दृकानका सारा व्यापार--खरीदता, बेचना इत्यादि सारा काम काज करता है तथापि वह सेठ नहीं है 
क्योंकि वह उस व्यापारका झ्लोर उस व्यापारके हानि लाभका स्वामी नही है; वह तो मात्र नोकर है, 
सेठके द्वारा कराये गये सब कामकाजको करता है। भ्रौर जो सेठ है वह व्यापार सम्बन्धी कोई कामकाज 
नहीं करता, घर ही बेठा रहता है तथापि उस व्यापार तथा उसके हानि-लाभका स्वामी होनेसे वही 
व्यापारी ( सेठ ) है। यह दृष्टान्त सम्यक्दृष्टि श्रौर मिथ्याहष्टि पर घटित कर लेता चाहिये। जैसे नोकर 
व्यापार करनेवाला नहीं है इसीप्रकार सम्यक्हृष्टि विषयोंका सेवन करनेवाला नहीं है, ध्लौर जेसे सेठ 
व्यापार करनेवाला है उसीप्रकार मिथ्याहृष्टि विषय सेवन करनेवाला हैँ । 

धब झागेकी गाथाश्रोंका सूचक काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ :--[ सम्यग्हष्टे: नियत ज्ञान-वेराग्य-शक्तिः मबति ] सम्यक्हहिके नियमसे ज्ञान 
झौर वेराग्यकी शक्ति होती है; [ यस्‍्मात्‌ ] क्योंकि [ प्यं ] वह ( सम्यग्हष्टि जीव ) [ स्थ-प्रन्य-रूप- 
श्राप्ति-मुक्श्या ] स्वरूपका ग्रहण भौर परका त्याग करनेकी विधिके द्वारा [ स्वं वस्तुत्वं कलयितुस्‌ ] 
झपने वस्तुत्वका ( यथार्थ स्वरूपका ) भ्रभ्यास करनेके लिये, [ इदं स्ब॑ च परं ] 'यह स्व है ( भर्थात्‌ 
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सम्यग्दृष्टि! सामान्येन स्वपरावेब॑ तावज्ञानाति-- 


उदयविवागो विविहो कम्माणं वण्णिदों जिणवरेंहि । 
ण दु ते मज्य सहावा जाणगभावो दुू भ्रहमेक्को ॥१६८॥ 
उदयबिपाको विविधः कम णां वर्णितो जिनवरे!। 
न तु ते मम स्वभावाः ज्ञायकमावस्तववहमेक! ।!१९८॥ 
ये कर्मोद्यविपाकप्रभवा विधिधा भावा न ते मम स्वभावाः | एप टंकोत्कोर्णेकड्मायक- 
भावो 5दम्‌ | 
सम्यस्दृष्टिपिशेषेण तु स्वपरावेव॑ जानाति-- 


पोग्गलकम्मं रायो तस्स विवागोदश्नों हवदि एसो। 
ण दृ एस मज्ज़ भावों जाणगभावों हु अहमेक्कों ॥॥१८६८॥। 


ग्रात्मस्वरूप है) और यह पर है! [ व्यतिकरम्‌ ]) इस भेदको [ तत्त्वतः ] परमार्थसे [ ज्ञात्वा 
जानकर [ स्वस्मिन्‌ प्लास्ते | स्वमें स्थिर द्वोता है भौर [ परात्‌ रागयोग्रात्‌ ] परसे--रागके योगसे 
[ स्वतः ] स्वतः [ विरसति ] विरमता ( रुकता ) है। ( यह रीति ज्ञानवेराग्यकी शक्तिके बिना 
नहीं हो सकती ) १३६॥। 
श्रब प्रथम, यह कहते हैं कि सम्यकदुष्टि सामान्यत॒या स्व झौर परको इसप्रकार जानता है।-- 
कर्मा हि के शु अनेक, उदय विपाक लिनवरने कहे | 
वे वुम स्वभाव जु हैं नहीं, में एक ज्ञायकमाब हूं ॥१९८॥ 
गाया :---[ कर्मणां ] कर्मेके [ उदयविपाकः ]) उदयका विपाक ( फल ) [ जिनवरेः ] 
जिनेन्द्रदेवने [ विविध: | श्रनेक प्रकारका [ वरिणतः | कहा है, [ ते ] ने [ सभ स्वभावाः ] भेरे 
स्वभाव [ नतु ] नहीं है; [ भ्रहम्‌ तु ] मैं तो [ एकः ] एक [ ज्ञायकभावः ] शायकभाव हूँ। 
टठीका:ः--जो कर्मोदयक विपाकसे उत्पन्न हुए प्रनेक प्रकारक भाव हैं वे मेरे स्वभाव नहीं हैं; 
मैं तो यह ( प्रत्यक्ष भ्रनुभवगोचर ) टंकोत्कीएं एक ज्ञायकमाव हूँ । 
भावाथे:--इसप्रकार सामान्यतया समस्त कमेजन्य भावोंकों सम्यग्हष्टि, पर जानता है शोर 
प्रपतेको एक ज्ञायकस्वभाव ही जानता है। 








प्रब यह कहते हैं कि सम्यग्दृष्टि विशेषतया स्व झौर परको इसप्रकार जानता हैं :-- 


पुद्लकम रूप रागका हि, विपाकरूप है उदय ये | 
ये हे नहीं पुझ्ठमाव, निश्रय एक ब्लायकमाव हूँ ॥१९९। 


र्ध्८ पसमयसा र 


पृट्टलकर्म रागस्तस्थ विषाकोदयों भवति एप! । 
न त्वेष मम्र भावों ज्ञायकमावः खल्वदमेकः |१९९॥। 


० हे 
अस्ति किल रागो नाम पूद्वलकम , तदुदयविपाकप्रभवो 5यं रागरूपो भावः, न पुनमंम 
स्वभावः । एप टंकोत्कीणेंकज्ञायकमावी 5हम्‌ । 


व प्रमोकममनोबचनकाय 
एवमेव च रागपदपरिवर्तनेन द्ेषमोहक्रोधमानमायालोभकमंसोकममनोबचनकायशोत्र- 
चत्ुर्धाणरसनस्पश नपृत्राणि पोडभ्न व्याख्येयानि, अनया दिशा अन्यान्यप्यूश्ानि । 


एवं च सम्यर्दष्टि! स्व॑ जानने राग प्रंचंश्र नियमाज्ज्ञानवेराग्पसंपन्नों भवति-- 


एवं सम्महिंद्वी श्रप्पाणं मुणदि जाणगसहावं । 
उदय कम्मविवार्ग घ मुयदि तच्चं वियाणंतों ॥२००॥॥ 


गाथार्थ:--[ रागः ] राग [ पुद्गलकर्म ] पुदंगलकमं हे, [ तस्थ ] उसका [ विपाकोदय: ] 
विपाकरूप उदय [ एषः भवति ] यह है, [ एबः ] यह [| मम भाव: ] मेरा भाव [ नतु ] नहीं है; 
[ भ्रहम्‌ ] मैं तो [ खलु ] निश्चयसे [ एक: ] एक [ ज्ञायक्रमाव: ] ज्ञायकभाव हैं। 


टीकाः--वास्तवमें राग नामक पुद्गलकर्म है उसके उदयके विपाकसे उत्पन्न हुआ यह रागरूप 
भाव है, यह मेरा स्वभाव नहीं है; मैं तो यह ( प्रत्यक्ष अ्नुभवगोचर ) टंकोत्कीर्णा एक ज्ञायकभाव हूँ । 
( इसप्रकार सम्यग्दृष्टि विशेषतया स्वको श्यौर परको जानता हैं।) और इसीप्रकार “राग! पदको 
बदलकर उसके स्थान पर द्वेष, मोह, क्रोष, मान, माया, लोभ, कर्म, नोकमं, सन, वचन, काय, श्रोन्र, 
चक्षु, श्राण, रसन और स्पर्शन--ये शब्द रखकर सोलह सूत्र व्यास्यानरूप करना, और इसी उपदेशसे 
दूसरे भी विचारना । 


इसप्रकार सम्यक्दृष्टि भ्रपनेको जानता और रागको छोड़ता हुआ नियमसे ज्ञानवैराग्य-सम्पन्न 
होता है--यह इस गाथा द्वारा कहते हैं:-- 


सद्रृष्टि इत रौत आत्मको , ज्ञायकस्वमाव हि जानता । 
अरु उदय कम्रविषाककों वह, तर्वज्ञायक छोड़ता [[२००।। 
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एवं सम्परदष्टि: आत्मानं जआनाति ज्ञापकस्वमावम्‌ । 
उदय कमेविषाक न प्रृंचति तत्त विज्ञानन |२००॥। 


एवं सम्यम्दृष्टि! सामान्येन विशेषेण व परस्वभावेभ्यों भावेश्यों सर्वेम्यों5पि विधिच्य 
टंकोत्कीणेंकन्नायकमावस्वमावमात्मनस्तत््वं विजानाति । तथा तत््व॑ विजानंश्र स्वपरभावोपादाना- 
पोहननिष्पाय॑ स्पस्य बस्तुत्वं प्रथयन्‌ कर्मोदयविपाकप्रभवान्‌ भावान्‌ सर्वानपि सुश्चवति | ततो5यं 
नियमात्‌ ब्ञानवेराग्यसंपक्षो भवति | . 
( मन्दाकान्ता ) 


सम्यस्दष्टि: स्॒यमयमहं जातु बंधों न में स्या- 





गायार्थ:--[ एवं ] इसप्रकार [ सम्यग्हष्टि: ] सम्यग्टृष्टि [ प्रात्मान ] झ्रात्माको (भ्रपनेको ) 
[ ज्ञायकस्वभाजम्‌ ] ज्ञायकस्वभाव [ जानाति ] जानता है [ व ] भोर [ तत्त्व ] तत्त्वको भ्रर्थात्‌ 
यथार्थ स्वरूपको [ विजानन ] जानता हुग्रा [ कर्संजिबाक ] करके विपाकरूप [ उदय ] उदयको 
[ भुखति ] छोड़ता है । 

टीका:--इस प्रकार सम्यस्हक्नि सामान्यतया और विशेषतया परभावस्वरूप सर्व भावोंसे विवेक 
( भेदज्ञान, भिन्नता ) करके, टंकोत्कीर्ं एक ज्ञायकभाव जिसका स्वभाव है ऐसा जो श्रात्माका तत्त्व 
उसको ( भलीर्भात्ति ) जानता है; ध्रोर इसप्रकार तत्त्वको जानता हुश्रा, स्व भावके ग्रहरा भ्रौर परभावके 
स्यागसे उत्पन्न होनेयोग्य अपने वस्तुत्वको विस्तरित (-प्रसिद्ध ) करता हुप्रा, कर्मोदयके विपाकसे उत्पन्न 
हुए समस्त भावोंकोी छोड़ता है । इसलिये वह ( सम्यग्हष्टि ) नियमसे ज्ञानवैराग्यसम्पन्न होता है ( यह 
सिद्ध हुआ )। 

भाबार्थ:-- जब अश्रपनेको तो ज्ञायकभावरूप सुखमय जाने श्ौर कर्मोदयसे उत्पन्न हुए भावोंको 
ग्राकुलतारूप दुःखमय जाने तब झानरूप रहना तथा परभावोंसे विरागता- यह दोनों प्रवश्य ही होते 
हैं। यह बात प्रगट भ्रनुभवगोचर है । यही ( ज्ञानवेराग्य ) ही सम्पर्हृष्टिका चिह्न है। 

“जो जीव परद्रब्यमें श्रासक्त-- रागी हैं प्रौर सम्यग्दृष्टित्वका प्रभिमान करते हैं वे सम्यग्हृष्टि 
नहीं हैं, वे वृथा भ्रभिमान करते हैं” इस भ्रथंका कलशरूप काव्य भ्रब कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ झयम्‌ भ्रहूं स्थयम्‌ सम्यग्हष्टि: मे जातु बन्ध: न स्थात | “यह मैं स्वयं सम्यर्दृष्ठि 
हैं, मुझ कभी बन्ध नहीं होता ( क्‍योंकि शाख्रोंमें सम्पस्दृष्टिको बन्ध नहीं कहा है )” [| इति ] ऐसा 
मानकर [ उत्तान-उत्पुलक-बदना: ] जितका मुख गवंसे ऊँचा और पुलकितव हो रहा है ऐसे 


३०० समयसार 


आलंबंतां समितिपरतां ते यतो5द्यापि पापा) । 
आत्मानात्मावगम विरदात्सन्ति सम्यक्त्वरिक्ता) | है ३७।| 





[ राधिशः ] रागी जीव (-परद्रव्यके प्रति रागद्ेषमोहभाववाले जीव-) [ श्रपि ] भले ही 
[ झाचरन्तु ] महाव्नतादिका भ्राचरण करें तथा [ समितिपरतां झ्ालम्बन्ता ] समितियोंकी 
उत्कृछ्ठ ताका आलम्बन करें [ श्रद्य भ्रपि ] तथापि [ ते पापा: ] वे पापी ( मिथ्यादृष्टि ) ही हैं, 
[ यतः ] क्‍योंकि वे [ भ्रात्म-भनात्म-प्रबगस-विरहात्‌ ] झात्मा और श्रनात्माके ज्ञानसे रहित होनेसे 
[ सम्पकक्‍त्व-रिक्ता: सन्ति ] सम्यवत्वसे रहित हैं । 

भावायं: -परद्रव्यके प्रति राग होने पर भी जो जीव यह मानता है कि “मैं सम्यग्दृष्टि हूँ, मुझे 
बन्ध नहीं होता' उसे सम्यक्त्व कंसा ? वह ब्रत-समितिका पालन भले ही करे तथापि स्वपरका ज्ञान न 
होनेसे वह प।पी ही है। जो यह मानकर कि “मुझे बन्ध नहीं होता' स्वच्छन्द प्रवृत्ति करता है वह भला 
सम्यरदृष्टि कंसा ? क्योंकि जबतक यथाख्यात चारित्र न हो तबतक चारित्रमोहके रागसे बन्ध तो होता 
ही है और जबतक राग रहता है तबतक सम्यर्दृष्टि तो अपनी निदा-गर्हा करता ही रहता है । ज्ञानके 
होनेमात्रसे बन्धसे नही छूटा जा सकता, ज्ञान होनेके बाद उसीमें लीनतारूप- शुद्धोपयोगरूप-चा रित्रसे 
बन्ध कट जाते हैं। इसलिये राग होने पर भी, “बन्ध नहों होता' यह मानकर स्वच्छन्दतया प्रवृत्ति 
करनेवाला जीव मिथ्यादृष्टि ही है । 


यहाँ कोई पूछता है कि--“ब्रत-समिति शुभ कार्य हैं, तब फिर उनका पालन करते हुए भी उस 
जीवको पापी क्‍यों कहा गया है ? ' उश्चका समाधान यह है--सिद्धान्तमें मिथ्यात्वको ही पाप कहा है। 
जबतक मिथ्यात्व रहता है तबतक शुभाशुभ स्व क्रियाभोंको अध्यात्ममें परमार्थतः पाप ही कहा जाता 
है। भौर व्यवह।रनयकी प्रधानतामें, व्यवहारी जीवोंको ग्रशुभसे छुड़ाकर शुभमें लगानेकी शुभ क्रियाको 
कथचित्‌ पुण्य भी कहा जाता है | ऐसा कहनेसे स्याद्वाद मतमें कोई विरोध नहीं है । 

फिर कोई पूछता है कि--“परद्वव्यमें जबतक राग रहे तबतक जीवको मिथ्यादृष्टि कहा है सो 
यह बात हमारी समभमें नहीं भ्राई। भ्रविरतसम्यग्टष्टि इत्यादिके चारित्रमोहके उदयसे रागादिभाव तो 
होते हैं, तब फिर उनके सम्यक्त्व कैसे है ? ”' उसका समाधान यह है:ः-- यहाँ मिथ्यात्व सहित भ्रनन्‍्तानु- 
बन्धी राग प्रधानतासे कहा है । जिसे ऐसा राग होता है श्र्थात्‌ जिसे परद्रव्यमें तथा परद्रव्यसे होनेवाले 
भावोंमें ग्रात्मबुद्धिपूर्वेक प्रीति-श्रप्रीति होती है, उसे स्वपरका ज्ञानश्रद्धान नहीं है-- भेदश्ञान नहीं है ऐसा 
समभना चाहिये | जो जीव मुनिपद लेकर व्रत समितिका पालन करे तथापि जबतक पर जीवोंकी रक्षा, 
तथा शरीर संबंधी यत्तपूर्वक प्रवृत्ति करना इत्यादि परद्रव्यकी क्रियासे शोर परद्रव्यके निमित्तसे होनेवाले 
प्रपने शुभ भावोंसे अपनी मुक्ति मानता है भ्ौर पर जीवोंका घात होना तथा भ्रयत्नाचाररूपसे प्रवृत्ति 
करना इत्यादि परद्रव्यकी क्रियासे प्रोर परद्रव्यके निभित्तसे होनेवाले अपने श्रणुभ भावोंसे ही अपना बन्ध 
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रथ रागी न भवति सम्यम्दश्रिति चेतु-- 


परमाणुमित्तायं पि हु रागादीणं तु विज्जदे जरस | 
ण वि सो जाणदि श्रप्पाणयं तु सव्वागमधरों वि ॥२०१॥। 


होना मानता है तबतक यह जानना चाहिये कि उसे स्वपरका ज्ञान नहीं हुआ; क्योंकि बन्ध-मोक्ष धपने 
प्रशुद्ध तथा शुद्ध भावोंसे ही होता था, शुभाशुभ भाव तो बन्धके ही कारण थे और परद्रव्य तो निमित्त- 
मात्र ही था, उसमें उसने विपयेयरूप मान लिया। हसप्रकार जबतक जीव परद्रव्यसे ही भला बुरा 
मानकर रागद्वेष करता है तबतक वह सम्यग्टृष्टि नहीं है । 





जबतक अपनेमें चारित्रमोह सम्बन्धी रागादिक रहता है तबतक सम्यग्दृष्टि जीव रागादिमें तथा 
रागादिको प्रेरणासे जो परद्रव्यसम्बन्धी शुभाशुभ क्रियामें प्रवृत्ति करता है उन प्रवृत्तियोंके सम्बन्धमें 
यह मानता है कि--यह्‌ कर्मका जोर है; उससे निवत्त होनेमें ही मेरा भला है। वह उन्हें रोगवत्‌ 
जानता है। पीड़ा सहन नहीं होती इसलिये रोगका इलाज करनेमें प्रवृत्त होता है तथापि उसके प्रति 
उसका राग नहीं कहा जा सकता; क्योंकि जिसे वह रोग मानता है उसके प्रति राग कंसा ? वह उसे 
मिटानेक। ही उपाय करता है और उसका मिटना भी अपने ही ज्ञानपरिणामरूप परिणमनसे मानता 
है | भरत: सम्यग्टष्टिके राग नहीं है । इसप्रकार यहाँ परमार्थ भ्रध्यात्महष्टिसे व्याख्यान जानना चाहिये। 
यहाँ विश्यात्व सहित रागको हो राग कहा है, भिख्यात्व रहित चारित्रमोहसम्बन्धी परिणामको राग नहीं 
कहा; इसलिये सम्यग्टष्टिके ज्ञानवराग्यशक्ति भ्रवश्य ही होती है। सम्यक्दृष्टिके मिथ्यात्व सहित राग 
नहीं होता श्रौर जिसके मिथ्यात्व सहित राग हो वहू सम्यक्दृष्टि नहीं है। ऐसे ( मिथ्यादृष्टि और 
सम्यक्टृष्टिके भावोंके ) भ्रन्तरको सम्यग्दष्टि ही जानता है । पहले तो मिथ्याहष्टिका श्रध्यात्मद्यास्में 
प्रवेश ही नहीं है श्लोर यदि वह प्रवेश करता है तो विपरीत समभता है--व्यवहारको सवेधा छोड़कर 
अष्ट होता है श्रथवा निश्चयकों भलीभाँति जाने बिना व्यवहारसे ही मोक्ष मानता है, परमार्थ तस्‍्वमें 
मूढ़ रहता है । यदि कोई विरल जीव यथार्थ स्याद्वादन्‍यायसे सत्या्थेंको समझ ले तो उसे श्मवश्य ही 
सम्यक्त्वको प्राप्ति होती है--वह अ्रवश्य सम्यग्हष्टि हो जाता है ।१३७। 


प्रब पूछता है कि रागी ( जीव ) सम्यग्दृष्टि क्यों नहीं होता ? उसका उत्तर कहते हैं।-- 


अणुमात्र भी रामादिका, सद्भाव है जिस जीवको । 
वो सवआगमधर मल्ते दी, जानता नहिं आत्मको ॥२०१॥॥ 


३०३ समयसार 


ध्रष्पाणमयारांतो श्रणप्पयं चाथि सो श्रयारांतो । 
कह होवि सम्मबिद्वी जोवाजोबे श्रयाणंतो ॥२०२॥। 


परमाणुम्रात्रमपि खलु रागादीनां तु विधते यस्य। 
नापि से जानात्यात्मानं तु सर्वोगमधरों5त्रि ॥२०१॥ 
आत्मानमजानन अनात्मान चापि सो5जानन । 
कं मवति सम्परद्टि जीवानीवाबनानन्‌ ॥२०२।! 


यश्य रागांदीनामज्ञानमयानां भावानां लेशस्यापि सद्भावो 5स्ति स श्रुतकेवलिकल्पो 5पि 
ज्ानमयस्य भावस्याभावादात्मानं न जञानाति | यच्त्वात्मानं न जानाति सो5नात्मानमपि न 
जञानाति, स्वरूपपररूपसचासचाभ्यामेकस्य वस्तुनों निश्वीयमानत्वाद्‌ | ततो य आत्मानात्मानी 
न जानाति स जीवाजौबो न जानाति । यस्तु जीवाबीवो न जानाति स सम्यर्दष्टिरेव न भवति | 
ततो रागी ब्वानाभावान्न मवति सम्यम्दृष्टि! । 





नह जानता जहँ आत्मकों, अनआत्म भी नहिं जानता | 
वो क्योंदि होय सुदृष्टि जो, जीव अज्ञीवको नहिं जानता ! ॥१० २॥। 


गाया्थ:--[ खलु ] वास्तवमें [ यस्य | जिस जीवके [ रागादीनां तु परमाणुमात्रम्‌ श्रपि ] 
परमाणुमात्र-लेदमात्र-भी रागादिक [ विद्यते ] वर्तता है [ सः ] वह जीव [ सर्वागमधर: भ्रषि ] 
भले हो सर्वागमका धारी ( समस्त श्रागमोंको पढ़ा हा ) हो तथापि [ श्रात्मानं तु ] आात्माको [ न 
हापि जानाति ] नहीं जानता; [ ञ्व ] प्रोर [ ग्रात्मानत ] आत्माको [ झजानन्‌ ] न जानता हुम्ना 
[ सः ] वह [ प्रनात्मानं ध्रषि ] भ्रनात्माको ( परको ) भी [ प्रजानन्‌ ] नहीं जानता; [जीवाजीबो ] 
इसप्रकार जो जीव भ्ौर झ्जीवको [ भ्रजानन्‌ ] नहीं जानता वह [ सम्पग्हष्टि: ] सम्यग्दष्टि [ कर्थ 
अवति | कंसे हो सकता है ? 


टीका:--जिसके रागादि श्रज्ञानमय भाबोंके लेशमात्रका भी सदभाव है वह भले ही श्रुतकेवली 
जैसा हो तथापि वह ज्ञानमय भावोंके अ्रभावके कारण ग्रात्माको नहीं जानता; भौर जो प्रात्माको नहीं 
जानता वह प्रनात्माको भी नहीं जानता क्योंकि स्वरूपसे सत्ता और पररूपसे प्नसत्ता-इन दोनोंके द्वारा 
एक वस्तुका निश्चय होता है; ( जिसे प्रनात्माका-रागका-निश्चय हुआ हो उसे प्रनात्मा और पात्मा-- 
दोनोंका निश्चय होना चाहिये। ) इसप्रकार जो श्रात्मा और भ्रनात्माको नहीं जानता वह जीव और 
प्रजीवको नहीं जानता; तथा जो जीव प्रौर भ्रजीवको नही जानता वह सम्यग्हष्टि ही नहीं है। इसलिये 
रागी ( जोब ) ज्ञानके प्रभावके कारण सम्यग्दृष्टि नहों होता । 
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( मन्दाक्रान्ता ) 
आसंसारात्प्रतिषदममी रामिणो नित्यमत्ताः 
सुप्ता यस्मिन्रपदमपद तद्विवुध्यध्वमंधाः । 
एतैतेतः पदमिदमिदं ग्रत्र चेतन्यघातुः 
शुद्ध! शुद्ध! स्वरसमरतः स्थायिमावत्वमेति १ ३८ ।। 





भावार्थ :--यहाँ 'राग' शब्दसे अज्ञानमय रागद्वेषमोह कहे गये हैं । भ्रौर 'प्रशानमय” कहनेसे 
मिथ्यात्व-श्रनन्तानुबन्धीसे हुए रागादिक समभनता चाहिये, मिथ्यात्वके बिना चारित्र-मोहके उदयका 
राग नहीं लेना चाहिये; क्योंकि भ्रविरतसम्यग्टृष्टि इत्यादिको चारित्रमोहके उदय सम्बन्धी जो राग 
है सो ज्ञानसहित है; सम्यग्टष्टि उस रागको कर्मोदयसे उत्पन्न हुआ रोग जानता है श्र उसे मिटाना ही 
चाहता है; उसे उस रागके प्रति राग नहीं है। झोर सम्यग्दष्टिके रागका लेशमात्र सदभाव नहीं है ऐसा 
कहा है सो इसका कारण इसप्रकार है:--सम्यग्दष्टिके श्रशुभराग तो श्रत्यन्त गौरा है भोर जो शुभ 
राग होता है सो वह उसे किचित्‌मात्र भी भला ( अ्रच्छा ) नहीं समझता - उसके प्रति लेशमात्र राग 
नहीं करता, और निश्चयसे तो उसके रागका स्वामित्व ही नहीं है। इसलिये उसके लेशमात्र 
राग नहीं है । 

यदि कोई जीव रागको भला जानकर उसके प्रति लेशमात्र राग करे तो-वह भले ही सर्व 
शास्रोंको पढ़ चुका हो, मुनि हो, व्यवहारचारित्रका पालन करता हो तथापि-- यह समभना चाहिये कि 
उसने अपने आत्माके परमार्थस्वरूपकों नहीं जाना, कर्मोदयजनित रागको ही अच्छा मान रक्‍्खा है, तथा 
उसीसे अपना मोक्ष माना है इसप्रकार प्रपने श्रोर परके परमार्थस्वरूपको न जाननेसे जीव-श्रजी बके 
परमार्थ स्वरूपको नहीं जानता | श्रौर जहाँ जीव तथा अ्रजीव--इन दो पदार्थोंको ही नहीं जानता बहाँ 
सम्यग्हष्टि कंसा ? तात्पय यह है कि रागी जीव सम्यग्दष्टि नहीं हो सकता । 

अ्रब इसी भ्रथेका कलशरूप काव्य कहते हैं, जिस काव्यके द्वारा प्राचायेदेव अनादिकालसे 
रागादिको अपना पद जानकर सोये हुये रागी प्राशियोंको उपदेश्ष देते हैँ;--- 

श्लोकार्थ:--( श्री गुर ससारी भव्य जोवोंको सम्बोधन करते हैं कि-) [ श्रन्धाः ] हे भ्रन्ध 
प्राणियों ! [ श्ासंतारातु ] प्रनादि संसारसे लेकर [ प्रतिपदम्‌ | पर्याय पर्यायमें [ झ्मो रागिश: ] 
यह रागी जीव [ मित्यमत्ताः ] सदा मत्त व्तते हुए [ यस्मिन्‌ सुप्ता! ] जिस पदमें सो रहे हैं [तत] 
वह पद प्रर्थात्‌ स्थान [ श्रपदस झपदं | भ्पद है--अपद है, (तुम्हारा स्थान नहीं है) [ जिश्वुध्यध्यम ] 
ऐसा तुम समझो। (भ्रपद शब्दको दो बार कहनेसे भ्रति करुणाभाव सूचित होता है ।) [ इतः एत एत ] 
इस ओर झ्राभो--इस भोर झाओझ्रो, (यहाँ निवास करो, ) [ पदम इदस्‌ इदं ] तुम्हारा पद यह है--यह है, 
[ यत्र ] जहाँ [ शुद्धः शुद्धः चंतन्यघातु: ] शुद्धझ-शुद्ध चैतत्यघातु | स्व-रस-भरतः ] निज रसकी 
प्रतिशयताके कारण [ स्थायिभावत्वम्त एति | स्थायीभावत्वको प्राप्त है भ्र्थात्‌ स्थिर है--अविनाशी 


य०्ड समयतसार 
किं नाम तत्पदमित्याइ-- 
झ्रादम्हि दव्वभावे ब्रपदे मोत्तण गिण्ह तह णियदं । 
थिरमेगसिम॑ भाव॑ उवलब्भंतं सहावेण ॥२०३॥। 


आत्मनि द्रव्यभावानपदानि ध्ुक्‍्त्वा गृह्ण तथा नियतम । 
स्थिरमेफमिम॑ भावधुपलम्यमानं स्वमावैेन ॥२० ३॥। 





है। ( यहाँ 'शुद्ध! शब्द दो बार कहा है जो कि द्वव्य और भाव दोनोंकी शुद्धताको सूचित करता है । 
समस्त प्रन्यद्रव्योंसे भिन्न होनेके कारण धात्मा द्रव्यसे शुद्ध है प्ौर परके निमित्तसे होनेवाले भ्रपने 
भावोंसे रहित होनेसे भावसे शुद्ध है। ) 





भावाय:--जैसे कोई महान पुरुष मय पान करके मलिन स्थान पर सो रहा हो उसे कोई श्राकर 
जगाये--भौर सम्बोधित करे कि “यह तेरे सोनेका स्थान नहीं है; तेरा स्थान तो शुद्ध सुबर्णमय धातुसे 
निर्मित है, भन्‍्य कुधातुप्रोंके मिश्रणसे रहित शुद्ध है भौर भ्रत्ति सुदृढ़ है; इसलिये मैं तुकै जो बतलाता 
है वहाँ भ्रा श्रोर वहाँ शयनादि करके श्रानन्दित हो; ” इसीप्रकार ये प्राणी भ्रनादि संसारसे लेकर 
रागादिको भला जानकर, उन्हींको अपना स्वभाव मानकर, उसीमें निर्श्चित होकर सो रहे हैं--स्थित 
हैं, उन्हें भी गुरु करुणापुर्वक सम्बोधित करते हैं--जगाते हैं-सावधान करते हैं कि “हे श्रन्ध प्राणियों ! 
तुम जिस पदमें सो रहे हो वह तुम्हारा पद नहीं है; तुम्हारा पद तो शुद्ध चेतन्यघातुमय है, बाह्ममें धन्य 
द्रव्योंकी मिलावटसे रहित तथा भ्रन्तरंगमें विकार रहित शुद्ध भौर स्थायी है; उस पदको प्राप्त हो भर-- 
शुद्ध चेतन्यरूप भ्रपने भावका प्राश्नय करो” ।१३८। 


अब यहाँ पूछते हैं कि ( हे गुरुदेव ! ) वह पद कया है ? उसका उत्तर देते हैं। - 


जीवमें अपदूभूत द्रव्यमावकों, छोड़ ग्रह तू यथाथसे ' 
थिर , नियत , एक हि भाव यह , उपलम्ध जो हि स्रभावसे !! २० ३।। 


शायाथे:--[ झ्ात्मनि ) आात्मामें [ श्रपवानि ) अ्पदभूत [ व्रव्यमावान्‌ ] द्रव्य-भावोंको 
[ सुक्त्वा ] छोड़कर [ नियतम्‌ ] निश्चित, [ स्थिरम्‌ | स्थिर, [ एकम्‌ ] एक [ इस ] इस 
( प्रत्यक्ष भ्रनुभवगोचर ) [ भावस्‌ ] भावको-[ स्वभावेन उपलब्यमानं ] जो कि ( श्रात्माके ) 
स्वभावरूपसे भ्रनुभव किया जाता है उसे--[ तथा ] ( हे भव्य ! ) जैसा है बसा | गहाण ] ग्रहण 
कर । ( वह तेरा पद है। ) 
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न्छ 


इह खलु भगवत्यात्मनि बहुनां द्रव्यमावानां मध्ये ये किल अतत्स्वमावेनोपलम्यमाना!, ; 
अनियतत्वावस्थाः, अनेके, क्षणिका), व्यमिचारिणों भावाः, ते सर्व 5पि स्वयमस्थायित्वेन 
स्थातुः स्थान भवितुमशफ़्यत्वात्‌ अपदभृताः । यस्तु तत्स्वभावेनोपढम्यमानः, नियतत्वाबस्थः, 
), नित्य/, अव्यभिचारी भाव), स एक एवं स्वयं स्थायित्वेन स्थातुः स्थान भवितुं 
शक्यत्वाव पदभृतः | ततः सर्वानिबास्थायिभावान्‌ प्रुक्‍्त्वा स्थायिभावभूतं परमा्थ रसतया स्वदमानं 
प्ानमेकमेपेदं स्वाधम्‌ । 
( भनृष्टुम्‌ ) 
एकमेव हि तत्स्वाद्यं विपदामपद पदम्‌ । 
अपदान्येव भासन्ते पदान्यन्यानि यत्पुर। । १३९ 


टीका:---वास्तवमें इस भगवान श्रात्मामें बहुतसे द्रव्य-भावोंके मध्यमेंसे ( द्रव्यभावरूप बहुतसे 
भावोंके मध्यमेंसे ), जो श्रतत्स्वभावसे श्रनुभवमें झाते हुए (आत्माके स्वभावरूप नहीं किन्तु परस्वभावरूप 
प्रनुभवमें भ्राते हुए), श्रनियत अ्रवस्थावाले, प्रनेक, क्षणिक, व्यभिचारी भाव हैं, वे सब स्वयं प्रस्थाई 
होनेके कारण स्थाताका स्थान भ्र्थात्‌ रहनेवालेका स्थान नहीं हो सकने योग्य होनेसे प्रपदभूत हैं; और 
जो तत्स्वभावसे ( आत्मस्वभावरूपसे ) अनुभवमें श्राता हुआ, नियत भ्रवस्थावाला, एक, नित्य, 
प्रव्यभिचारी भाव ( चेतन्यमात्र ज्ञानभाव ) है, वह एक ही स्वयं स्थाई होनेसे स्थाताका स्थान भ्र्थात्‌ 
रहनेवालेका स्थान हो सकने योग्य होनेसे पद्भूत है । इसलिये समस्त भश्रस्थायी भावोंकों छोड़कर, जो 
स्थाईभावरूप है ऐसा परमाथ्थ रसरूपसे स्वादमें आनेवाला यह ज्ञान एक ही प्रास्वादनके योग्य है । 

भावार्थ :--पहले वर्खादिक गुणस्थान पर्यन्त जो भाव कहे थे वे सब, ग्रात्मामें अनियत, अनेक, 
क्षणिक, व्यभिचारी भाव हैं। भात्मा स्थायी है (-सदा विद्यमान है ) और वे सब भाव श्रस्थायी हैं 
इसलिये वे आत्माका स्थान नहीं हो सकते अर्थात्‌ वे आ्रात्माका पद नहीं हैं। जो यह स्वसंवेदनरूप ज्ञान 
है वह नियत है, एक है, नित्य है, प्रव्यभिचारी है। भात्मा स्थायी है भौर ज्ञान भी स्थायी भाव है 
इसलिये वह आत्माका पद है | वह एक ही ज्ञानियोंके द्वारा प्रास्वाद लेने योग्य है । 

श्रब इस श्रथंका कलश्षरूप काव्य कहते है:--- 

श्लोकार्थ:--[ ततु एकम्‌ एवं हि पदम्‌ स्वा<द्य ] वह एक ही पद आस्वादनके योग्य है 
[ बिपदाम्‌ श्रपद ] जो कि विपत्तियोंका अ्रपद है ( श्रर्थात्‌ जिसमें आ्रपदायें स्थान नहीं पा सकतीं ) 
झोर [ यत्पुरः: ]| जिसके आगे [ पध्रन्यानि पदानि ] प्रन्य ( सब ) [ प्वपदानि एवं भासन्ते ] पद 
प्रपद ही भाषित होते हैं । 

भावारे:--एक ज्ञान ही झात्माका पद है। उसमें कोई भी झ्रापदा प्रवेश नहीं कर सकती झौर 
उसके आगे प्रन्य सब पद भ्रपदस्वरूप भासित होते हैं (क्योंकि वे प्राकुलतामय हैं--भापत्तिरूप हैं)।१३६। 

३९ - 





३०६ समयसार 


( शादुलविक्रीडित ) 
एकड्ठा यकमावनिर्भरमद्वास्वादं समासादयन्‌ हा 
स्वाद द्वंद्ममयं विधातुमसहः स्वां वस्तुवृचि विदन्‌ । 
आत्मात्मानुभवानुभावविवशों अश्यदिशेषोदय 
सामान्यं कलयन्‌ किलेप सकले॑ ज्ञान नयत्येक्ताम्‌ ॥१४०॥। 
तथा हि-- 
श्राभिणितुदोधिमणफेवर्ल च ते होदि एक्कसेव पद । 
सो एसो परमट्टी ज॑ लहिदु णिव्वुर्धि जादि ॥२०४॥। 








झब यहाँ कहते हैं कि जब श्रात्मा ज्ञानका अनुभव करता है तब इसप्रकार करता है:-- 

इलोकार्थ:--[ एक-ज्ञा पक माव-निर्भ र-महास्थादं समासादयन्‌ ] एक ज्ञायकभावसे भरे हुए 
महास्वादको लेता हुम्ना, ( इसप्रकार ज्ञानमें ही एकाग्र होनेपर दूसरा स्वाद नहीं आ्राता इसलिये ) 
[ दन्द्रमयं स्थादं विधातुम्‌ भ्रसह: ] इन्द्रमय स्वादके लेनेमें प्रसमर्थ ( वर्शादिक, रागादिक तथा क्षायोप- 
हामिक शानके भेदोंका स्वाद लेनेमें श्रसमर्थ ), [ श्रात्म-प्नुभव-प्रनुभाव-विवश: सवा वस्तुर्धुत्ति विदन्‌ ] 
शभात्मानुभवके- स्वादके--प्रभावके भ्राधीन होनेसे निज वस्तुवृत्तिको ( भ्रात्माकी शुद्ध परिणतिको ) 
जानता-भ्रास्वाद लेता हुत्रा ( गआरात्माके श्रद्वितीय स्वादके भ्रनुभवनमेंसे बाहर न आता हुप्रा ) [ एष: 
झ्रात्मा ] यह आत्मा [ विशेष-उदयं भ्रश्यत्‌ | ज्ञानके विशेषोंके उदयको गोश करता हुआ्ना, 
[ सामान्य कलयन्‌ किल |] सामान्यमात्र ज्ञानका अ्रभ्यास करता हुश्रा, [ सकल ज्ञान ] सकल ज्ञानको 
[ एकताम्‌ तयति ] एकत्वमें लाता है- एकरूपमें प्राप्त करता है । 

भावाथ:--इस एक स्वरूपज्ञानके रसीले स्वादके झागे अन्य रस फीके हें। शोर स्वरूपज्ञानका 
अनु भव करते हुए सर्व भेदभाव मिट जाते हैं। ज्ञानके विशेष शेयके निमित्तसे होते हें । जब ज्ञानसामान्यका 
स्वाद लिया जाता है तब ज्ञानके समस्त भेद भी गोण हो जाते हैं, एक ज्ञान ही ज्ञेयरूप होता है । 

यहाँ प्रश्न होता है कि छद्मस्थको पूर्णोरूप केवलज्ञानका स्वाद क॑से झावे ? इसका उत्तर पहले 
शुद्धनयका कथन करते हुए दिया जा चुका है कि शुद्धनय झात्माका शुद्ध पूर्ण स्वरूप बतलाता है इसलिये 
शुद्धनयके द्वारा पूर्णाूूप केवलज्ञानका परीक्ष स्वाद आभाता है ।१४०। 

भ्रब, 'कमंके क्षयोपशमके निमित्तसे ज्ञानमें भेद होने पर भी उसके ( ज्ञानके ) स्वरूपका विचार 
किया जाये तो ज्ञान एक ही है झौर वह ज्ञान ही मोक्षका उपाय है' इस अ्रथेकी गाथा कहते हैं:-- 


मति, भ्रृत , अवधि, मन! , केवल सवहि एक हि पद जु है | 
वो श्वानपद परमाथ है, नो पाय जीव प्रक्ती लद्ठे !२०४।॥। 
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आभिनिव्ोधिकश्र॒तावधिमनःपय यकेवल च तद्धवत्येकमेव पदम्‌ । 
से एप परमार्थो य॑ं रुब्चा निईतिं याति ॥२०४।॥ 


आत्मा किल परमार्थ:, तत्तु ज्ञानमू, आत्मा च एक एवं पदार्थः, ततो ब्ानमप्येकमेव 
पद; यदेतत्त ज्ञानं नामैक पदं स एप परमार्थः साक्षान्मोक्षोपायः। न चामिनिषोधिकादयो 
मेदा इृदमेक॑ पदमिह मिंदन्ति, किन्तु ते5पीदमेबेकं पदमभिनंदन्ति । तथा हि-- यथात्र 
सवितुर्धनपटलावगुंठितस्यतद्विघटनानुसारेण प्राकव्यमासादयतः प्रकाशनातिशयमेदा न तस्य 
प्रकाशस्वरभावं मिंदन्ति, तथा आत्मनः कमपटलोदयावशुटिबस्य तद्विघटनानुसारेण प्राकव्यमासाद- 
यतो ज्ञानातिशयमेदा न तस्य ज्ञानस्वभावं मिंधुः, कि तु प्रत्युत तमभिनंदेयुः। ततो 
निरस्तसमस्तमेदमात्मम्वभावभूत॑ ब्वानमेबेकमालम्ब्यमू । तदालम्बनादेव भवति पदश्राप्ति), 
नश्यति आ्रांतिः, भवत्यात्मलाभः, सिध्यत्यनात्मपरिद्ार, न कर्म मूछेति, न रागडेेपमोद्ा 
उत्प्लबंते, न पुनः कम आखवति, न पुनः कर्म बध्यते, प्रास्यद्धं कम उपशृक्त निर्जीयते, 
कृत्स्नकर्माभावात्‌ साक्षान्मोक्षो मबति । 





गायार्थ:--[ ध्ाभिनिबोधिकश्रुतावधिमन:पर्य पकेवल च ] मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, भ्रवधिज्ञान, 
मन:पर्ययज्ञान भ्ोर केवलज्ञान-- [ ततु ] यह [ एकम्‌ एवं ] एक ही [ पदम्‌ मबति ] पद है ( क्योंकि 
ज्ञानके समस्त भेद ज्ञान ही हैं ); [ सः एव: परमार्थ: ] वह यह परमाथे है (-शुद्धनयका विषयभूत 
ज्ञान सामान्य ही यह परमार्थ है-) [ य॑ लब्ध्बा | जिसे प्राप्त करके [ निद्ुति याति ) प्रात्मा 
निर्वाणको प्राप्त होता है । 





टीका:--झ्रात्मा वास्तवमें परमार्थ (परम पदार्थ) है और वह (ग्रात्मा) ज्ञान है; भ्रोर धात्मा 
एक हो पदार्थ है; इसलिये ज्ञान भी एक ही पद है। यह ज्ञान नामक एक पद परमार्थस्वरूप साक्षात्‌ 
मोक्षका उपाय है | यहाँ, मतिज्ञानादि ( ज्ञानके ) भेद इस एक पदको नहीं भेदते किन्तु वे भी इसी एक 
पदका अभिनन्दन करते हैं (-समर्थंत करते हैं ) । इसी बातको दृष्टान्त पूर्वक समभाते हैं:-- जैसे इस 
जगतमें बादलोंके पटलसे ढका हुश्ना सूर्य जो कि बादलोंके विघटन ( बिखरने ) अनुसार प्रगटताको प्राप्त 
होता है, उत्तके ( सूरयेके ) प्रकाशनकी ( प्रकाश करनेकी ) हीनाधिकतारूप भेद उसके ( सामान्य ) 
प्रकाशस्वभावको नहीं भेदते, इसीप्रकार कमंपटलके उदयसे ढका हुप्मा प्रात्मा जो कि कर्मके विधटन 
( क्षयोपशम ) के भ्रनुसार प्रगटताको प्राप्त होता है, उसके ज्ञानके हीनाधिकतारूप भेद उसके (सामान्य) 
शानस्वभावको नहीं भेदते, प्रत्युत ( उलटे ) भ्रभिनन्दन करते हैं। इसलिये जिसमें समस्त भेद दूर हुए हैं 
ऐसे भात्मस्वभावभूत एक ज्ञानका हो-अवलम्बन करना चाहिये। उसके आलम्बनसे ही ( निज ) 
पदकी प्राप्ति होती है, भान्तिका नाश होता है, भात्माका लाभ होता है, झोर प्रनात्माका परिहार सिद्ध 


देण्८ सम्रयश्धा २ 
( शादू लविक्रीडित ) 


थच्छाच्छाः स्वयप्युच्छलंति यदिमाः संवेदनव्यक्तयो 
निष्पीता खिलभावमं डलरसग्राग्भारमता इवे | 
यस्याभिन्नरसः स एप भगवानेको 5प्यनेकी मवन्‌ 
वल्गत्युत्कलिकामिरदूयुतनिधिश्वेतन्यरत्नाकर। ॥१४१॥ 


कि च--- 














होता है, ( ऐसा होनेसे ) कम बलवान नहीं होते, रागद्वेषमोह उत्पन्न नहीं होते, ( रागद्देषमोहके बिना ) 
पुनः कर्माक्नव नहीं होता, ( श्राल्वके बिना ) पुनः कर्म-बन्ध नहीं होता, पूव॑ंबद्ध कम भुक्त होकर 
निर्जराको प्राप्त हो जाता है, समस्त कर्मोका श्रभाव होनेसे साक्षात्‌ मोक्ष होता है। ( ऐसे झ्ञानके 
भ्रालम्बनका ऐसा माहात्म्य है। ) 

भावार्थ :--कर्मके क्षयोपशमके प्नुसार ज्ञानमें जो भेद हुए हैं वे कहीं ज्ञानसामान्यको भ्रज्ञानरूप 
नहीं करते, प्रत्युत ज्ञानको प्रगट करते हैं; इसलिये भेदोंको गौण करके, एक ज्ञानसामान्यका श्रालम्बन 
लेकर प्रात्माको ध्यावना; इसीसे सर्वसिद्धि होती है । 

भ्रव इस अ्रथेंका कलश्षरूप काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ निष्पीत-प्रलिल-माव-मण्डल-रस-प्राग्भार-मत्ता: इब॒] समस्त पदार्थोके 
समूहरूपी रसको पी लेनेकी श्रतिशयतासे मानों मत्त हो गई हो ऐसी [ यस्‍्य इसा: प्रन्छ-भ्रच्छा: 
संवेदनव्यक्तयः ] जिनकी यह निर्मलसे भी निर्मल सवेदनब्यक्ति (-ज्ञानपर्याय, भ्रनुभवमें झ्ाानेवाले ज्ञानके 
भेद ) [ यद्‌ स्वयम्‌ उच्छुलन्ति ] प्पने प्राप उछलती है, [ सः एव: भगवान्‌ प्रद्भुतनिधि: चेतन्य- 
रत्नाकर: ] वह यह भगवान अदभुत निधिवाला चेतन्यरत्नाकर, [ भ्रम्रिन्नरसः ] ज्ञानपर्यायरूपी 
तरंगोंके साथ जिसका रस भ्रभिश्न है ऐसा, [ एक: श्रपि प्रनेकी मबन्‌ ] एक होने पर भी भश्रनेक होता 
हुआ, [ उत्कलिकामिः |] ज्ञानपर्यायरूपी तरगोंके द्वारा [ बल्गति ] दोलायमान होता है-- 
उछलता है। 


भावार्थ:--जैसे अनेक र॒त्नोंवाला समुद्र एक जलसे ही भरा हुआझा है झौर उसमें छोटी बड़ी 
झनेक तरंगें उठती रहती हैं जो कि एक जलसूप ही हैं, इसीप्रकार भ्रनेक गुरोंका भण्डार यह ज्ञानसमुद्र 
प्रात्मा एक जश्ञानजलसे ही भरा हुम्ना है भ्रोर कर्मोके निमित्तसे ज्ञानके अनेक भेद-- ( व्यक्तिएं ) अपने 
प्राप प्रगट होते हैं उन्हें एक ज्ञानरूप हो जानना चाहिये, खण्ड खण्डरूपसे धनुभव नहीं करना 
चाहिये ।१४९१। 


झब इसी बातको विशेष कहते हैं:-- 


निजेरा श्रधिकार ३०६ 
( शादू लविक्रीडित ) 
क्लिश्यंतां स्वथमेव दुष्करतर मॉशोन्ट्रुखें! कम मिः 
क्लिश्यंतां च परे महाबततपोभारेण भग्ताशिरम्‌ । 
साक्षान्मोक्ष इदं निरामयपद संवेयमान स्वयं 
ट्वाने ज्ञानगुणं बिना कथमपि प्राप्तुं क्षमंते न हि ॥१४२॥। 


णाणगुणेण विहीणा एवं तु पद बहू वि ण लहंते । 

त॑ गिण्ह णियदमेदं जदि इच्छसि कस्मपरिमोक्‍्खं ॥॥२०५॥) 
ब्ानगुणेण विद्दीना एततत पद बदबो5पि न लमंते । 
तदू ग्ृह्दण नियतमेतद्‌ यदीच्छसि कमपरिमोक्षम्‌ ।२०४।। 


इलोकार्थ:-[ दुष्क रतरे: ] कोई जीव तो दुष्करतर झोर [ मोक्ष-उन्मुखे: ] मोक्षसे पराडः मुख 
[ कमंलि: ] कर्म के द्वारा [ स्वयसेय | स्वयमेव ( जिनाजश्ञाके बिना ) | क्लिश्यन्ता ] क्‍लेश पाते हैं तो 
पाञ्मो [ च ] ओर [ परे ] भ्रन्य कोई जीव [ महाव्रत-तप:-भारेश ] ( मोक्षोन्‍्मुख भ्रर्थात्‌ कथचित्‌ 
जिनाज्ञामें कथित ) महात्नत भ्रौर तपके भारसे [ चिरभ ] बहुत समय तक [ भग्नाः ] भग्न होते हुए 
[ क्लिश्यन्तां | क्लेश प्राप्त करे तो करो; ( किन्तु ) [ साक्षात्‌ मोक्ष: ] जो साक्षात्‌ मोक्षस्वरूप है, 
[ निरामयपदं ] निरशामय ( भावरोगादि समस्त क्लेशोंसे रहित ) पद है भ्रोर [ स्थयं संवेद्यमानं ] स्वयं 
संवेद्यमान है [ इवं शान | ऐसे इस ज्ञानको [ झानगुरपं विना | ज्ञानगुणके बिना [ कथम्‌ श्रपि ] किसी 
भी प्रकारसे [ प्राप्तु न हि क्षमन्ते | वे प्राप्त नहीं कर सकते । 


भावार्थ :--ज्ञान है वह साक्षात्‌ मोक्ष है; वह ज्ञानसे ही प्राप्त होता है, श्रन्य किसी क्रियाकांडसे 
उपकी प्राप्ति नहीं होती ।१४२॥। 
ग्रब यही उपदेश गाया द्वारा कहते हैं:-- 


रें हानगुणसे रहित बहुजन, पद नहीं यह पा सके । 
तू कर ग्रदण पद नियत ये, जो कममोतेच्छा तुके ॥२०५४।॥ 


गाया :--][ शानगुणेन विहोना: ] ज्ञानगुरासे रहित [ बहव: श्रषि ] बहुतसे लोग ( अनेक 
प्रकारके कर्म करते हुए भी [ एतत्‌ पं तु ] इस ज्ञानस्वरूप पदकों [ लक्षंते ] प्राप्त नहीं करते; [ तब ] 
इस लिये हे भव्य ! [ यदि ] यदि तू [ कर्मंपरिमोक्षमु ] क्मोसे सर्वया घुक्ति [ इच्छसि ] चाहता हो तो 
[ नियतम्‌ एततु ] नियत इस ज्ञानको | गृहाण |] ग्रहण कर । 


३१० समयसार 


यतो हि सकलेनापि करमणा, कर्मणि ज्ञानस्याप्रकाशनाद, ज्ञानस्यानुपलंभः । केवलेन 
झनेनव, ज्ञान एवं ड्ञानस्‍््य अ्रकाशनात, ज्ञानस्योपलूभः । ततों बहबो5पि बहुनापि कमणा 
ज्ञानशून्या नेदम॒पलभंते, हृदमनुपलभमानाक् करममिने मुच्यंते । ततः कर्ममोक्षार्थिना 
केव॒लब्ञानावष्टंमेन नियतमेवेदमेक पदस्ुपलभनौयम्‌ | 

(द्र्तविलंबित ) 

पदमिदं न्ठ॒ कमदुरासद॑ 
सहजबोधकलासुलभ॑ किल 
तत इदं निजबोधकलाबलाव 
कलयितु यततां सततं जगद्‌ ।।१४३॥ 








टीकाः--कर्ममें ( कर्मकाण्डमें ) ज्ञानका प्रकाशित होना नहीं होता इसलिये समस्त कर्मसे 

शानकी प्राप्ति नहों होती; ज्ञानमें ही ज्ञानका प्रकाश होता है इसलिये केवल ( एक ) ज्ञानसे ही ज्ञानकी 

प्राप्ति होती है। इसलिये बहुतसे जञानशुन्य जीव, बहुतसे कर्म करने पर भी इस ज्ञानपदको प्राप्त नही 

कर पाते झोर इस पदको प्राप्त न करते हुए वे कर्मोसे मुक्त नहीं होते; इसलिये कमोसे मुक्त होनेके 
इच्छुकको मात्र ( एक ) ज्ञानके झ्ालम्बनसे, यह नियत एक पद प्राप्त करना चाहिये । 


भावा्थ:--ज्ञातसे हो मोक्ष होता है, कर्मसे नहीं; इसलिये मोक्षार्थीको ज्ञानका द्वी ध्यान करना 
ऐसा उपदेश है। 


भ्रव इसी अ्र्थका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 


श्लोकार्थ:--[ इदं पदम्‌ ] यह ( ज्ञानस्वरूप ) पद [ ननु कमंदुरासदं ] क्मोसे वास्तवमें 
कदुरासद है भोर [ सहज-बोध-कला-सुलभं किल ] सहज ज्ञानकी कलाके द्वारा वास्तवमें सुलभ है; 
[ ततः ] इसलिये [ निज-बोध-कला-बलातु | निजज्ञानकी कलाके बलसे [ इदं कलयितु' | इस पदको 
प्रभ्याश्न करनेके लिये ( भ्रनुभव करनेके लिये ) [ जगत्‌ सतत यततां ] जगत सतत प्रयत्न करो । 


भावार्थ: - समस्त कर्मोंको टुड़ाकर ज्ञानकलाके बल द्वारा ही ज्ञानका भ्रभ्यास करनेका 
प्राचायेदेवने उपदेश दिया है ज्ञानकी 'कला” कहनेसे यह सूचित होता है कि- 
( केवलज्ञान ) प्रगट न हो तबतक ज्ञान होनकलास्वरूप--म तिज्ञाना दिख्प है; 
प्रालम्बनसे ज्ञानका अभ्यास करनेसे केवलज्ञान श्र्थात्‌ पूर्ण कला प्रगट होती है ।१ 
निज--+--++...........8तत 


जबतक सम्पूरों कला 
भआनकी उस कलाके 
४३। 


क्ष दुरासद--दुष्प्राप्प; भ जीता जा पके ऐसा । 


निर्जरा श्रधिकार ३११ 
कि चं-- 


एवम्हि रदो णिच्च संतह्ो होहि णिव्चमेदम्हि । 
एदंण होहि तित्तो होहदि तुह उस्तम॑ं सोक्खं 4२०६१ 
एतस्मिन्‌ रतो नित्य संतुष्टों भव नित्यमेतस्मिन । 
श्तेन मर ठप्तो भविष्यति तवोचमं सौख्यम्‌ ॥२०६।। 


एतावानेव सत्य आत्मा यावदतज्ज्ञानमिति निश्चित्य ज्ञानमात्र एवं नित्यमेव रतिप्रु वैहि | 
एवावत्येब सत्याशीः यावदेतज्ज्ञानमिति निश्चित्य ज्ञानमात्रेणव नित्यमेव संतोषप्रुपेद्दि | एवावदेव 
सत्यमनुभवनीयं यावदतज्ज्ञानमिद्ति निश्चित्य ज्ञानमात्रेणेव नित्यमेव तृप्तिव॒पैहि | अथेवं तब 
नित्यमेवात्मरतस्य, आत्मसंतुष्टस्य, आत्मत्प्तरय च वाचामग्रोचरं सौरूय भविष्यति | तत्त 
तत्क्षण एवं स्वमेव स्वयमेव द्रक्ष्यसि, #मा अन्यान प्राक्तीः । 








भ्रब इस गाथामें इसी उपदेशको विशेष कहते हैं!-- 


इलेमे थंदा रातेबंत बन, इसमें सदा संतुष्ट रे । 
इससे हि बन तू तृप्त, उत्तम सौरूय दो जिससे तुके ॥२०६॥ 


गाथाय॑:- ( हे भव्य प्राणी ! ) तू [ एतस्मिन ] हसमें (-ज्ञानमें ) [ नित्य ] नित्य [ रतः ] 
रत श्र्थात्‌ प्रीतिवाला हो, [ एतस्मिन्‌ ] इसमें [ निस्यं ] नित्य [ संतुष्ट: भव ] सन्‍्तुए्ठ हो भोर 
[ एलेन ] इससे [ तृप्त: भव | तृप्त हो! ( ऐसा करनेसे ) [ तब ] तुमे [ उत्तम सोख्यम ] उत्तम 
सुख [ मविष्यति ] होगा । 


टोका:--( हे भव्य ! ) इतना ही सत्य (-परमार्थस्वरूप ) ग्रात्मा है जितना यह ज्ञान है-- 
ऐसा निश्चय करके ज्ञानमात्रमें ही सदा ही रति (-प्रीति, रुचि ) प्राप्त कर; इतना ही सत्य कल्याण है 
जितना यह ज्ञान है--ऐसा निश्चय करके ज्ञानमात्रसे ही सदा ही सनन्‍्तोषको प्राप्त कर; इतना ही सत्य 
झनुभव करने योग्य है जितना यह शान है--ऐसा निश्चय करके ज्ञानमात्रसे ही सदा ही तृप्ति प्राप्त कर । 
इसप्रकार सदा ही प्रात्मामें रत, भात्म।में सन्तुष्ट भोर झात्मासे तृप्त ऐसे तुकको वचनगोचर ध्ुस्र प्राप्त 
होगा; घोर उस सुखकों उसी क्षण तू ही स्वयमेव देखेगा, #ैदुसरोंसे मत पूछ । ( वह पभपनेको ही 
धनुभवगोचर है, दूसरोंसे क्‍यों पूछना पड़ेगा ? ) 


# मा अन्यात्‌ प्राक्षी: ( हुसरोंको मत पूछ ) रा पाठान्द र--माउतिश्राक्षो! ( अति प्रश्न म कर ) 


३१३ समयसाद 
( उपजाति ) 
अचित्यशक्तिः स्वयमेव  देव- 
शिन्मात्रचितामणिरेष यस्‍स्मात्‌ । 
सर्वाथ सिद्धात्मतया. विधत्ते 
ज्ञानी क्िमन्पस्य परिग्रदेण ॥१४४।। 
कुतो ज्ञानी पर॑ न परिशद्धातौति चेत-- 
को णाम भणिज्ज बुहो परदव्व मम इस हवदि दव्वं। 
भ्रप्पाणमप्पणो परिगहूं त णियद॑ वियारंतो ॥॥२०७॥। 











सावायें:--ज्ञानमात्र झत्मामें लीन होना, उसीसे सन्तुष्ठ होना और उसीसे तृप्त होना परम 
ध्यान है । उससे बतंमान प्रानन्दका भ्नुभव होता है भ्ौर थोड़े ही समयमें ज्ञानानन्दस्वरूप केवलज्ञानकी 
प्राप्ति होती है। ऐसा करनेवाला पुरुष ही उस सुखको जानता है, दूसरेका इसमें प्रवेश नहीं है । 

भ्रब, ज्ञानानुभवकी महिमाका और श्रागामी गाथाकी सूचनाका काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ यसस्‍्मात्‌ ] क्‍योंकि [ एव: | यह (ज्ञानी) [ स्वव्त एव ] स्वयं ही [ श्रचित्य- 
शक्ति: देव: | अचित्य शक्तिवाला देव है श्र [ चिन्मात्र-चिन्तामरिषः ] चिन्मात्र चिन्तामरि है 
इस लिये [ स्व-श्रथं-सिद्ध प्रात्मतया ] जिसके सर्वे श्र ( प्रयोजन ) सिद्ध हें ऐसा स्वरूप होनेसे 
[ शानो ] ज्ञानी [ भ्रन्यस्य परिग्रहेण |] दूसरेके परिग्रहसे [ किस विधत्ते ] क्या करेगा ? ( कुछ भी 
करनेका नहीं है। ) 


भावा्थ:--यह जानमूरति आत्मा स्वयं ही श्रनन्त शक्तिका धारक देव है भ्रोर स्वय ही चेतन्यरूपी 
चितामणि होनेसे वांछित कार्यकी सिद्धि करनेवाला है; इसलिये ज्ञानीके सर्व प्रयोजन सिद्ध होनेसे उसे 
अन्य परिग्रहका सेवन करनेसे क्या साध्य है? श्रर्यात्‌ कुछ भी साध्य नहीं। ऐसा निशचयनयका 
उपदेश है ।१४४। 


प्रव प्रइन करता है कि ज्ञानी परको क्यों ग्रहरा नहीं करता ? इसका उत्तर कहते हैंः-- 


'परद्रव्य यह प्ृकश्ष द्रव्य, यों तो कौन ज्ञानीजन कहे । 
निन आत्मको निजका परिग्रह, आनता जो नियमसे ॥२०७!॥ 
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को नाम मणेद्वुधः परद्रव्यं ममेदं मवति द्रब्यभू। . 
आत्मानमारमन! परिग्रदं तु नियत बिज्ञानन !२०७।। 


यतो हि ज्ञानी, यो हि यस्‍स्य स्वो भाषः स तस्य स्वः स तस्य स्वामीति खरतरतत्त्व- 
दृष्टअवष्टंभात्‌, आत्मानमात्मनः परिग्रह तु नियमेन विज्ञानाति, ततो न ममेदं स्व, नाहमस्‍्य 
स्वामी इति परद्रव्यं न परिगृहाति | 


अतो5हमपि न तद परिशृह्वामि-- 
सज्झं परिग्गहों जदि तदो श्रहमजीवरद तु गच्छेज्ज । 
णावेक्ष अहुं जम्हा तम्हा ण परिग्गहों मज्झ ॥२०५३ 
गायाय॑:--[ ध्ात्मानम्‌ तु ] भ्रपने झात्माकों ही [ नियत ] नियमसे [ झात्मनः परिग्रहं ] 


प्रपना परिग्रह [ विजानन ] जानता हुभझा [ कः नाम बुध: ] कोनसा ज्ञानी [ भणेत ] यह कहेगा 
कि [ इदं परद्रव्यं ] यह परद्रव्य [ सम द्रव्यम्‌ ] मेरा दव्य [ भवति ] है ? 





टोका:---जो जिसका स्वभाव है वह उसका '#स्व' है भौर वह उसका ( स्व भावका ) स्वामी 
है--इसप्रकार सूक्ष्म तीक्ष्ण तत्वदृष्टिके आलम्बनसे श्ञानी ( अपने ) भात्माकों ही नियमसे भ्रात्माका 
परिग्रह जानता है, इसलिये “यह मेरा 'स्व' नहीं है, मैं इसका स्वामी नहीं हैं” ऐसा जानता हुश्ना 
परद्रव्यका परिग्रह नहीं करता ( धर्थात्‌ परद्वव्यको अपना परिग्रह नहीं करता ) । 


भावार्थ:--यह लोकरीति है कि समझदार सयाना पुरुष दूसरेकी वस्तुको अभ्रपनी नहीं जानता, 
उसे ग्रहण वहीं करता । इसीप्रकार परमाथ्थेश्ञानी भ्पने स्वभावकों ही भ्पना धन जानता है, परके 


भावको प्रपना नहीं जानता, उसे ग्रहण नहीं करता + इसप्रकार ज्ञानी परका ग्रहणा-सेवन नहीं 
करता। 


“हसलिये मैं भी परद्रव्यको प्रहण नहीं करूँगा” इसप्रकार श्वब ( मोक्षाभिलाबी जीव ) 


कहता हैः - ध 
परिग्रह कमी मेरा बने, तो मैं अजीब बन भरे । 
में नियमसे ड्ाता हि, इससे नई परिग्रद् मुझ्न बने ॥१०८।। 


६ स्व>|घन; मिल्कियत; अपनो स्वानित्वकी चीय॑ । 
० 


झ१४ड समयसाब 


मप्र परिग्रहों यदि ततो 5हमजीबतां तु गच्छेयम्‌ | 
हातेवाह यस्माचस्मान्न परिग्रहों मम ॥२०८॥। 


यदि परद्रव्यमजीवमहं परिगृद्दी यां तदावश्यमेवाजीबो ममासौ वः स्थादू, अहमष्यवश्य- 
मेबाजीवस्याप्रुष्य स्वामी स्पाम्‌ । अजीबस्य तु यः स्वामी, स किलाजीब एवं । एवमबशेनापि 
ममाजीवत्वमापेत । मम तु एको श्ञायक एवं भाव यः श्वः, अस्येवाई स्वामी; ततो मा 
भून्ममाजीवत्वं, बातेवाहं भविष्यामि, न परद्रवब्यं परिशृद्धामि | 
अय॑ च में निश्रय)-- 
छिज्जदु वा भिज्जदु वा णिज्जदु वा प्रहव जादु विष्पलय॑ । 
जम्हा तम्हा गच्छदु तह वि हुण परिग्गहों मज्ञ ॥२०द॥ 





गाथार्थ:--[ यदि ] यदि [ परिपग्रहः ] परद्रव्य-परिग्रह [ मम ] मेरा हो [ तत: ] तो 
[ भ्रहम॒ ] मैं [ श्रजोक्तां तु ] भ्रजीवत्वको [ गच्छेयम्‌ ] प्राप्त हो जाऊं। [ यस्‍्सात ] क्‍योंकि 
[ प्रह ] मैं तो | ज्ञाता एवं ] ज्ञाता ही हूँ [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ परिग्रह! ] ( परद्रव्यरूप ) परियग्रह 
[ मम न] मेरा नहीं है । 

ढीका:--यदि मैं प्रजीव परद्वव्यका परिग्रह करू तो भ्रवश्यमेव वह झ्जीव मेरा 'स्व' हो, झौर 
मैं भी भवश्य ही उस भ्रजीवका स्वामी होऊं। भोर जो श्रजीवका स्वामी होगा यह वास्तवमें झजीव 
ही होगा | इसप्रकार झ्वशतः ( लाचारीसे ) मुभमें भ्रजीवत्व श्रा पड़े। मेरा तो एक ज्ञायक भाव ही 
थो 'स्व' है, उसीका में स्वामी है; इसलिये मुझको भ्रजीवत्व न हो, मैं तो ज्ञाता ही रहुँगा, मैं परद्वब्यका 
परिग्रह नहीं करूगा । 

सावा्:--निश्चयनयसे यह सिद्धान्त है कि जोवका भाव जीव ही है, उसके साथ जीवका स्व- 
स्वामी सम्बन्ध है; भ्रौर ग्रजीवका भाव अजीव ही है, उसके साथ श्रजीवका स्व-स्वामी सम्बन्ध है । 
यदि जोबके झ्जोवका परिय्रह माना जाय तो जीव श्रजीवत्वको प्राप्त हो जाय) इसलिये परमार्थता 
जीवके प्रजीवका परिग्रह मानना मिथ्याबुद्धि है। ज्ञानीके ऐसी मिथ्याबुद्धि नहीं होती । ज्ञानी तो यह 
मानता है कि परद्रव्य मेरा परिग्रह नहीं है, मैं तो ज्ञाता हैं । 


'झोर मेदा तो यह ( निम्नोक्त ) निश्चय है' यह भ्रब कहते हैं।-- 


छेदाय या भेदाय, को ले जाय. नश्ट इनो मले । 
या अन्य को रीत जाय, पर परिग्रह न मेरा है अरे ![२०९॥ 
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छिधवतां वा मि्वतां वा नीयतां वाथवा यातु विप्रठ्यम्‌ । . 
यस्माचत॒स्माद्‌ गच्छतु तथापि खलु न परिग्रहों मम ॥|२०९॥ 
डिद्यतां वा, मिद्वतां वा, नीयतां वा, विप्रल॒यं यातु वा, यतस्ततों गच्छतु बा, वथापि 
न परद्रव्य परिगृक्कामि; यतो न परद्॒व्यं मम स्व, नाएँ परद्रव्यस्थ स्वामी, परद्रव्यमेव 
परद्रव्पस्य स्व, परद्रब्यमेव परद्रव्यस्थ स्रामी, अहमेव मम, स्व अहमेव मम स्वामीति 
जानामि । 
( वबसन्ततिलका ) 


णव्ये. परिग्रहमपास्य समस्तमेव 
सामान्यतः स्वपरपोरविवेकद्देतुम । 
अन्ञानप्ुुज्झितुमना अधुना विशेषाद 
भूयस्तमेव परिहतुमय प्रवृत्तः ॥१०४॥ 


गाथार्थ:--[ छिद्यतां वा ] छिद जाये, [ भिद्वतां वा ) अथवा भिद जाये; [ नीयर्ता वा ] 
प्रथवा कोई ले जाये, [ भ्रथवा विप्रलयम्‌ यातु ] भ्रथवा नष्ट हो जाये, [ यस्मात्‌ तस्मात्‌ गच्छतु ] प्रथवा 
चाहे जिसप्रकारसे चला जाये, [ तथापि ] फिर भो [ खलु ] वास्तवमें [ परिग्रहः ] परिग्रह [ मम न ] 
मेरा नहीं है । 

टोका!--पर द्रव्य छिंदे, श्रथवा भिदे, शभ्रथवा कोई उसे ले जाये, भ्रथवा वहू नए्ः हो जाये, या 
चाहे जिसप्रकारसे जाये, तथापि मैं परद्रव्यको परिग्रहणा नहीं करू गा; क्योंकि 'परद्वव्य मेरा स्व नहीं 
है,-- मैं परद्रव्यका स्वामी नहीं हूँ, परद्रव्य ही परदव्यका स्व है,- परद्रव्य ही परद्रव्यका स्वामी है, मैं 
द्वी श्रपना स्व हूँ,--मैं हो भपना स्वामी हूँ---ऐसा मैं जानता हूँ । 


भावायं:--शानीको परद्रव्यके बिगड़ने-सुधरनेका ह्षेविषाद नहीं होता । 

प्रव इस भर्थका कलशरूप और धागामी कथनका सूचनारूप काव्य कहते हैं:-- 

हुए श्लोकार्थ:--[ इत्यं ] इसप्रकार [ समस्तम एवं परि ग्रहण ] समस्त परिग्रहको [सासान्यतः ] 
सामान्यतः [ ध्पास्य ] छोड़कर | भ्रधुना ] प्रब [स्वपरयो: स्‍भविवेकहेतुम भ्रशानम उज्मितुसना. ध्य॑) 


| इृध्त कलक्षका अथे इसप्रकार भी होता हैः--[ इत्थं ] इसप्रकार [ स्वपरवो: अविवेकद्देतुम समस्तम एव 
परिग्रहस | ह4-परके अधिवेकके काश्णहप समस्त परिग्रहकों | सामान्यता ] छामान्यत: | अपाध्य ) छोड़कर 
[ गधुवा ] अब, [ अज्ञानस्‌ उज्यितुमता: अय ] अ्ञानकों छोड़नेका जिसका मन है ऐशा यह, [ भूय: ] छिर भी 
[ ठस एव ] उते ही [ विज्लेषात्‌ | विद्ेतत: [ परिहतुम ] छोड़नेके लिये [ प्रवृत्त: | प्रवृत्त हुआ है । 


३१६ धमयसार 


श्रपरिग्गहों ग्णिच्छो भणिदों णाणी य णेच्छदे धम्मं । 
श्रपरिग्गहों दु धम्मस्स जाणगो तेंण सो होदि ॥२१०॥॥ 


अप रिप्रहो 5 निच्छो भणितो ज्ञानी च नेच्छति धर्मम ! 
अपरिग्रहस्तु धर्मस्य ज्ञायकस्तेन स भवति ॥२१०॥ 


इच्छा परिग्रद! । तस्प परिग्रहों नास्ति यश्येच्छा नास्ति । इच्छा त्वज्ञाममयों भावः, 
अन्लानमयों भावस्तु ज्ञानिनों नास्ति, ज्ञानिनों ज्ञानमय एवं भावो 5स्ति । ततो ज्ञानी अन्ञानमयस्य 
मावस्य इच्छाया आभावाद्धर्म नेच्छति । तेन ज्ञानिनों धमपरिग्रहो नास्ति | ज्ञानमयस्येकस्य 
ज्ञायकमावरय भावाद्धमस्य केवल ज्ञायक श्वायं स्थात्‌ । 





स्व-परके झविवेकके कारणरूप धज्ञानको छोड़नेका जिनका मन है ऐसा यह [ भूयः ] पुनः [तम्‌ एव] 
उसीको (-परिग्रहको ही-) [| विशेषात्‌ | विशेषतः [ परिहतु म्‌ ] छोड़नेको [ प्रबुत्तः ] प्रवृत्त हुआ है । 
भावार्थ:--त्व-परको एकरूप जातनेका का ररा अज्ञान है । उस अज्ञानको सम्पूर्णातया छोड़नेके 
इच्छुक जीवने पहले तो परिग्रहका सामान्यतः त्याग किया श्रौर भ्रब ( ब्याग़ामी गाथाश्रोंमें ) उस 
परिग्रहको विशेषत:ः ( भिन्न भिन्न नाम लेकर ) छोड़ता है !४५। 
पहले यह कहते हैं कि ज्ञानीके धर्मका ( पुण्यका ) परिग्रह नहीं है:-- 
अनिच्द के कहां अपरिग्रही, नांह पृण्य हच्छा आनिके 
इससे न परिग्रहि पृष्यक्रा वो, एृण्यका ज्ायक रहें । «४! - 
गायाथ्थ:--[ झ्रनिच्छः ] भ्रनिच्छकको [ प्रपरिग्रहः ] भप्रपरिग्रही [ भरिषतः ] कहा है [चञ] 
पोर [ शानी ] ज्ञानी [ धर्म] धर्मको ( पुण्यको ) [ न इच्छति ] नहीं चाहता, [ तेन ] इसलिये 
[ सः ] बह [ घर्सस्थ ] घ्मका [ झ्रपरिप्रहः तु ] परिग्रही नहीं है, ( किन्तु ) [ ज्ञायकः ] ( घ॒र्मेका ) 
ज्ञायक ही [ भवतति ] है । 


टीका:--इचछा परिग्रह है । उसको परिग्रह नहीं है-जिसको इच्छा नहीं है । इच्छा तो भ्रज्ञान- 
मयभाव है भौर झ्जानमय भाव ज्ञानीके नहीं होता, ज्ञानीके ज्ञानमय ही भाव होता है; इसलिये 
प्रशञानमय भाव--इच्छाके भ्रभाव होनेसे ज्ञानी घममको नहीं चाहता; इसलिये ज्ञानीके धरंका परिग्रह 
नहीं है। शानसय एक ज्ञायकभावके सदभावके कारण यह ( ज्ञानी ) धर्मका केवल ज्ञायक ही है । 


प्रब, यह कहते हैं कि ज्ञानीके अधमंका ( पापका ) परिग्रह नहीं है:-- 


निर्जेश! धाप्रिकार ३१७ 


प्रपरिग्गहो श्रणिच्छो भणिदो णाणी य णेच्छदि भ्रधम्म॑। 
भ्रपरिग्गहों अधम्मस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२११॥ 
अपरिग्रहो 5निच्छो भणितो ड्वानी च नेच्चत्यधर्मम्‌ | 
अपरिग्रदो उघपस्प झायक्रस्तेन स मवति ॥२११॥ 
इच्छा परिग्रहः । तस्य परिग्रहों नास्ति यस्वेच्छा नास्ति | इच्छा ल्वज्ञानमयों मावः, 
अन्नानमयों भावस्तु ज्ञानिनों नास्ति, ज्ञानिनों ज्ञानमय एवं भावो5सति। ततो जवानी अद्ञानमयस्‍्य 
मावस्य इच्छाया अभावादधर्म नेच्छति । तेन ज्ञानिनों धमपरिग्रहो नास्ति । ह्ञानमयस्येकस्य 
जायकभावस्य भावादधर्मस्य केवर्ल ज्ञायक एवायं स्यात्‌ । 
एवमेव चाधर्म पदपरिवर्त नेन रागद्रेपको धमा नमायालो मकर नोकम मनोपचनकायशोत्र चच्चु- 
प्रणिरसनस्पर्शनश्षत्नाणि पोडश् व्याख्येपानि | अनया दिज्लाउन्पान्यप्यूझानि । 
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अनिच्शक कह! अपरिग्रही; नहिं पाप इच्छा ज्ानिके । 
इससे ने परिग्रहि पापका वो, पापका द्ञायह रहे ॥२११॥ 
गाथाय:--[ ध्निच्छः ] प्रनिचछकको [ प्परिप्रहः ] भपरिग्रही [ भणितः ] कहा है [थ ] 
प्रोर [ ज्ञानी ] शञानी [ ध्रधमंम्‌ ] भ्रधर्मको ( पापको ) [ न इच्छति ] नहीं चाहता, [ तैन ] इसलिये 
[ सः ] वह [ प्रधमंस्य ] प्रधर्मका [ अ्रपरिप्रहः ] परिग्रही नहीं है, ( किन्तु ) [ शायकः ] (प्रधमंका ) 
जायक ही [ भवति | है। 


टीका:--इच्छा परियग्रह है। उसको परियग्रह नहीं है--जिसके इच्छा नहीं है । इच्छा तो 
ग्रज्ञानमय भाव है भौर भज्ञानमय भाव ज्ञानीके नहीं होता, शानीके ज्ञानमय ही भाव होता है; इसलिये 
प्रशानमय भाव--ईचछाके प्रभाव होनेसे ज्ञानी प्रधमंको नहीं चाहता; इसलिये ज्ञानीके भ्रधमंका परियग्रह 
नहीं है। श्ञानमय एक ज्ञायकभावके सदभावके कारण यह ( ज्ञानी ) प्रधमेका केवल शञायक हो है । 


इसीप्रकार गाथामें 'प्रधर्म' शब्द बदलकर उसके स्थान पर राग, द्वेष, क्रोध, मान, माया, लोभ, 
कर्म, नोकम, मत, बचत, काय, श्रोत्र, चक्षु, श्रासस, रसन भौर स्पर्शंन-- यह सोलह शब्द रखकर, सोलह 
गायासूत्र व्याख्यानरूप करना भौर इस उपदेशसे दूसरे भी विचार करना चाहिये | 


ध्रव, यह कहते हैं कि श्ञानीके भाहारका भी परिग्रह नहीं है: - 


देश्थ समयसा'9 


झपरिरगहो ग्रणिच्छो भणिदो णाणो य णेच्छदे भ्रसणं । 
झ्रपरिग्गहो दु श्रसणस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२१२॥। 


अपरिग्रहों 5निच्छी भणितों ज्ञानी व नेच्छत्यशनम ! 
अपरिग्रहस्ववशनस्य ब्लायकस्वेन से भवति |२१२। 


हव्छा परिग्रहः | तस्य परिग्रहो नास्ति पस्येच्छा नास्ति | इच्छा त्वज्ञानमयों भाव, 
अश्वानमयों भावस्तु ज्ञानिनों नास्ति, ज्ञानिनों ज्ञानमय एव मावो 5स्ति | ततो ज्ञानी अश्ञानमयस्य 
भावस्य शचडाया अभावादशर्न नेच्छति । तेन ज्ञानिनोंशनपरिग्रहों नास्ति | ज्ञानमयस्पेकस्य 
ह्ायकभावस्य भावादअभस्य केवर्ल क्ञायक एवायं स्यात्‌ । 


अनिच्छक कहा अपरिग्रही , नहिं अश्यन इच्छा ज्ञानिके | 
इससे न परिग्रद्दि अशनका बो, अशनका ब्ञायक रहे २१२॥ 


गायार्थ:--][ श्रनिच्छ: ] ध्रनिच्छकको [ झपरिग्रहः ] म्पर्ग्रही [ मरितः ] कहा है [श्र ] 
झौर [ ज्ञानो ] ज्ञानी [ प्रशनस्‌ ] भोजनको [ न इच्छति ] नहीं चाहता, [ तेन ] इसलिये [ सः ] वह 
[ झशनस्य ] भोजनका [ भ्रपरिग्रहः तु | परिग्रह्दी नहीं है, ( किन्तु ) [ शायकः ] ( भोजनेका ) 
ज्ञायक ही [ मवति | है ! 

टोका:--इच्छा परिग्रह है। उसको परिग्रह नहीं है--जिसको इच्छा नहीं हैं । इच्छा तो 
झशानमय भाव है और भ्रज्ञानमय भाव ज्ञानीके नहीं होता, ज्ञानीके शानमय ही भाव होता है; इसलिये 
झज्ञानमय भाव--एचछाके श्रभावके कारण ज्ञानी भोजनको नहीं चाहता; इसलिये ज्ञानीके भोजनका 
परिग्रह नहों है । ज्ञानमय एक ज्ञायकभावके सदभावके कारणा यह ( ज्ञानी ) भोजनका केवल ज्ञायक 
ह्दीहै। 

भावार्थ :--शानीके प्राह्रकी भी इच्छा नहीं होती इसलिये ज्ञानीका श्राहार करना वह भी 
परिग्रह नहीं है। यहाँ प्रश्न होता है कि--भ्राह् र तो मुनि भी करते हैं, उनके इच्छा है या नहीं ? इच्छाके 
बिना भाहाए कंसे किया जा सकता है ? समाधान:--असातावेदनीय कर्मके उदयसे जठराग्निरूप क्षुधा 
उत्पन्न होती है, वी्यातरायके उदयसे उसकी वेदना सहन नहीं की जा सकती और चारित्रमोहके उदयसे 
झाहार ग्रहराकी इच्छा उत्पन्न होतो है । उस इच्छाको ज्ञानी कर्मोदयका कार्य जानते हैं, श्रौर उसे रोग 
समान जानकर भिटाना चाहते हैं। ज्ञानीके इच्छाके प्रति प्रनुरागरूप इच्छा नहीं होती भ्र्थात्‌ उसके 
ऐसी इच्छा नहीं होती कि मेरी यह इच्छा सदा रहे । इसलिये उसके ध्ज्ञानमय इच्छाका भ्रभाव है । 
परजन्य इच्छाका स्वामित्व ज्ञानीके नहीं होता इसलिये ज्ञानी इच्छाका भी ज्ञायक ही है। इसप्रकार 
शुद्धनयकी प्रधानतासे कथन जानना चाहिये + 


निर्जरा अधिकार झइ२६ 


झपरिग्गहो श्रणिच्छो भणिदों णाणी य णेच्छदे पा । 
ग्रपरिरगहो दु पाणस्स जाणगो तेण सो होदि ॥२१३॥। 


अपरिग्रहो 5निच्छो भणितो ब्वानी च नेच्छति पानम्‌ । 
अपरिग्रदस्तु पानम्य प्लायकस्तेन स सबति ॥२१३॥। 


इच्छा परिग्रहः | तस्य परिग्रहों नास्ति यस्येच्छा नास्ति | इच्छा त्वज्ञानमयों भावः, 
अन्ञानमयों भाषस्तु ज्ञानिनों नास्ति, ज्ञानिनों ज्ञामय एवं भावों 5स्ति । ततो ज्ञानी अश्ञानमयस्य 
भावस्य इच्छाया अभावात पान नेच्छति । तेन ज्ञानिन! पानपरिग्रहों नास्ति | ज्ञानमयस्येकस्य 
ज्ञायकमावस्य भावात केवर्ल पानकस्य ब्वायक एवायं स्यात्‌ | 
एमादिए दु विबिहे सब्बे भावे य णेच्छदे णाणी। 
जाणगनमावो णियदो णोरालंबो दु सब्बत्थ ॥२१४॥ 


प्रब, यह कहते हैं कि ज्ञानीके पानी इत्यादिके पीनेका भी परिग्रह नहीं है:--- 
अनिच्छक कहा अपरिग्रही, नहिं पान इच्छा ज्ञानिक्रे। 
इससे ने परिग्रद्टि पानका वो, पानका ह्वायक रहे ।|२१३॥। 


गायायें: -|[ प्रनिच्छः ] प्रनिच्छकको [ श्रपरिप्रहः ] अश्रपरिग्रही [ भशितः ] कहा है [ तु ] 
प्रोर [ ज्ञानो ] ज्ञानी [ पानम्‌ ] पानको ( पेयको ) [ न इच्छति ] नहीं चाहता, [ तेन | इसलिये 
[ सः ] बह [ पानस्यथ ] पानका [ झ्रपरिप्रहः तु [ परिग्रही नहीं, किन्तु [ शायकः ] ( पानका ) श्ञायक 
ही [ भवति ] है । 
दटीफा:--इच्छा परिग्रह है। उसको परिग्रह नहीं है कि जिसको इच्छा नहीं है। इच्छा तो 
प्रज्ञानमय भाव है शोर झ्ज्ञानमय भाव ज्ञानीके नहीं होता, शञानीके शानमय भाव ही होता है; इसलिये 
झ्रज्ञाननय भाव जो इच्छा उसके भ्रभावसे ज्ञानी पानको ( पानी इत्यादि पेयको ) नहीं चाहता; इसलिये 
ज्ञानीके पानका परिग्रह नहीं है । ज्ञानमय एक झायकभावके सदशावके कारण यह ( ज्ञानी ) पानका 
केवल जश्ञायक ही है। 
भावार्थ :--झाहारकी गायाके भावार्थ की भाँति यहाँ भी समभना चाहिये । 
ऐसे ही प्रन्य भी झनेक प्रकारके परजन्य भावोंकों ज्ञानी नहीं चाहता, यह कहते हैं: -- 
ये भादि विधविध भाव बहु ड्वानी न ईच्छे सवको | 
सबंत्र आलम्बन रहित बस, नियत ज्ञायकमाव वो ॥२१४॥ 





३२० समयतसार 


एवमादिकांस्‍्तु विविधान सर्वान मावांध नेच्अति ब्वानौ | 
हायक्रमावों निपतो निरालंबस्तु सत्र ॥२१४। 


एवमांदयो उन्ये5पि बहुप्रकाराः परद्रव्यस्प ये स्वभावास्तान सर्वानिव नेच्छति जानी, तेन 
घानिनः मर्वेपामपि परद्रव्यमावानां परिग्रहों नास्ति । इति सिद्ध ज्ञानिनों5त्यंतनिष्परिग्रहसवम्‌ । 
अधैवमयमशेषभावांतरपरि प्रहशून्यत्वादुद्वांससमस्ताज्ञानः सवब्राष्यत्यंतनिरालंबों भृत्वा प्रतिनियत- 
टंकोत्कीणेंकश्ायकमाबः सन्‌ साक्षादिव्वानधनमात्मानमनुभवति । 
( स्वागता ) 


पृ बद्धनिजकमंविपाफात्‌ 
ज्ञानिनों यदि भवत्युपमोगः | 
तड़वत्वथ च रागवियोगात्‌ 
नूनमेति न परिग्रद्दभावम्‌ ॥१४६॥।। 





गायार्थ:--[ एवमादिकान्‌ तु ] इत्यादिक [ विविधान्‌ | श्रनेक प्रकारके [ स्र्वान्‌ भावान्‌ च ] 
स्व भावोंको [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ न इच्छति ] नहीं चाहता; [ सर्वत्र निरालम्बः तु ] सवंत्र ( सभीमें ) 
निरालम्ब वह [ नियतः ज्ञायकभावः ] निरिचत ज्ञायकभाव ही है । 

ठीकाः--इृत्यादिक प्रन्य भी श्रनेक प्रकासके जो परद्रव्यके स्वभाव हैं उन सभीको ज्ञानी नहीं 
चाहता इसलिये ज्ञानीके समस्त परद्रव्यके भावोंका परिग्रह नहीं है। इसप्रकार ज्ञानी के प्रत्यन्त निष्परि- 
प्रहत्व सिद्ध हुआ । 

भ्रव इसप्रकार, समस्त प्रन्य भावोंके परिग्रहसे शून्यत्वके कारण जिसने समस्त प्रज्ञानका वमन 
कर डाला है ऐसा यह ( ज्ञानी ), सत्र भ्रत्यन्त निरालम्ब होकर, नियत टंकोत्कीणं एक ज्ञायकभाव 
रहता हुभा, साक्षात्‌ विज्ञानघन भात्माका भ्रनुभव करता है । 

भावार्थ :--पुण्य, पाप, भद्यन, पान इत्यादि समस्त भ्रन्यभावोंका ज्ञानीको परिग्रह नहीं है क्योंकि 
समस्त परभावोंको हेय जाने तब उसकी प्राप्तिकी इच्छा नहीं होती ।& 

श्रव श्रागामी गाथाका सूचक काव्य कहते हैं:-- 


श्लोकार्थ :--[ पूवेबद्ध-निज-क्ं-विपाकात्‌ ] पू्वबद्ध ्रपने कर्म के विपाकके का रण [ ज्ञानिना 
यदि उपभोग: भवति तत्‌ मवतु ] ज्ञानीके यदि उपभोग हो तो हो [ भ्रथ च ] परन्तु [ रागवियोगात ] 


के पहले, मोक्षाभिलाी श्र्व परिग्रहको छोड़नेके लिये प्रवृत्त हुआ था; उसने इस बाया तकमें समस्त 
परिप्रहभावको छोड़ दिया, ओर इसप्रकार धमस्त अज्ञानको दुर कर दिया तथा शावस्वरूप आत्माका अनुभव किया + 





तिजंदा धषधिकार ३२९१ 


उप्पण्णोदयभोगों वियोगबुद्धिए तस्स सो णिच्चं ॥ 
कंखामणागदस्स य उदयस्स ण कुव्बदे णाणी ॥२१५॥ 


उत्पश्नोदयभोगों वियोगबुद्धथा तस्य स नित्यम्‌ । 
क्रांक्षामनागतस्व च उदयस्य न करोति हनी ॥२१४॥ 


कर्मोदयोपमोगस्तावद अतीत! प्रत्युत्पक्षो ।नागतो वा स्थात्‌ । तब्रातीतस्‍्तावद्‌ अतौतत्वादेव 
सन परिग्रहभाव॑ बिभर्ति । अनागतस्तु आक्रांश्यमाण एव परिग्रहमावं विभृयात्‌ | प्रत्युत्पश्नस्तु 
से किल रागबुद्धथा प्रवतमान एवं तथा स्याद | न च्‌ प्रत्युत्यन्न कर्मोदयोपभोगों ब्ञानिनों 
रागबुद्धथा प्रवतमानों दृष्टः, ज्ञानिनो 5ज्ञानमयभावस्य रागबुद्धरमावात । वियोगषुद्धथ व केवर्ल 
प्रवतमानस्तु स किल न परिग्रह! स्थात । ततः प्रत्यत्पन्नः कर्मोदियोपभोगो ह्वानिनः परिग्रदों न 
भबेत्‌ । अनागतर्तु स किल हानिनों नाकांसित एव, प्ञानिनों 5ह्वानमयभावस्याकांक्षाया अमाबात्‌ । 
ततो 5नागतो 5पि कर्मोदयोपमोगो ब्वानिनः परिग्रहों न भवेत । 


रागके वियोग (-प्रभाव )के कारण [ नृूनम्‌ ] वास्तवमें [ परिप्रहभावम्‌ न एति हल. वह उपभोग 
परिग्रह भावको प्राप्त नहीं होता । 














भावाय:--पूवंबद्ध कर्मका उदय भ्राने पर उपभोगसामग्री प्राप्त होती है यदि उसे अज्ञानमय 
रागभावसे भोगा जाये तो वह उपभोग परिणग्रहत्वको प्राप्त हो । परन्तु ज्ञानीके श्श्माममय रागभाव नहीं 
होता। वह जानता है कि जो पहले बाँधा था वह उदयमें भ्रागया भौर छुट गया है; भ्रब मैं उसे भविष्यमें 
नहों चाहता । इसप्रकार शञानीके रागरूप इच्छा नहीं हैं इसलिये उसका उपभोग परिग्रहत्वको प्राप्त 
नहीं होता ।१४६। 

धब, यह कहते हैं कि ज्ञानीके त्रिकाल सम्बन्धी परिशभ्नह नहीं है:-- 


मांत्रत उदयके भोगमें जु वियोगबुद्धी प्ञानिके। 
अरू भावि कम विपाककी , कांक्षा नहीं ज्ञानौ करे ॥२१५॥ 


पायाय।--[ उत्पन्नोदयोगः ] जो उत्पन्न ( वततेमान कालके ) उदयका भोग है [ सः ] बह, 
[ लल्य ] ज्ञानोके [ लिल्यम ] सदा [ वियोगवुद्धया ] वियोगबुद्धिसे होता है [ थ | भोर [ ध्नागतत्य 
उदयस्य ] भागामी उदयकी [ श्ञानों ] शानी [ कांक्षात्‌ ] वांछा [ न करोति ] नहीं करता । 
दहीकाः--कर्मके उदयका उपभोग तीन प्रकारका होता है--प्रतीत, वर्तमान प्रौर भविष्य 
कालका । इनमेंसे पहला, जो प्रतीत उपभोग है वह भ्रतीतता ( व्यतीत हो चुका होने )के कारण ही 
परिग्रहभावको धारण नहीं करता। भविष्यका उपभोग यदि वांछामें घाता हो तो हौ वह परिग्रह भावको 
४२ 


३२२ समयसार 


कुती 5नागतपुदय॑ ज्ञानी नाकांक्षतीति चेतू- 


जो वेददि वेदिज्जदि समए समए विणस्सदे उभय॑ | 
त॑ ज्ञाणगो दु णाणी उभयं पि ण॒ कंखदिं कयावि ॥२१६॥ 


यो वेदयते वेयते समये समये विनश्यत्युमयम्‌ । 
वद्ह्ञायकस्तु ज्ञानी उमयमपि न कांक्षति कदापि ॥२१६।॥) 


धारण करता है; और जो वर्तमान उपभोग है वह यदि रागबुद्धिसे हो रहा हो तो ही परिग्रहभावकों 
धारण करता है । 

वर्तमान कर्मोदय उपभोग ज्ञानीके रागबु्धिसे प्रवतेमाव दिखाई नहीं देता क्योंकि ज्ञानीके 
भ्रशञानमयभाव जो रागबुद्धि उसका भ्रभाव है; भोर केवल वियोगबुद्धि ( हेयबुद्धि ) से ही प्रवर्तेमान 
वह वास्तथमें परिय्रह नहीं है । इस लिये वतेमान कर्मोदय-उपभोग ज्ञानीके परिय्रह नहीं है (-परिग्रहरूप 
नहीं है ) । 

अ्रनागत उपभोग तो वास्तवमें ज्ञानीके वांछित ही नहीं है ( भ्र्थात्‌ ज्ञानाको उसकी इच्छा ही 
नहीं होती ) क्योंकि ज्ञानीके प्रज्ञाममय भाव-वांछाका प्रभाव है । इसलिये ग्रनागत कर्मोदय-उपभोग 
जशञानीके परिग्रह नहीं है (-परिग्रहरूप नहीं है ) । 

भावाथ:--प्रतीत क्मंदिय-उपभोग तो व्यतीब ही हो चुका है। श्रनागत उपभोगकी बांछा 
नहीं है; क्योंकि ज्ञानो जिस कमंको अभ्हितरूप जानता है उसके श्रागामी उदयके भोगकी वांछा क्यों 
करेगा ? वर्तमान उपभोगके प्रति राग नहीं है; क्योंकि वह जिसे हेय जानता है उसके प्रति राग कंसे 
हो सकता है ? इसप्रकार ज्ञानीके जो त्रिकाल सम्बन्धी कर्मोदयका उपभोग है वह परियग्रह नहीं है। 
शानी वर्तंमानमें जो उपभोगके साधन एकत्रित करता है वह तो जो पीड़ा नहीं सही जा सकती उसका 
उपचार करता है--जैसे रोगी रोगका उपचार करता है। यह, धद्क्तिका दोष है । 


भब प्रइन होता है कि ज्ञानी प्रनागत कर्मोदय-उपभोगकी वांछा क्‍यों नहीं करता ? उसका 
उत्तर यह दहै:-- 
रे! बेय बेदक माव दोनों, समय समय विनष्ट है । 
इानी रहे ब्वायक कदापि ने उमयकी कांक्षा करे |२१६!। 


गायाथः--[ यः वेदयते ] जो भाव वेदन करता है ( भ्र्थात्‌ वेदकभाव ) शोर [ बेच्यते जो 
भाव वेदन किया जाता है ( भ्र्थात्‌ वेइभाव ) [ उमयस्‌ ] वे दोनों भाव [ समये समये ] सम्रय 
समय पर [ बविनश्यति ] नष्ट हो जाते हैं-- [ तद्न्ञायक: तु ] ऐसा जाननेवाला [ ज्ञानी ] ज्ञानी 
[ उमयम्‌ प्रपि ] उन दोनों भावोंकी [| कदाबि ] कभी भी [ न कांक्षति ] वांछा नहीं करता । 


निर्जेरा स्धिकार ३२३ 


जानी हि तावद भुवत्वाद स्वमावभावस्य टंकोल्डीजेंकज्ञायकमाबों नित्यो मति, यौ तु 
वेयवेदकमाबो तो तृत्पन्रप्रध्वं सित्वाद्विभावभावानां क्षणिद्दों भवतः | तत्र यो भाव: कांक्षमा्ं 
वेद्यमावं वेदयते स यावद्भवति तावत्कांक्षमाणो वेदों मावो विनश्यति; तस्मिन्‌ विनष्टे वेदकों 
भाव कि वेदयते १ यदि कांक्षमाणवेद्रमावपृष्ठभाविनमन्यं मा वेदयते, तदा तद्भवनात्पूव स 
बिनश्यति; कस्तं वेदयते ? यदि बेदकभावपृष्ठभावौ मावोन्यस्तं बेदयते, तदा तड़बनात्पूरव 
से विनश्यति; कि से वेदयते १ हइति कांक्षमाणभाववेदनानवस्था । तां च विजञानन ब्लानी न 
किंचिदेव कांक्षति । 


टीकाः--जानी तो, स्वभावभावका श्र वत्व होनेसे, टंकोत्कीरों एक ज्ञायकभावस्थरूप नित्य है; 
धोर जो क#वेद्य-वेदक ( दो ) भाव हैं वे, विभावभावों का उत्पन्न-विनाशत्व होनेसे, क्षशिक हैं। वहाँ, 
जो भाव कांक्षमाण ( प्रर्थात्‌ वांछा करनेवाला ) ऐसे वेश्रभावका वेदन करता है धर्थात्‌ वेशभावका 
धनुभव करनेवाला है वह ( वेदकभाव ) जबतक उत्पन्न होता है तबतक कांक्षमाण (-पभ्रर्थात्‌ वांच्छा 
करनेवाला ) वेद्यमाव विनश्ठ हो जाता है; उसके विनष्ठ हो जाने पर, वेदकभाव किसका वेदन करेगा ? 
यदि यह कहा जाये कि कांक्षमाण वेद्यमावके बाद उत्पन्न होनेवाले ग्न्य वेयभावका वेदन करता है, 
तो--( वहाँ ऐसा है कि ) उस ग्रन्य वेय्रभावके उत्पन्न होनेसे पूर्व ही वह वेदकभाव नप्ठ हो जाता है; 
तब फिर उस दूसरे वेद्यभावका कौत वेदन करेगा ? यदि यह कहा जाये कि वेदकभावके बाद उत्पन्न 
होनेवाला दूसरा वेदकभाव उसका वेदन करता है, तो-( वहाँ ऐसा है कि ) उस दूसरे गेदकभावके 
उत्पन्न होनेसे पूर्व ही वह वेद्यप्राव विनष्ठ हो जाता है; तब फिर वह दूसरा वेदकभाव किसका वेदन 
करेगा ? इप्तप्रकार कांक्षमाणा भावके वेदनको धनवस्था है, उस ध्ननवस्थाको जानता हुझ्ना ज्ञानी कुछ 
भी नहीं चाहता । 

भावा्भ:--वेदकभाव और वेद्यभावमें काल भेद है । जब वेदकभाव होता है तब वेद्यभाव नहीं 
होता भोर जब वेचभाव होता है तब वेदकभाव नहीं होता । जब वेदकभाव प्राता है तब वेशभाव बिन 
हो चुकता है; तब फिर वेदकभाब फिसका बेदन करेगा ? शोर जब वेद्यभाव प्राता है तब वेदकभाव 
विनष्ठ हो चुकता है; तब फिर वेदकभांवके बिना वेच्यका कौन वेदन करेगा ? ऐसी श्रव्यबस्थाको 
जानकर ज्ञाती स्वयं शाता ही रहता है, वांछा नहीं करता + 

यहाँ प्रश्न होता है कि--भात्मा तो नित्य हैं इसलिये वह दोनों भावोंका वेदन कर सकता है; 
तब फिर ज्ञानी वांछा क्‍यों न करे ? समाधान --वेद्य-वेदक भाव विभावधभाव हैं, स्वभावभाव नहीं, 
इसलिये वे विनाशीक हैं; प्रत: वांछा करनेवाला वेद्यभाव जबतक झ्ाता है तवतक वेदकभाव ( भोगने- 
वाला भाव ) नष्ट हो जाता है, झोर दूसरा वेदकभाव भाये तबतक वेद्याव नष्ट हो जाता है; इसप्रकार 
बांछित भोग तो नहीं होता । इसलिये ज्ञानी निष्फल वांछा क्‍यों करे ? जहाँ मनोवांछितका वेदन नहीं 
होता वहाँ वांछा करना ध्ज्ञान है । 


७ वेद्यन्-्वेदतमें आने योग्य, वेदक-वेदनेबाला; अनुसव करनेबाला 


३२४ समयसार 


( स्वागता ) 
वेधवेदकबविभावचलत्वाद्‌ 
वैयते न खलु कांध्षितमेव । 
तेन क्रांक्षति न किआन विद्वान 
सपतो उष्यतिविरक्तिपुपैति | १४७।। 
तथाहि-- 


बंधुवभोगणिमित्ते ग्रज्मवसाणोदएसु णाणिस्स ! 
संसारबेहविसएसू णेव उप्पज्जदे रागो ॥२१७॥॥ 
बंधोपभोगनिमिततेषु अध्यवसानोदयेपु ब्वानिनः | 


0७ सपसंसास्देदविषमेष -नेबोत्पयढ़े - राग: ॥२१७॥  -."""ह8/ह.0ह# 
धब इस भर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 





इलोकार्थ:---]_ वेड-वेदक-बिमाव-चलत्वात्‌ ] वेद्य-वेदकरूप विभावभावोंकी चलता 
( प्रस्थिरता ) होनेसे [ खलु ] वास्तवमें [ कांक्षितम्‌ एव बेचते न ] वांछितका वेदन नहीं होता; 
[ तेन ] इसलिये [ विद्वान किआन कांक्षति न ] ज्ञानी कुछ भी वांछा नहीं करता, [ स्वतः झ्पि 
झतिविरक्तिम उपेति ] सबके प्रति भत्यन्त विरक्तताको ( वेराग्यभावको ) प्राप्त होता है । 


भावायथ:--भ्नु भवगोचर वेद्य-वेदक विभावोंमें काल भेद है, उनका मिलाप नहीं होता, (क्योंकि 


दे कमेंके निमित्तसे होते हैँ इसलिये स्थिर हैं ); इसलिये शानी श्ागामी काल सम्बन्धी वांछा क्‍यों 
करे ? ।१४७। 


इसप्रकार ज्ञानीको सर्वे उपभोगोंके प्रति वेराग्य है, यह कहते हें 


संसारतनसम्दन्धि, मर बन्धोषमोगनिमिक्त जो । 
. उन सब अध्यवसानइदय जु, राग होय न ह्ानिको २१७ 
गाघाय:--[ बन्धोपभोगनिमित्तेषु ] बन्ध भर उपभोगके निमित्तभूस [ संसारदेहविषयेषु ] 
संसाव्सम्बन्धी भोर देहसम्वन्धी [ अ्रध्ययसानोदयेषु ] प्रध्यवसानके उदयोंमें | ज्ञासिन। ] शानौके 
पं रागा ] राग [ न एवं उत्पथते ] उत्पन्न नहीं होता । 
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हह खन्वध्यवक्ञनोदयाः कतरे5पि संसारबिषया!, कतरे5पि शरीरविषया! | तत्र यतरे 
संतारबिषयाः ततरे बंधनिमिचाः, यदरे शरीरविषयास्ततरे तृपभोगनिमित्ताः | यतरे बंधनिमि- 
चास्ततरे रागद्परमोद्दथाः, यतर तृपभोगनिमिचास्ततर सुखदुःखाद्याः। भथामीपु सर्वेष्यपि ज्ञानिनो 
नास्ति रागः, नानाद्रव्यस्वभावत्वेन टंकोत्कीणेंकश्यायकमावस्वभावश्य तस्य तत्प्रतिषेषाद । 

(स्वागता ) 

बनिनो न हि परिग्रहभाव॑ 
कम रागरसरिक्ततयेति । 
रंगयुक्तिरकषायितवस्त्रे 
स्वोकृतेव हि बढिलु ठतीद ॥१४८।॥ 


टोका:-- इस लोकमें जो अ्रध्यवसानके उदय हैं वे कितने ही तो संसार सम्बन्धी हैं भोर कितने 
हो शरीर सम्बन्धी हैं। उनमेंसे जितने संछारसम्बन्धी हैं, उतने बन्धके निर्मित्त हैं भौर जितने शरीर 
सम्बन्धी हैं उतने उपभोगके निमित्त हैं। जितने बन्धके निरमित्त हैं उतने तो रागद्वेषमोहादिक हैं धोर 
जितने उपभोगके निमित्त हैं उतने सुखदुःखादिक हैं। इन सभीमें ज्ञानीके राग नहीं है; क्योंकि वे सभी 
नाना द्वव्योंके स्वभाव हैं इसलिये, टंकोत्कीर्ण एक ज्ञायकभाव स्वभाववाले ज्ञानीके उनका निषेध है | 

भावा्:--जो भ्रध्यवसानके उदय संसार सन्बन्धी हैं भौर बन्धनके निमित्त हैं वे तो राग, द्वेष, 
मोह इत्यादि हैं तथा जो प्र॒ध्यवसानके उदय देह सम्बन्धी हैं भोर उपभोगके निमित्त हैं वे सुख, दुःख 
इत्यादि हैं। वे सभी ( ध्रष्यवसानके उदय ), नाना द्रब्योंके ( भर्थात्‌ पुद्गलद्रब्य भौर जीवद्रव्य जो कि 
संयोगरूप हैं, उनके ) स्वभाव हैँ; शानीका तो एक ज्ञायकस्वभाव है। इसलिये ज्ञानीके उनका निषेध 
है; भ्रतः ज्ञानोकों उनके प्रति राग या प्रीति नहीं है । परद्रव्य, परभाव संधारमें भ्रमणके कारण हैं; 
यदि उनके प्रति प्रीति करे तो ज्ञानी कैसा ? 

झब इस भ्र्थंका कलशरूप और झागासमी कथनका सूचक श्लोक कहते हैं:-- 

श्लोकार्य:--[ इृह भ्रकषायितवस्त्रे | जैसे लोध झोर फिटकरी इत्यादिसे जो कसायला नहीं 
किया गया हो ऐसे वस्त्रमें [ रंगयुक्ति: ] रंगका संयोग, [ भ्रस्वोकृता ] वस्त्रके द्वारा अंगीकार न किया 
जानेसे, [ बह”िः एवं हि लुठति ] ऊपर ही लोटता है ( रह जाता है )-वस्त्रके भीतर प्रवेश तहीं करता, 
[ शानिनः रागरसरिक्ततया कर्म परिग्रहमाव न हि एति ] इसीप्रकार ज्ञानी रागरूपी रससे रहित है 
इसलिये उसे कर्म परिग्रहत्वको प्राप्त नहीं होता । 

भावार्थ:--जैसे लोध ओर फिटकरी इत्यादिके लगाये बिनां वस्त्रमें रंग नहीं बढ़ता उसीप्रकार 
रामभावके बिना झानीके कर्मोदयका भोग परिग्रहृत्वको प्राप्त नहीं होता ॥१४८॥ 

झब पुनः कहते हैं कि:-- 


३२६ 3003 
( स्वागता ) । 
ज्ानवान्‌ स्व॒रसतो5पि यतः स्पा । 
सर्वरागरसबजनशीलः । 
छिप्यते सकलकम मिरेषः 
कम मध्यपतितो 5पि ततो न ॥१४९।॥ 
काजोी रागप्कजहों सब्यहण्वेतु कम्ममज्मगदों। 
जो लिप्पदि रअएण दु कटममज्शे जहा कणयं !।३१६४५॥ 
अ्जाजी पुथ रो सव्यदत्वेस कम्ममज्मगदों ! 
लिप्पदि कम्सरएज दु कटमसज्झे जहा लोहं ॥/२१४॥ 
जानी रामप्रहायकः सर्वेद्रम्येष कूममध्यगतः । 
नो ठिप्यते रजसा तु कदममध्ये यथा कनकए ।/११८॥ 
अड्ञानी पुना रक्तः सबद्रब्येप कममध्यगतः । 
दिप्यते कमरजसा तु कदममध्ये यथा लोदम !!२३१ै९। 


श्लोकार्थ:--[ यतः ] क्‍योंकि [ शञानवान्‌ ] ज्ञानी [ स्वरसतः भ्रपि ] निजरससे ही [ सब- 
रागरसबर्जनशोलः ] सर्व रागरसके त्यागरूप स्वभाववाला [ स्थात्‌ ] है [ ततः ] इसलिये [ एवः ] 
थह [ कसंमष्यपतितः झ्षि ] कर्मोके बीच पड़ा हुझा भी [ सकलकर्सभि: ] सर्व कमोंसे [न लिप्यते ] 
लिप्त नहीं होता ।१४९। 


धब इसी पर्थंका विगेचन गाथाघ्ों द्वारा कहते हैं:-- 
हो द्रव्य सबमें रागपजक, ज्ञानि कर्मों मध्यम । 
१९ कम रखसे लिप्त नहिं , स्यो कनके कदम्रमध्यय ॥२१८ै॥ 
ररद्रब्प सबमें रागबौढ, अज्ञानि ड्मों ष्यमें | 
बह छमरजे फित् हो, ज्यों लोड ऋ्ममध्यमें ।२१९। 


गायायें:--[ शानी ] शानो [ सर्वद्रव्यैषु ] जो कि सर्ज द्रब्योंके प्रति [ रागप्रहायकः प रागको 
छोड़नेवाला है वह [ कर्मंमरध्यगतः ] कर्मोंके मध्यमें रहा हुश्चा हो [तु ] तो भी [ रजसा ] कर्मेखूपी 
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यथा खल्ु कनक कदममध्य गतमपि कदमेन न लिप्यते, तदलेपस्वभावस्वात्‌; तथा किल 
ज्ञानी कममध्यगतो5पि कमंणा ञ् लिप्पते, स्वपरद्रव्यक्ृतरागत्यागश्नौलत्वे सति तदलेप- 
स्वमावत्वात्‌ । यथा लोह कदममध्यगतं सत्कदमेन लिप्यते, तल्लेपत्वभावत्यात तथा किलाश्ञानी 
कम मध्यगत! सन्‌ कमेणा लिप्पते, सब॒परद्रव्यकृतरागोपादानशीलत्वे सति तन्लेपलमावत्वात्‌ । 
( घादू लविकीडित ) 
यादक तादगिद्यास्ति तस्य वशतो यस्य स्वभावो हि य) 
कतुं नेष कर्थंचनापि हि परेरन्यादश! शक्यते । 
अब्लान न कदाचनापि हि भवेज्यानं भवत्संतत 
ज्ञानिन्‌ श्ुंक््व परापराघजनितो नास्तीह बंधस्तव ॥१४०।। 


रजसे [ नो लिप्यते ] लिप नहीं होता--[ यथा ] जेसे [ कनकमस्‌ ] सोना [ कर्दंससध्ये ] की चड़के 
बीच पड़ा हुआ हो तो भी लिप्त नहीं होता । [ पुन: ] भोर [ प्रज्ञानी ] अज्ञानी [ स्वद्रथ्येष ] जो 
कि सर्ज द्रव्योंके प्रति [ रक्तः ] रागी है वह [ कर्ममध्यगतः ] कर्मोके मध्य रहा हुवा [ कमंरणसा ] 
कर्म रजसे [ लिप्यते तु ] लिप्त होता है-- [ यथा ] जैसे [ लोहम्‌ ] लोहा [ कदंसमध्ये | कीचड़के बोच 
रहा हुग्रा लिप्त हो जाता है ( भर्थात्‌ उसे जग लग जाती है ) + 

टीकाः--जंसे वास्तवमें सोना कीचड़के बीच पड़ा हो तो भी वह कीचड़से लिप्त नहीं होता 
( भर्थात्‌ उसे जंग नहीं लगती ) क्योंकि उसका स्वभाव अलिप्त रहना है, इसीप्रकार वास्तवमें ज्ञानी 
कर्मोके मध्य रहा हुवा हो तथापि वह उनसे लिप्त नहीं होता क्योंकि सर्ग परद्वव्योंके प्रति किये जानेवाला 
राग उसका त्यागरूप स्वभावपना होनेसे ज्ञानी भ्रलिप्त स्वभावी है। जैसे की चड़के बीच पड़ा हुआ लोहा 
की चड़से लिप्त हो जाता दै ( भ्र्थात्‌ उसमें जंग लग जातो है ) क्योंकि उसका स्वभाव कोचड़से लिप्त 
होना है, इसी प्रकार वास्तवमें अ्ज्ञानी कर्मोके मध्य रहा हुआ्ना कर्मोत्ते लिप्त हो जाता है क्योंकि सर्थ 
परद्वव्योंके प्रति किये जानेवाला राग उसका ग्रहरारूप स्वभावपना होनैसे अज्ञानी कमेंसे लिप्त होनेके 
स्वभाववाला है । 

भावाथं:--जैसते कीचडमें पड़े हुए सोनेकी जंग नहीं लगती श्नौर लोहेकी लग जाती है, इसी प्रकार 
कर्मोके मध्य रहा हुआ ज्ञानी कर्मोस्ते नहीं बंधता तथा भज्ञानी बँघ जाता है। यह ज्ञान-भ्रज्ञानकी 
महिमा है । 

झब इस भ्रथंका श्रोर ध्ागामी कथनका सूचक कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ इह | इस लोकमें [ यल्य याहक्‌ य: हि स्थमाव: ताहक्‌ तस्य बशतः झस्ति ] 
जिस वस्तुका जैसा स्वभाव होता है उसका गैसा स्वभाव उस कसस्‍्तुके श्रपने वशसे ही (अपने भ्राधीन ही) 
होता है। [ एवः ] ऐसा वस्तुका स्वभाव वह [ पर: ] परवस्तुष्तोंके द्वारा [ कर्थंचन भ्रपि हि ] किसी 








बेश्थ समयतस्ता २ 


भुजंतस्स वि बिविहे सच्चित्ता वित्तमिस्सिए दव्वे । 

संखस्स सेदसावो ण वि सकक्‍कदि किण्हगो कादु ॥२२०॥॥ 
तह णाणिस्स वि विविहे सब्चित्ताचित्तमिस्सिए दव्वे । 
भुजंतस्त वि णाणं ण सकक्‍कमण्णाणदं णेदु ॥२२१॥ 
जइया स एवं संखो सेद्सहावं तयं॑ पजहिदूण । 
गच्छेज्ज किण्हभाव॑ तदया सृक्क तर पजहे ॥२२२॥। 


भी प्रकारसे [ झ्न्याहश: ] भ्रन्य जेसा [ कु न शक्यते ] नहीं किया जा सकता। [ हि ] इसलिये 
[ शन्ततं ज्ञानं मबतु | जो निरन्तर ज्ञानरूप परिणमित होता है वह [ कदाचन शपि झज्ञानं न भवेत ] 
की भी भज्ञान नहीं होता; [ शञानिन्‌ ] इसलिये हे ज्ञानी ! [ भुक्ष्य ] तु ( कर्मोदयजनित ) उपभोगको 
भोग, [ इह ] इस जगतमें [ पर-भ्रपराध-जनितः बन्धः तद नास्ति ] परके झपराधसे उत्पन्न होनेवाला 
बन्ध तुझे नहीं है ( भ्र्थात्‌ १रफे भ्रपराघसे तुमे बन्ध नहीं होता ) 


भावार्ं:--वस्तुका स्वभाव वस्तुके भ्रपने श्राधीन ही है। इसलिये जो धात्मा स्वयं ज्ञानरूप 
परिणमित होता है उसे परद्रव्य धरश्ानरूप कभी भी परिणमित नहीं करा सकता । ऐसा होनेसे यहां 
ज्ञानीसे कहा है कि--तुके परके ध्वपराधसे बन्ध नहीं होता इसलिये तू उपभोगको भोग । तू ऐसी शंका 
मत कर कि उपभोगके भोगनेसे मुझे बन्ध द्वोगा । यदि ऐसी शंका करेगा तो 'परद्वव्यसे झ्रात्माका बुरा 
होता है' ऐसी मान्यताका प्रसंग श्रा जायेगा ।--इसप्रकार यहाँ परद्रव्यसे मपना बुरा होना माननेकी 
जोवकी शंका मिटई है; यह नहीं समझता चाहिये कि भोग भोगनेकी प्रेरणा करके स्वच्छुन्द कुर दिया 
है। स्वेच्छाचारी होना ठो ध्ज्ञानभाव है यह धागे कहेंगे ।१५०। 


शव इसी भध्रथेंको हृह्ान्व द्वारा दृढ़ करते हैं:-- 


ज्यों शंख विविध सचिच, मिश्र, मचित्त वस्तू भोगने । 
पर शंखके शुक्लत्वकी नहिं, कृष्ण को कर सके ।।२२०।। 
त्यों ज्ञानि भी मिश्रित, सचित्त, अचिच दस्त भोगते । 
पर ज्ञान ड्रानीका नहीं, अज्ञान कोई कर सके ॥२२१॥ 
जब ही स्वयं वो शंख, तजकर स्वीय श्वैतस्वमावकों । 
पावे स्वयं कृष्णत्व तब ही. छोड़ता शुक्षरुत्यकों ॥२२२॥ 


विजेश धषिकार १२९ 
तह खणाणी वि हु जहया राणसहावं तयं पजहिदूश । 
भधण्गारणेरश परिणदों तइया श्रण्णारादं गच्छे ॥२२२॥॥ 


युँतानस्यापि विविधानि सचित्तासित्तमिश्चितानि द्रव्याणि। 
शंखस्य श्वेतभावों नापि शक्पते कृष्णकः करतुम्‌ ॥२२०॥ 
तथा ब्वानिनो 5पि विविधानि सचित्ताचिच्रमिश्रितानि द्रब्याणि 
भ्रंजानस्थाउपि प्वान॑ न सक्‍यमद्जानतां नेतुम्‌ ।!२२२१ै।। 
यदा से एवं शंख! श्वेतस्वभातं तक अ्रह्याय ! 
गच्छेत्‌ ऊष्णमाव॑ तदा शुक्लत्य॑ प्रजक्ात्‌ ।'२२२४। 
तथा ब्ञान्यपि खलु यदा ब्वानस्वमा तक प्रद्दाय । 
अब्वानेन. परिणतस्तदा अजब्बानतां गच्छेत ॥२२३॥ 


त्ों ज्वानि भी जब ही स्वयं नित्र, छोड़ ज्ानस्वमाबको | 
अड्ञानमातों. परिणमें, अब्ञानताकों प्राप्त हो ॥२२३॥ 








गायार्थ:--[ शंखस्थ ] जेसे हंस [ विविधानि ] भनेक प्रकारके [ सचित्ताचिसमिश्चितानि ] 
सचित्त, भ्रचित्त और मिश्र [ व्रव्यारिण ] द्रव्योंको [ भुझानस्प क्रपि ] भोगता है--खाता है तथापि 
[ श्वेतमावः ] उसका द्वेतभाव [ कृष्णशकः कु ने क्रपि शक्यते ] ( किसोके द्वारा ) काला नहीं किया 
जा सकता, [ तथा ] इसी प्रकार [ ज्ञानिनः झ्पि ] ज्ञानी भी [ विविधानि ] धनेक प्रकारके [ सचित्ता- 
चित्तमिश्षितानि ] सचित्त, अ्चित्त धोर मिश्र [ वरध्याणि ] द्रव्योंको [ भुख्लातस्थ प्रपि ] भोगे तथापि 
उसके [ ज्ञान ] ज्ञानकों [ झ्रज्ञानतां नेतुम न शक्ष्यम्‌ ] ( किसीके द्वारा ) प्रशानरूप नहीं किया जा 
सकता । 


[ यदा ] जब [ सः एव शंखः ] वही शंख ( स्वयं ) [ तक श्वेतस्वभाव॑ ] उस दवेत स्‍्वभावको 
| प्रहाय ] छोड़कर ] कृष्णभाजं गच्छेत ] ऋष्णभावको प्राप्त होता है ( कृष्णरूप परिरामित होता है ) 
[ तदा ] तब [ शुक्लत्व प्रजह्मात्‌ ] शुक्लत्वको छोड़ देता है ( भर्चात्‌ काला हो जाता है ), [| तथा ] 
इसीप्रकार [ खलु ] वास्तवमें [ झ्ञानो ध्रपि ] ज्ञानी भी ( स्वयं ) [ यदा ] जब [ तक शझानस्वभावं | 
उस ज्ञानस्वभावको [ भ्रहाय ] छोड़कर [ भ्रज्ञानेन ] अज्ञानरूप [ परिख्तः ] परिणमित होता है 
[ तवा ] तब [ झजझ्ानतां ] भ्रशानताकों [ गच्छेत ] प्राप्त होता है । 

धर 


रै३० खम्यसतार 


यथा खलु शंखस्य परद्रव्यप्मपक्जानस्पापि न परेण श्वेतभावः कृष्ण) कर्तु श्रस्येत, 
परस्प परभावत्वनिभित्तत्वानुपपत्तेग, तथा किल ज्ञानिनः परद्रब्यप्ुपश्ुंजानस्थापि न परेण 
झानभज्ञान कु शक्येत, परश्य परभावत्वनिमित्तत्वानुपपत्तेः | ततो ज्ञानिनः परापराधनिमित्तो 
नार्ति बंधः | यथा च यदा स एवं श्रृंखः परद्रव्यप्रपझुंजानो5लुपझुंजानों वा श्वेतभाव॑ प्रहाय 
स्वयमेष कृष्णभावेन परिणमते तदास्‍्य श्वैतभावः स्वयंकृतः कृष्णभावः स्याद, तथा यदा स एव 
ज्ञानी परद्रव्यप्ुपस्ुंजानों5नुपरुंजानो वा ज्ञान प्रहय स्वयमेवाह्नेन परिणमते तदास्य हा 
स्वयंकृतमश्न स्यात्‌ । ततो श्ानिनो यदि ( बन्धः ) स्वापराधनिमित्तो बंधः । 
( शादू लविक्रीडित ) 
ड्ानिन कम न जातु कतृश्र॒चितं किंचिचथाप्युच्यते 
मुंच्े हंत न जातु मे यदि पर दुमभृक्त एबासि भोः । 
बंधः स्यादुपभोगतों यदि न तत्तकि कामचारो 5स्ति ते 
ड्वानं सन्‍्वत्त बंधमेष्यपरथा स्वस्यापराधादभुवम्‌ ॥१४१॥ 











टीका:--जैसे यदि शंख परद्वव्यको भोगे--खाये तथापि उसका इज्ेतपन श्र्यके द्वारा काला 
नहीं किया जा सकता क्योंकि पर प्रर्थात्‌ परद्रव्य किसी द्रव्यको परभावस्वरूप करनेका निमित्त 
( कारण ) नहीं हो सकता, इसीप्रकार यदि ज्ञानी परद्रव्यकों भोगे तो भी उसका ज्ञान धन्यके द्वारा 
ध्ज्ञान नहीं किया जा सकता क्योंकि पर श्र्थात्‌ परद्रव्य किसी द्रव्यको परभावस्वरूप करनेका निमित्त 
नहीं हो सकता । इसलिये ज्ञानीको दूसरेके श्रपराधके निमित्तसे बन्ध नहीं होता । 

झोर जब वही शंख, परद्रव्यको भोगता हुआ प्रथवा न भोगता हुआ, श्वेतभावको छोड़कर 
स्वयमेव कष्णरूप परिणमित होता है तब उसका इवेतभाव स्वयंकृत कृष्णा भाव होता है ( स्वयमेव किये 
गये कृष्णभावरूप होता है ), इसीप्रकार जब वही ज्ञानी, परद्रव्यको भोगता हुआ श्थवा न भोगता 
हुम्ना, ज्ञाकको छोड़कर स्वयमेव श्रज्ञानरूप परिणमित होता है तब उसका ज्ञान स्वयंकृत भज्ञान होता 
है। इसलिये ज्ञानीके यदि बन्ध हो तो वह श्रपने ही भ्रपराधके निमित्तसे ( स्वयं ही प्रशानरूप परिण- 
मित हो तब ) होता है ! 

भावाये!--जैसे एगेत शंख परके भक्षरासे काला नहीं होता किन्तु जब वह स्वयं ही कालिमारूप 
परिणमित होता है तब काला हो जाता है, इसोप्रकार शानी परके उपभोगसे भ्रज्ञानी नहीं होता किन्तु 


जब स्वयं ही भ्रज्ञानर्य परिणमित होता है तब भ्रज्ञानी होता है शोर तब बन्ध करता है | 
अब इसका कनल्नशरूप काव्य कहते हैं :-- 


श्लोकार्थ:--[ ज्ञानिन्‌ ] हे ज्ञानी ! [ जातु किचित्‌ कर्म कतु म्‌ उचित 
हीं तु मृ उच्चितं न ] तुके कभी कोई 
मो कर्म करना उचित नहीं है [ तथापि ] तथापि [ यदि उच्चते यदि ते बह के दे गन 


निर्जेरा धधिकार इे३१ 
( धादूं लविक्रीडित ) 
कर्तारं ्खफलेन यत्किल ब्रलात्कमेंद नो योजयेत्‌ 
कुर्वाणः फललिप्सुरेब द्वि फर्ल प्राप्योति यत्कमंणः। 
हान॑ संस्तदपास्तरागरचनो नो बध्यते कमंणा 
कुर्बाणो 5पि हि कर्म तत्फलपरित्यागैकशीडो प्रुनि! ॥१४२॥ 


से, भुक्षे ] “परद्रव्य मेशा कभी भी नहीं है श्लोर मैं उसे भोगता हूँ” [ भो: दुभु क्त: एवं श्रसि ] तो 
तुमसे कहा जाता है कि हे भाई, तू ख़राब प्रकारसे भोगनेवाला है, [ हन्त ] जो तेरा नहीं है. उसे तू 
भोगता है यह महा खेदकी बात है ! [ यदि उपभोगतः बन्ध: न स्थात्‌ ] यदि तू कहे कि “सिद्धान्तमें 
यह कहा है कि परद्रब्यके उपभोगसे बन्ध नहीं होता इसलिये भोगता हूँ, [तह कि ते कामचार: झ्रस्ति] 
तो कया तुके भोगनेकी इच्छा है ? [ ज्ञान सन्‌ बस ] तू श्ञानरूप होकर (-शुद्ध स्वरूपमें ) निवास कर, 
[ प्रपरथा ] ध्न्यथा ( यदि भोगनेकी इच्छा करेगा - ग्रज्ञानरूप परिणशसिल होगा तो ) [ भ्र्‌ बम स्वस्प 
झपराधातु वन्धम्‌ एषि ] तू निः्चयत: प्रपने ्रपराघसे बन्धको प्राप्त होगा । 


भावार्थ:--ज्ञानीको कर्म तो करना ही उचित नहीं है । यदि परद्रव्य जानकर भी उसे भोगे तो 
यह योग्य नहीं है । परद्रव्यके भोक्ताको तो जगतमें चोर कहा जाता है, प्रन्यायी कहा जाता है। श्रौर 
जो उपभोगसे बन्ध नहीं कहा सो तो, ज्ञानी इच्छाके बिमा ही परकी जबरदस्तीसे उदयमें भ्राये हुएको 
भोगता है वहाँ उसे बन्ध नहीं कहा । यदि वह स्वयं इच्छासे भोगे तब तो स्वथं भ्रपराधी हुवा, झोर तब 
उसे बन्ध क्यों न हो ? ।१५१। 


झब प्लागेकी गाथाका सूचक काथ्य कहते हैं:--- 


श्लोकार्थ:--[ यत्‌ किल कर्म एवं कर्तारं स्वफलेल बलात नो योजयेत्‌ ] कर्म ही उसके कर्ताको 
अपने फलके साथ बलात्‌ नहीं जोड़ता ( कि तू मेरे फलको भोग ), [ फललिप्सु: एव हि कुर्वारणः कर्ण! 
यत्‌ फल प्राप्नोति ] #फलकी इच्छावाला ही कर्मको करता हुप्मा कमेंके फलको पाता है; [शान सन्‌] 
इसलिये ज्ञानहूप रहता हुआ भोर [ तद-झपास्त-रागरचनः ) जिसने कमेंके प्रति रागकी रचना दूर 
की है ऐसा [ सुनिः ] मुनि, [ ततू-फल-परित्याग-एक-शील। ] कमंफलके परित्यागरूप ही एक 
स्वभाववाला हो नेसे, [ कर्म कुर्वाराः श्रपि हि ] कर्म करता हुझ्ला भी [ कर्ंणा नो बध्यते ] कर्मसे नहीं 
बंधता । 


के कमंका फंस अर्थात्‌ (९) रंजित परिभाम, अपदा (२) सुद्ध (+रंजित परिणाम )को उत्पक्ष करनेवाले 
शायपामो भोग । 


१३२ समयसाद 
पुरिसो जह को वि इहूं वित्तिणिमित्तं तु सेवदे राय । 
तो सो वि देदि राया विविहे भोए सुहृप्पाए ॥२२४॥। 


एमेक जीवपुरिसो कम्मरयं सेवदे सुहणिमित्तं । 

तो सो वि देदि कम्मो विधिहे भोगे सुहुप्पाए ॥२२५॥। 
जह पुण सो चिचय पुरिसो वित्तिणिमित्त ण सेबदे राय॑। 
तो सो ण देदि राया विधिहे भोगे सुहप्पाएं॥२२६॥। 
एमेबव सम्मधिटद्ठी विसयत्यथं सेवदे ण कम्मरय॑। 

तो सो ण देदि कम्सो विविहे भोगे सृहप्पाए (॥२२७॥। 





भावार्थ।--कर्म तो बलात्‌ कर्वाको भ्रपने फलकी साथ नहीं जोड़ता किन्तु जो कमेंको करता 
हुआ उसके फलकी दृच्छा करता है. वही उसका फल पाता है। इसलिये जो ज्ञानरूप वर्तंता है भौर 
बिना ही रागके कर्म करता है वह मुनि कर्मसे नहीं बेंघता क्योंकि उसे कर्मफल की इच्छा नहीं है ।१५३॥ 


धब् इस ध्र्थंकों दृष्टान्तसे हृढ़ करते हैं:-- 


ल्‍यों जगतमें को पुरुष, ॥लिनिमिस सेत्रे वृपक्र) | 
तो भूष भी सखजनक विधविश्र भोग देवे पुरुपकी ।|२२४।। 
त्यों जीवपूरुष भी कर्मरणका सुखअस्थ सेवन करें । 
तो कर्म भी सुखजनक विधविध भोग देवे स्रीखको ।[२२५॥ 
अह वो हि नर जब प्ृत्तिदेत्‌ू भूपकों खरे नहीं। 
तो भूप भी सुक्षजनक विधविध भोगकों देवे नहीं (२२६॥ 
सद्रश्टिकों त्यों विषय हेतु क्मरजसेबन नहीं। 
तो कम मी सुखलनक विधविव भोगको देता नहीं ।|२०२७॥ 


निर्जेंश धषपिषार ३३३ 


पुरुषों यथा को5पीह बृत्तिनिमित्त तु सेबते राजानम्‌ । 

तत्सो 5पि ददाति राजा विविधान भोगान्‌ सुखोत्पादकान्‌ ।।२२४।। 
एयमेब  ज्ञीवपुरुपद: कमरजः सेवते सुखनिभिततस्‌ । 

तत्तदपि ददाति कम विविधान भोगान्‌ सुखोत्यादकान ।|२२४।॥। 
यज्ञा पुन! से एवं पुरुषो वृत्तिनिमिस ने सेवते राजानम्‌ । 

तत्मो 5पि न ददाति राजा विविधान मोगान सुखोत्पादकान |।२२६॥। 
एबमेव मम्पस्टष्टि: विषयार्थ सेवते ने फमरञः । 

तसभ ददाति कम विविधान्‌ मोगान सुखोत्पादकान्‌ ॥२२७॥। 


, था कथित्युरुषो फलार्थ राजान॑ सेवते ततः स राजा तस्‍्थ फल दद्दाति, तथा जीबः 
फलाथ कम स्रेबते ततस्तत्कम॑ तस्य फर्ल ददातवि। यथा च स एवं पुरुपषः फलाथ राजानं न 
सेवते ततः स राजा तस्‍्य फल न ददाति, तथा सम्पन्दष्टिः फलाथ कर्म न सेवते ततस्तत्कमम 
तस्य फर्ल न ददातीति तात्पयस्‌ । 





गायाथे:--[ यथा ] जेसे [ इह ] इस जगतमें [ कः ह्पि पुरुषः | कोई भी पुरुष 
[ वृत्ति निमित्त तु ] आजीविकाके लिये [ राजानम्‌ ] राजाकी [ सेवते ) सेवा करता है [ तद्‌ ] 
तो [ सः राजा ध्रपि ] वह राजा भी उसे [ सुखोत्पादकान्‌ ] सुख उत्पन्न करनेवाले [ बिविधान ] 
प्रनेक प्रकारके [ भोगान्‌ ] भोग [ ददाति ] देता है,” [ एवम्‌ एवं | इसौप्रकार [ जीवपुरुषः ] 
जीवपुरुष [ सुखनिभित्तम ] सुखके लिये [ कमंरजः ] कर्मरजको [ सेवते ] श्लेवा करता है | तद्‌ ] 
तो [ तत्‌ कर्म श्रपि ] वह कर्म भी उसे [ सुखोट्पादकान्‌ ] सुख उत्पन्न करनेवाले [ विविधान्‌ ] धनेक 
प्रकारके [ भोगान | भोग [ वबाति | देता है । 


[ पुनः ] झोर [ यथा | जेसे [ श्र: एव पुरुष। ] वहो पुरुष [ बृत्तिनिमिसं ] भ्राजीविकाके 
लिये [ राजानम्‌ ] राजाकी [ न सेबते | सेवा नहीं करता [ तब ] तो [ सः राजा श्रपि ] वह राजा 
भो उसे [ सुखोत्पादकान्‌ ] सुख उत्पन्न करनेवाले [ बिविधान ) प्रनेक प्रकारके [ भोगान |] भोग 
[ न बदाति ] नहीं देता, [ एश्मु एवं | इसी प्रकार [ सम्यग्हृष्िट: | सम्पस्दष्टि | विषयाण्थ ] विषयके 
लिये [ क्रेज: ] कर्म रजको [ न सेबते ] सेवा नहीं करता [ तब्‌ | इसलिये [ तक कर्म ] वह करे 
भी उसे [ सुझोत्पादकान्‌ ] सुख उत्पन्न करनेवाले [ विविधान्‌ ] प्रनेक प्रकारके [ भोगान्‌ ] भोग 
[ न ददाति |] नहीं देता । ह 

टीका:ः--जैसे कोई पुरुष फलके लिये राजाकी सेवा करता है तो वह राजा उसे फल देता है, 
इसीप्रकार जीव फलके लिये कर्मकी सेवा करता है तो वह कम उसे फल देता है। भौर जैसे वही पुरुष 


शैशेट लमयदार 
( शादू लक्षिकीडित ) 
त्यक्त येने फल से कर्म कुरुते नेति प्रतीमों वय॑ 
कित्वस्थापि छुवो 5पि किंचिदपि तत्कर्मावशेनापतेत्‌ 


तस्मिन्नापतिते. तल्वकंपपरमज्ञानस्वभावे.. स्थितो 
ज्ञानी कि कुरुते5थ कि न कुरुते कर्म ति जानाति के ।|१४ ३॥ 


किन ती-.++-_्- जन त लत न तकतन्‍त>तून_._+६३६३०६4++++++++++++०- 


फलके लिये राजाकी सेवा नहीं करता तो वह राजा उसे फल नहीं देता, इसीप्रकार सम्यग्हष्टि फलके 
लिये कमंकी सेवा नहीं करता इसलिये वह कर्म उसे फल नहीं देता । यह तात्पर्य है । 

भावाथ:--यहां एक झ्राशय तो इसप्रकार है:-अ्ज्ञानी विषयसुखके लिये भ्रर्थात्‌ रंजित 
परिणामके लिये उदयागत कमेंकी सेवा करता है इसलिये वह कर्म उसे ( वर्तमानमें ) रंजित परिणाम 
देता है। शानी विषयसुखके लिये भर्थात्‌ रंजित परिणामके लिए उदयागत कमेकी सेवा नहीं करता 
इसलिये वह कर उसे रंजित परिणाम उत्पन्न नहीं करता । 

दूसरा भाशय इसप्रकार है:--भ्रज्ञानी सुख (-रागादिपरिणाम उत्पन्न करनेवाले आगामी 
भोगोंकी धभिलाषासे त्रत, तप इत्यादि शुभ कर्म करता है इसलिये वह कर्म उसे रागादिपरिशाम उत्पन्न 
करनेवाले ध्ागामी भोगोंको देता है । ज्ञानीके सम्बन्धमें इससे विपरीत समभना चाहिये । 


इसप्रकार भज्ञानी फलको वांछासे कर्म करता है इसलिये वह फलको पाता हैं भौष ज्ञानी 
फलकी वांछा बिना ही कर्म करता है इसलिये वह फलको प्राप्त नहीं करता । 


पझब, “जिसे फलकी इच्छा नहीं है वह कर्म क्‍यों करे ?” इस श्राशंकाको दुर कश्नेके लिये 
काणथ्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ येन फल र्पक्त सः कर्म कुरुते इति बयं न प्रतीम: ] जिसने कमंका फल छोड़ 
दिया है वह कर्म करता है ऐसी प्रतीति तो हम नहीं कर सकते । [ किस्तु | किन्तु वहाँ इतना विशेष 
है कि--[ भ्रस्य ्रपि कुतः झ्पि किचित्‌ ग्रपि तत्‌ कर्म प्रबशेन झापतेत्‌ ] उसे ( ज्ञानीको ) भी किसी 
कारणसे कोई ऐसा कर्म भ्वशतासे (-उसके वश बिना ) झा पड़ता है। [ तस्मिन्‌ झ्ापतिते तु ] उसके 
धवा पड़ने पर भी, [ प्रकम्प-परम-ज्ञानस्वभावे स्थित: ज्ञानी ] जो प्रकम्प परमज्ञानस्थभावमें स्थित है 
ऐसा ज्ञानी [ कर्म ] कर्म [ कि कुरते ध्रथ कि न कुरुते ] करता दैया नहीं [ हतिकः जानाति ] यह 
कोन जानता है ? 

सावार्थ:--शानी के परवशतासे कर्म भा पड़ता है तो भी वह शानसे चलायमान नहीं होता । 
इसलिये शानसे ध्वचलायमान वह ज्ञानी कर्म करता है या नहीं यह कौन जानता है ? ज्ञानीकी बात 
जानी ही जानता है। ज्ञानोके परिणामोंक्ो जाननेकी सामथ्यं ब्ज्ञानीकी नहीं है । 





निर्जश धाधिकार ३३५ 
( झादू लविक्रीडित ) 
सम्यग्दष्य. एवं साइसमिदं कतुँ क्षमंते पर 
यद्वज़ 5पि पतत्यमी भमयचलल्त्ैलोक्यमुक्ताध्वनि | 
सर्वामिब निम्र्गनिभयतया शंकां विहाय स्वयं 
आनंतः स्वमवध्यबोधवपुर्ष बोधाजच्यदंते न हि ॥१५४।। 


झविरत सम्यग्दपहिसे लेकर ऊपरके सभी ज्ञानी ही समझना चाहिए। उनमेंसे, श्रविरत 
सम्य्दृष्टि, देशविरत सम्यग्हष्टरि और भाहारविहार करते हुए मुनियोंके बाह्य क्रियाकर्म होते हैं, तथापि 
शञानस्वभावसे ग्रचलित होनेके कारण निश्चयसे दे, बाह्यक्रियाकर्मके कर्ता नहीं हैं, ज्ञानके ही कर्ता हैं । 
भ्न्तरंग मिथ्यात्वके भ्रभावसे तथा यथासम्भव कषायके भ्रभावसे उनके परिणाम उज्ज्वल हैं। उस 
उज्ज्वलताको ज्ञानी ही जानते हैं, मिथ्यादृष्टि उस उज्ज्वलताको नहीं जानते । मिथ्यादहृष्टि बहिरात्मा 
हैं, वे बाहरसे ही भला-बुरा मानते हैं) प्रन्तरात्माकी गतिको बह्रात्मा क्या जाने ? ।१५३॥ 





धब, इसी भथथंका समर्थक झोर भागामी गाथाका सूचक काव्य कहते हैं:-- 


श्लोकार्थ:--[ यत्‌॒ भय-चलतू-त्रलोक्य-मुक्त-प्रध्वनति वर्ज पतति श्रपि ] जिसके भयसे 
चलायमान होते हुबे--( खलबलाते हुवे )- तीनों लोक अपने मार्गको छोड़ देते हैं ऐसा बज्ञपात होने 
पर भी, [ ध्मो ] ये सम्यग्दृष्टि जीव, [ निसगगं-निर्भगतया ] स्वभावतः निर्भय द्वोनेसे, [ सर्वामु एव 
शंकां विहाय ] समस्त शंकाको छोड़कर, [ स्वयं स्वमु झ्रवध्य-बोघ-बपुर्ष जानन्तः ] स्वयं भ्रपनेको 
( प्रात्माको ) जिसका ज्ञानरूपी शरोर श्रबध्य है ऐसा जानते हुए, [ बोधात्‌ च्यवन्ते न हि ] ज्ञानसे 
ज्युत नहीं दोते । [ इदं परं साहुसम्‌ सम्यरहष्टय: एवं कतु' क्षमन्ते ] ऐसा परम साहस करनेके लिये 
मात्र सम्यग्दष्टि ही समये हैं । 


भावार्थ:--सम्यर्दृष्टि जीव नि:शंकितग्रुणयुक्त होते हैं इसलिये चाहे जेसे शुभाशुभ कर्मोबयके 
समय भी गे जशञानरूप ही परिणभित होते हैं। जिसके भयसे तीनों जोकके जीव काँप उठते हैं--चलायमान 
हो उठते हैं भोर पभ्रपना मार्ग छोड़ देते हैं ऐसा वजपात होने पर भी सम्यर्हृष्टि जीव अपने स्वरूपको 
ज्ञानशरीरी मानता हुआ ज्ञानसे चलायमान नहीं होता । उसे ऐसी शंका नहीं होती कि इस वज्ञपातसे 
मेरा नाश हो जायेगा; यदि पर्यायका विनाश हो तो ठीक ही है क्योंकि उसका तो विनाशीक स्वभाव 
ही है ।१५४। 


झब इस प्र्थंकों गाया द्वारा कहते हैंः-- 


शै३६ समयसाए 


सम्मादिट्वी नीया गिस्‍्संका होंति णिव्भया तेण | 
सत्तभयविष्पमुक्‍का जम्हा तम्हा दु गिस्संका ॥।२२८।॥॥ 
सम्यर्दश्यों जीवा निशशेका भत्रति निर्भयास्तेन । 
सप्तमयविप्रश्नक्ता यस्‍स्मात्तस्मात निश्शंका) ॥२२८।| 
येन नित्यमेब सम्यस्टष्टय! सकलकमफलनिरमिलाषाः संतो 5त्यंतकम निरपेक्षतया बरतते, 
तेन नूनमेते अत्यंदनिश्शंकदारुणाध्यवसतायाः संतो$त्यंतनिर्भयाः संभाव्यंते । 
( धादूं लविक्रीडित ) 
लोकः शाश्वत एक एप सकलव्यक्तो विविक्तात्मन- 
थिन्नोक॑ स्वयमेव फेवलमयं यज्लोकयत्येकक) । 
लोको5यं न तबापरस्तद्परस्वस्यास्ति दड्ीः इंतो 
निश्शंकः सतत स्वयं स सहज॑ ज्ञानं सदा पिंदति ।१५५॥।। 








सम्यक्ति जीव होते निःशंकित इसहि से निमेय रहें | 
हैं सप्रमयश्रविश्वुक्त वे, इमही से वे निःशंक हैं ।२२८॥ 
गाया :--[ सम्यग्हष्टय) जीवा: ) सम्यरहष्टि जीव [ निश्शंकाः भवंति ] निःशंक होते हैं, 
[ हैन | इसलिये [ निर्भया: ] निर्भय होते हैं; [तु] भौर [ यस्‍्मात्‌ ] क्‍योंकि थे [ सप्तभय- 
बिप्रपुक्ताः ] सप्त भयोंसे रहित होते हैं [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ नि:शंका: ] निःशंक होते हैं (-प्रडोल 
होते हैं ) | 
टीका:--क्योंकि सम्यस्टष्टि जीव सदा ही सर्ग कर्मोके फलके प्रति निरभिलाष होते हैं इस लिये 
वे कमेके प्रति प्त्यन्त निरपेक्षतया वर्तंते हें, इसलिये वास्तवमें थे भ्रत्यन्त नि:हांक दारुण ( सुद्दद ) 
निश्चयवाले द्वोनेसे भ्रत्यन्त निर्भय हें ऐसी सम्भावना की जाती है ( भ्र्थात्‌ ऐसा योग्यतया माना 
जाता है ) । 
प्रब सा भयोंके कलशरूप काव्य कहे जाते हें, उसमेंसे पहले इहलोक श्रौर परलोकके भयोंका 
एक काब्य कहते हैं: -- 
श्लोकार्थ:--[ एव: ] यह चित्स्वरूप लोक ही [ विविक्ताश्मन: ] भिन्न भ्ात्माका ( परसे 
भिन्नरूप परिणमित होते हुए प्रात्माका ) [ शाश्वतः एक: सकल-व्यक्त: लोक: ] शाश्वत, एक झोौर 
सकलव्यक्त (-सर्गकालमें प्रगट ) लोक है; [ यत्‌ क्योंकि [ केवलम चित्‌-लोक॑ | मात्र चित्स्वरूप 
लोकको [ प्यं स्वयमेव एकक: लोकयति ] यह ज्ञानी पआ्लात्मा स्वयमेव एकाकी देखता है- भनुभव 


निर्मश झधिकार ३३७ 


( शादू लबिक्रीडित ) 
एपकेव हि वेदना यदचरू द्वानं स्वयं बेयते 
निर्मेदोदितवेबबेदकबलादेकं सदानाकुलेः । 
मैवान्यागतबेदनेव दि भवेत्तद्धी: कुतो श्ञानिनो 
निश्शंकः सतत स्वयं छ सहज ब्वानं सदा विंदति ॥१४ ६॥। 


करता है । यह चित्स्वरूप लोक ही तेरा है, [ तब्‌ू-धपर: ] उससे भिन्न दूसरा कोई लोक-[ भ्वयं 
लोक: छपर: ] यह लोक या परलोक--[ तब न _] तेरा नहीं है ऐसा ज्ञानी विचार करता है, जानता 
है, [ तल्य तब-मोः कृत: ध्स्ति ] इसलिये ज्ञानोको इस लोकका तथा परलोकका भय कहँसे हो ? 
[ हः स्वयं सतत निश्शंक: सहज ज्ञान सदा विन्दति ] बह तो स्वयं निरन्तर निः:शंक वर्तता हुआ सहज 
जआानका ( प्रपने ज्ञानस्वभावका ) सदा धनुभव करता है । 

भावा्थ:--'इस भवमें जोवन पर्यन्‍्त झनुकूल सामग्री रहेगी या नहीं ? ऐसी चिन्ता रहना 
इहलोकका भय है । 'परभवसमें मेरा क्या होगा ?” ऐसी चिन्ताका रहना परलोकका भय है। जानी 
जानता है कि--यह चेतन्य ही मेरा एक, नित्य लोक है जो कि सदाकाल प्रगट है। इसके भ्तिरिक्त 
दूसरा कोई लोक मेरा नहीं है। यह मेरा चेतन्यस्वरूप लोक किसीके बिगाड़े नहीं बिगड़ता । ऐसा 
जाननेवाले ज्ञानीके इस लोकका भ्रथवा परलोकका भय कहाँसे हो ? कभी नहीं हो सकता वह तो 
झपनेको स्वाभाविक ज्ञानरूप ही ध्नुभव करता है।१५५। 

झब वेदनाभयका काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ निर्भेद-उदित-बेख-बेदक-बलात ] ग्रभेदस्वरूप वर्तते हुवे वेद्य-वेदकके बलसे 
( वेध्य भ्लोर वेदक भ्रभेद ही होते हैं ऐसी वस्तुस्थितिके बलसे ) [ यद्‌ एक प्रचल ज्ञान स्वय प्रन'कल: 
सदा वेछते ] एक प्चल ज्ञान ही स्वयं निराकुल पुरुषोंके द्वारा (-श्ञानियोंके द्वारा ) सदा गेदनमें भ्राता 
है, [ एवा एका एव हि वेदना ] यह एक हो गेदना ( ज्ञानगेदन ) ज्ञानियोंके है। ( प्रात्मा गेदक है 
झोर शान वेद्य है। ) [ शानिनः प्न्या ध्रागत-वेदना एवं हि न एवं मवेत्‌ ] ज्ञानीके दूसरी कोई झ्रागत 
(-पुदगलसे उत्पन्न ) गेदना होती ही नहीं, [ तब्‌-भीः कृत: ] इसलिये उसे ओदनाका भय कहाँसे हो 
सकता है ? [ स्रः स्वयं सतत निश्शंक: सहज ज्ञान सदा विन्दति ] वह तो स्वयं निरन्तर नि:शंक वतेता 
हुप्रा सहज श्ञानका सदा झनुभव करता है । 

भावाथ:--सुखदु :खको भोगना गेदना है । ज्ञानीके ्पने एक ज्ञानमात्र स्वरूपका ही उपभोग 
है। वह पुद्ंगलसे होनेबाली गेदनाकों गोदना ही नहीं समझता, इसलिये ज्ञानीके गेदनाभय नहीं है। 
बहु तो सदा निर्भय बतेता हुआ आानका प्रनुभव करता है ।१५६। 

भव भरक्षाभयका कान्‍्य कहते हैं:-- 

श्र 


हर३े८ समयसा बे 
( शादु लविक्रीडित ) 


यत्सझाश्नम्ु॒ुपेति तन्न नियत व्यक्तेति बस्तुस्थिति- 

धान सत्स्ववमेव तत्किल ततखातं किमस्यापरे! । 

अस्यात्राणमतो न किंचन भवेत्तदूभी! कुतो ज्ञानिनो 

निश्शंकः सतत स्वयं स सहजं बज्वानं सदा दिंदति ॥१५७॥। 
( शादू लविक्री डित ) 


स्‍्वं रूपं क्िल वस्तुनों5स्ति परमा ,गुप्तिः स्वरूपे न य- 
च्लक्तः को 5पि परः प्रवेष्ठुमकृतं ज्ञान स्वरूपं च नु। | 
अस्यागुप्तितों न काचन भवेचद्मौः कुतो ज्ञानिनो 
निश्शंकः सतत स्वयं स सददज श्ञानं सदा विंदति ॥१५८।। 








श्लोकार्थ:--[ यत्‌ सत्‌ तत्‌ नाशं न उपेति इति वस्तुत्थिति: नियत व्यक्ता ] जो सत्‌ है वह 
नष्ट नहीं होता ऐसी वस्तुत्थिति नियमरूपसे प्रगट है। [ तत्‌ ज्ञान किल स्वयमेव सत्‌ ] यह ज्ञान भी 
स्वयमेव सत्‌ ( सत्स्वरूप वस्तु ) है ( इसलिये नाशको प्राप्त नहीं होता ), [ तत: प्रपरे: ध्रस्य त्रात॑ 
कि ] इसलिये परके द्वारा उसका रक्षण कंसा ? [ श्रतः अस्य किचन श्त्रारां न भवेत्‌ ] इश्रप्रकार 
( ज्ञान निजसे ही रक्षित है इसलिये ) उसका किचितृमात्र भी श्ररक्षण नहीं हो सकता [ ज्ञानिन: 
तद्‌-भी: कृत: ] इसलिये ( ऐसा जाननेवाले ) ज्ञानीको प्ररक्षाका भय कहांसे हो सकता ? [ सः स्वयं 
सतत निश्शंकः सहज ज्ञानं सदा विन्दति ] वह तो स्वयं निरन्तर नि:शंक बतंता हुआ सहज ज्ञानका 
सदा झनुभव करता है। 


भावायं:--सत्तास्वरूप बस्तुका कभी नाश नहीं होता । ज्ञान भी स्वयं सत्तास्वरूप वस्तु है; 
इसलिये यह ऐसा नहीं है कि जिसकी दूसरोंके द्वारा रक्षा की जाये तो रहे, प्रन्यथा नष्ठ हो जाये । ज्ञानी 
ऐसा जानता है इसलिये उसे घ्रक्षाका भय नहीं होता; वह तो निःशंक वतंता हुआ स्वयं श्रपने 
स्वाभाविक ज्ञानका सदा प्रनुभव करता है ।१५७। 

झब भगुप्तिभयका काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ किल स्वं रूप बस्तुनः परमा गुप्तिः श्रस्ति ] वास्तवमें वस्तुका स्व-रूप ही 
( निजरूप ही ) वस्तुकी परम 'गुप्ति' है | यत्‌ स्वरूपे कः झपि पर: प्रवेष्दुम न शक्त: ] क्योंकि स्वरूपमें 
कोई दूसरा प्रवेश नहीं कर सकता; [ च ] झौर [ प्नकृतं शान नुः स्वरूप ] प्रकृतज्ञान (-जो किसीके 
द्वारा नहीं किया गया है ऐसा स्वाभाविक शान-) पुरुषका भ्र्थात्‌ भ्रात्माका स्वरूप है; ( इसलिये ज्ञान 
धात्माकी परम गुप्ति है। ) [ भ्रतः शस्य न काचन श्रगुष्ति: भवेत्‌ ] इसलिये भात्माकी किचित्मात्र भी 


निर्जेश ध्रधिरार ३३६ 


( शादूं लविक्रीडित .) 
प्राणोच्छेंदप्न॒ुदाहरंति मरणं प्राणा! किलास्यात्मनों 
इ्वान॑ तत्स्वयमेव शाश्वततया नोच्छियते जातुचित्‌ । 
तस्यातोी मरणं न किचन भवेचदूभी कुती ह्ानिनो 
निशश्चंकः सतत स्वयं स सहज ज्ञान सदा विंदति ॥१५९। 


भ्रगुप्तता न होनेसे [ शानिन: तद्‌-भी: कृत: | ज्ञानीकों प्रगुत्तिका भय कहाँसे हो सकता है ? [ सः स्वयं 
सतत निश्शंक: सहज ज्ञानं सवा विन्दति | वह तो स्वयं निरन्तर निःशंक वर्तता हुआ सहझष ज्ञानका 
सदा अनुभव करता है । 

भावार्थ :--गुप्ति! प्र्थात्‌ जिसमें कोई चोद इत्यादि प्रवेश न कर सके ऐसा किला, भोंयरा 
( तलघर ) दृत्यादि; उसमें प्राणी निरभेयतासे लिवास कर सकता है । ऐसा गुप्त प्रदेश न हो श्लौर खुला 
स्थान हो तो उसमें रहनेवाले प्राणीको झगुप्तताके कारण भय रहता है। शानी जानता है कि--वरतुके 
निज स्वरूपमें कोई दूसरा प्रवेश नहीं कर सकता इसलिये वस्तुका स्वरूप ही वस्तुकी परम गुप्ति भर्थात्‌ 
श्रभेद्य किला है। पुरुषका भ्र्थात्‌ आत्माका स्वरूप ज्ञान है; उस ज्ञानस्वरूपमें रहा हुभा भात्मा गुप्त है 
क्योंकि श्ञानस्वरूपमें दूसरा कोई प्रवेश नहीं कर सकता । ऐसा जाननेवाले ज्ञानीको प्रगुप्तताका भय 
कहाँसे हो सकता है ? वह तो नि:शंक वर्तंता हुआ पभपने स्वाभाविक ज्ञानस्वरूपका निरन्तर श्ननुभव 
करता है।! ५५८। 

अब मरणभयका काथ्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:-[ प्रास्पोच्छेवम्‌ मरणं उदाहरन्ति ] प्रायोंके नाशको ( लोग ) मरण कहते हैं। 
[ प्रस्य क्रात्सन: प्राणाः किल ज्ञान ] निम्रयसे प्रात्माके प्राण तो ज्ञान है | [ तत स्वयमेव शाश्वततया 
जातुचित न उच्छिचते ] वह ( ज्ञान ) स्वयमेव शाइवत होनेसे उसका कदापि नाश नहीं होता; [ भरता 
तस्प मररां किआअन म भवेतु ] हसलिये प्रात्माका मरण किचित्मात्र भी नहीं होता । [ शानिन: तद-भोः 
कुत। ] भरत: ( ऐसा जाननेवाले ) ज्ञानीकों मरणका भय कहाँसे हो सकता है? [ सः स्वयं सतत 
निश्शंक। सहज शान सदा विन्दति ] वह तो स्वयं निरन्तर निः:शंक वतंता हुप्मा सहज श्ञानका सदा 
झनुभव करता है । 

भावाथ:--इन्द्रियादि प्राणोंके नाश होनेकी लोग मरण कहते हैं। किन्तु परमार्थंत: झ्रात्माके 
इन्द्रियादिक प्राण नहीं हैं, उसके तो शान प्राण हैं । शान प्रविनाशी है-- उसका नाश नहीं होता; भरत: 
भ्ात्माको मरण नहीं है । श्ञानी ऐसा जानता है इसलिये उसे मरणकां भय नहीं है; वह तो निःशंक 
चर्तेता हु अपने शानस्वरूपका सिरन्‍्तर प्रनुभव करता है ।0५६। 


भ्रव ध्राकस्मिकभयका काव्य कहते हैं:--- 


हेड ० समयसार 
( शादू लबिक्रीडित ) 
एकं ब्रानमनादनंतमचलं पिद्धं किलेतत्खतो 
यावावदिदं सदेव हि मवेझ्षात्र द्वितीयोदयः । 
तन्नाकस्मिकमत्र किंचन मवेत्तद्भीः कुतो ज्ञानिनो 
निश्शंकः सतत स्वयं स सहज ज्ञान सदा विंदति १६०।। 





श्लोकार्थ:--[ एतत्‌ स्वतः सिद्ध शञानम्‌ किल एक ] यह स्वतःसिद्ध ज्ञान एक है, [ प्रनावि ] 
ग्रनादि है, [ झनन्तम ] प्रनन्त है, [ भ्रचल॑ ] अभ्रचल है। [ इद यावत तावत सदा एवं हि भवेत ] 
वह जबतक है तबतक सदा ही वही है, [ भ्त्र द्वितोयोदयः न ] उसमें दूसरेका उदय नही है । [ तत्‌ ] 
इसलिये [ भत्र ग्राकस्मिकम्‌ किचन न भदेत्‌ ] इस आतमें ग्राकस्मिक कुछ भी नहीं होता । [ शानिन: 
तब-भो: कुत: ] ऐसा जाननेवाले ज्ञानीको अ्रकस्मात्‌का भय कहाँसे हो सकता है ? [ स: स्वयं सतत 
निशशंक: सहज ज्ञानं सदा विन्दति ] वह तो स्वयं निरन्तर निःशंक वतंता हुआ सहज ज्ञानका सदा 
प्रनुभव करता है । 


भावाय:--'यदि कुछ प्रनिर्धारित-अ्निष्ठ एकाएक उत्पन्न होगा तो ?” ऐसा भय रहना 
झाकस्मिक भय है । ज्ञानी जानता है कि--आत्माका ज्ञान स्वतःसिद्ध, अ्रनादि, भ्रतन्त, श्रचल, एक है । 
उसमें दूसरा कुछ उत्पन्न नहीं हो सकता; इसलिये उसमें कुछ भी श्रनिर्धारित कहांसे होगा श्रर्थात 
भ्रकस्मात्‌ कहांसे होगा ? ऐसा जाननेवाले ज्ञानीको श्राकस्मिक भय नहीं होता, वह तो नि:शंक कतंता 
हुआ झपने ज्ञानभावका निरन्तर भ्रनुभव करता है । 


इसप्रकार ज्ञानीको सात भय नहीं होते । 


प्रशन:-- भ्विरतसम्यग्दष्टि श्रादिको भी ज्ञानी कहा है श्लोर उनके भयप्रकृतिका उदय होता है 
तथा उसके निमित्तसे उनके भय होता हुश्षा भी देखा जाता है; तब फिर ज्ञानी निर्भय कंसे है ? 


समाधान।--भयप्रकृ तिके उदयसे निमित्तसे ज्ञानीको भय उत्पन्न होता है। श्रौर भ्रन्तरायके प्रबल 
उदयसे निर्बल होनेके कारण उस भयकी वेदनाको सहन न कर सकतेसे ज्ञानी उस भयका इलाज भी 
करता है । परन्तु उसे ऐसा भय नहीं होता कि जिससे जीब स्वरूपके ज्ञानश्रद्धानसे च्युत हो जाये । भौर 
जो भय उत्पन्न होता है वह मोहकरम की भय नामक प्रकृतिका दोष है। ज्ञानी स्वयं उसका स्वामी होकर 
कर्ता नहीं होता, ज्ञाता ही रहता है । इसलिये ज्ञानीके भय नहीं ।१६०। 


प्रव भागेकी (सम्यरदृष्टिके नि:शंकित भ्रादि चिह्ठों सम्बन्धी) गाथ। भ्रों का सूचक काव्य कहते हैं:-.- 


निर्जरा ध्धिकार श्ड१ 


( मन्दाक्रान्ता ) 
टंकोत्कीणस्वरसनिचितज्ञानसबेस्वमाजः 
सम्परवष्टेय दिद सकल ध्नंति कक्ष्माणि कम । 
तत्तस्यास्मिन्पुनरपि मनाककर्म णो मास्ति बंधः 
पू्वोपा्च तदसुभवतो निश्चितं निजरेव ।।१६१॥ 

जो चत्तारि वि पाए छिददि ते कम्मबंधमोहकरे । 
सो णिस्संको चेदा सम्साबिट्टी मुणेदब्यों ॥२२६॥ 


यश्वतुरों 5पि पादान्‌ छिनति ताम्‌ कम बंधमोहकरान | 
से निश्शंकश्वेतयिता सम्पस्दश्य्रितिब्यः २२९ 
इलोकार्थ:-- [_ टंकोत्कोर्शा-स्वरस-लिचित-शान-सर्वस्व-माज: सम्यग्हष्टे: ] टंकोस्कीरों 
निजरससे परिपूर्ण ज्ञानके सर्गस्वकों भोगनेवाले सम्यग्हष्टिके [ बद इह लक्ष्मारिंण ] जो निःशंकित 
झादि चिह्न हैं गे [ सकल॑ कर्म |] समस्त कर्मोंको [ घ्नन्ति ] नष्ट करते हैं; [ तत्‌ ] इसलिये, 
[ प्स्मिन ] कर्ंका उदय वतंता होने पर भी, [ तस्य ] सम्यस्दष्टिको [ पुन; ] पुन: [ करण! 
बन्ध: ] कमेका बन्ध [ मनाक श्रपि ] किचित्मात्र भी [ नास्ति ] नहीं होता, [ पूर्वोपात्तं ] परन्तु 
जो कर्म पहले बंधा था [ तद्‌-पझ्नुभवत: ] उसके उदयको भोगनेपर उसको [ निश्चितं | नियमसे 
[ निजंरा एवं ] उस कमंकी निजंरा ही होती हूँ । 
भावार्थ:--सम्यर्हष्टि पहले बँषी हुई भय श्ादि प्रकृतियोंके उदपको भोगता है, तथापि 
छुनिःद्षकित प्रादि गुणोंके विद्यमान होनेसे उसे > शंकादिकृत ( शंकादिके निमित्तसे होनेवाला ) बन्ध 
नहीं होता किन्तु पूर्वकर्मकी निर्जेरा ही होती है ।१६१॥ 
झब इस कथनको गाथाझों द्वारा कहते हैं, उसमेंसे पहले निःशंकित श्रंगकी ( ग्थवा निःशंकित 
गुशकी-वि क्ककी ) गाथा इसप्रकार है -- 
जो कमबंघनमोदरर्सा, पाद चारों छेंदता। 
चिन्पूतिं वो शंकारद्वित,सम्पक्त्वरष्टी जानना ।२२९।। 
गाया्थ:--[ थम: चेतथिता] जो + नेतयिता, [कर्मबंधभोहकराम्‌ ] कर्मवन्‍्ध सम्बन्धी मोह करनेवाले 
( प्र्धात्‌ जोव निम्चयतः करममोंके द्वारा बेंधा हुपा है ऐसा भ्रम करनेवाले ) [ तान्‌ चतुर। ्रपि पादान ] 


के वि:शंक्ित +- धदेह अबवा भय रहित । >< शंका--हंदेह; कल्पित भय, -:-जेतयिता--चेतनेवाबओ; 
आानने-देखनेवाला; आत्मा । 


३४२ समयसार 


यतो हि सम्पस्दष्टिः टंकोत्कीजेंकड्नायकमाबमयत्वेन कम बंधशंकाकरमिथ्यात्वादिभावा- 
मावासिश्शंकः , ततो उस्य शंकारुदो नास्ति बंधः, किं तु निलरेव । 


जो दु ण करेदि कंखं कम्मफलेसु तह सव्वधस्मेस्‌ । 
सो णिक्‍्कंखो चेदा सम्मादिद्वी मुणेदब्वो ॥२२०॥॥ 
यस्तु न करोति कांक्षां कमफल्चेषु तथा सर्वेधमेंपू । 
स निष्कांध्रवेतयिता सम्यस्दृष्टिश्नातिव्प/ ॥२२०।॥ 
यतो हि सम्पस्टृष्टिः टंकोत्कीणेंकज्ञायकमावम यत्वेन सर्वेध्वपि कमफलेप सर्वेषु बस्तु धर्मेष 
च्‌ कांक्षामावाश्रिष्कांध्तः, ततो 5स्य कांक्षाकृतो गास्ति बंधः, कि तु निजरेव । 


भिश्यात्वादि भावरूप चारों पादोंको [ छिनत्ति ] छेदता है, [ सः ] उसको [ नि३शंकः ] निःशंक 
[ सम्यग्हष्टि: ] सम्यर्दृष्टि [ ज्ञातव्य: ] जानना चाहिये । 

दीका:--क्योंकि सम्यरटृष्टि, टंकोल्‍्कीर्णा एक ज्ञायकभावमयताके कारण कमंबन्ध सम्बन्धी शंका 
करनेवाले ( भ्र्थात्‌ जीव निश्चयतः कर्मसे बंधा हुप्रा है ऐसा! संदेह भ्रथवा भय करनेवाले ) मिथ्यात्वादि 
भावोंका ( उसको ) प्रभाव होनेसे, नि:शंक है इसलिये डसे शंकाकृत बन्ध नहीं किन्तु निजेरा ही है । 

भाषायं।-सम्पग्टष्टिको जिस कमेंका उदय झाता है उसका वह, स्वामित्वके धरभावके कारण, 
कर्ता नहीं होता । इसलिये भयप्रकृतिका उदय श्वाने पर भी सम्यग्दृष्टि जीव नि।हंक रहता है, स्वरूपसे 
ध्युत नहीं होता । ऐसा होनेसे उसे दांकाकृत बन्ध नहीं होता, कर्म रस देकर खिर जाते हैं । 

पधब नि.कांक्षित गुणकी गाथा कद्दते हैं:-- 


नो कमफल अरु से धर्मोकी न कांक्षा धारता | 
चिन्मृति थो कांक्षारहित सम्यक्त्वदृष्टी जानना ॥२३०॥ 
गायार्थ:--[ यः चेतयिता ] जो चेतयिता [ कर्मफलेषु ] कर्मोंके फलोंके प्रति [ तथा ] तथा 
[ सर्वधमेंचु ] सर्व धर्मोके प्रति [ कांज्षां ] कांक्षा [ नतु करोति ] नहीं करता [ सः ] उसको 
[ निष्कांक्ष) सम्यग्वृष्टि! ] निष्कांक्ष सम्यर्दृष्टि [ ज्ञातव्यः ] जानना चाहिये । 


दीका:--क्यों कि सम्यर्दृष्टि, टंकोत्कीर्ण एक शायकभावसयताक़े कारण सभी कर्मफलोंके प्रति 


तथा समस्त वस्तुधमकि प्रति कांक्षाका प्रभाव होनेसे, निष्कांक्ष ( निर्वांछुक ) है, इस लिये उसे कांक्षाकत 
बन्ध नहीं किन्तु निर्जरा ही है। 


नि्जेरा श्रधिकार ३४३ 


जो ण करेदि दुगु छ चेदा सब्वेसिमेव धम्माणं। 
सो खल णिव्विविगिच्छो सम्मादिट्टी मुणेदव्बो ॥२३१॥॥ 


यो न करोति झुगुप्सां वेतयिता सर्वेपामेब धर्माणाम्‌ | 
मो खलु निर्विचिकित्सः मम्यग्दश्ह्वातिब्यः ।|२३१॥। 


यतो हि सम्पस्दष्टि! टंकोत्कीणेंकब्रायकमावम यर्वेन सर्वेष्यपि धस्तुधर्मेषु लुगुप्सामावा- 
भिर्विचिकित्सः, ततो 5सय विचिकित्साकृदों तास्ति बंधः, कि तु निर्नरेव । 


भावायथ:--सम्यग्द ष्टिको, समस्त कर्मफलोंकी वांछा नहीं होती; तथा सर्व घर्मोकी वांछा नहीं 
होती, भ्र्थात्‌ सुवर्स त्व पाषाणत्व हत्यादि तथा निन्‍दा, प्रशंसा ध्रादिके वचन इत्यादि वस्तुधर्मोकी भ्रर्थात्‌ 
पुदूगलस्वभावोंकी उसे वांछा नहीं है--उनके प्रति समभाव है, भ्थवा ध्न्यमतावलम्बियोंके द्वारा माने 
गये झनेक प्रकारके सर्बंधा एकान्तपक्षी व्यवहारधर्मोकी उसे वांछा नहीं है--उन धर्मोंका श्रादर नहीं 
है। इसप्रकार सम्यग्हप्टि वांछारहित होता है इसलिये उसे बांछासे होनेवाला बन्ध नहीं होता । 
बर्तेमान बेदना सही नहीं जाती इसलिये उसे मिटानेके उपचारकी वांछा सम्यग्हष्टिको चारित्रमोहके 
उदयके कारण होती है, किन्तु वह उस'चांछाका कर्ता स्वयं नहीं होता, वह कमोदिय समझकर उसका 
ज्ञाता ही रहता है; इसलिये उसे बांछाकृत बन्ध नहीं होता । 


प्रब निविविकित्सा गुणकी गाथा कहते हैं:-- 


सब वल्तुधमवियें जुतुप्साथात्र नो नहिं धारता। 
चिन्मूर्ति निर्विविकित्स वो, सदृदृष्टि निश्य जानना ॥२३१॥ 


ताथायथं:--[ यः चेतयिता ] जो चेतयिता [ सर्वेबाम एवं | सभी [ धर्माणाम | धर्मों 
( वस्तुके स्वभावों )के प्रति [ जुगुप्सां ] जुगुप्सा ( ग्लानि) [ न करोति | नहीं करता [ सः ] उसको 
[ खखु ] निम्भयसे [ निविचिकित्सः: ] निविचिकित्स (-विचिकित्सादोषसे रहित ) [ सम्यरदष्टिः ] 
सम्यग्टृष्टि [ ज्ञातव्य: ] जानना चाहिये। 


टोका:--क्यों कि सम्यर्दष्टि, टंकोत्कीर्ों एक ज्ञायकभावमयताके कारण सभी वस्तुषरमोंके प्रति 
जुगुप्ताका भ्भाव होनेसे, तिविचिकित्स (-जुगुप्सारहित- ग्लानिरहित ) है, इसलिये उसे विचिकित्सा- 
कृत बन्ध नहीं किन्तु निर्जरा ही है । 


देवगढ़ समयसार 
जो ह॒वदि श्रसम्मूढों चेदा सदहिट्टि सव्यभावेसु । 
सो खल प्रमढविद्वी सम्माविट्टी मुणेवत्यों ॥२ रे २।॥॥ 
यो मबल्ति अस॑मृदः चेतसिता सद्दृ्टिः सरेमवेषु । 
से खज्ु अमृटदृष्टिः सम्पर्दशिज्ञातिब्ध! ॥२३२॥ 


यतो हि सम्पर्टष्टिः टंछोत्कीण कन्मायकमावमयत्वेन सर्वेध्वपि भावेषु मोहाभावादमूढटृष्टि!, 
ततो 5सय मूहदष्टिकृतों नास्ति बंधः, किं तु निजरेव । 





भावायथ:--सम्यग्दष्टि वस्तुके धर्मोकि प्रति (भर्थात्‌ क्षुधा, तृषा, शीत, उष्ण भश्रादि भावोंके प्रति 
तथा विष्ठा झ्रादि मलिन द्रव्योंके प्रति) जुगुप्सा नहीं करता । यद्यपि उसके जुगुप्सा नामक कर्मप्रकृतिका 
उदय श्राता है तथापि वह स्वयं उसका कर्ता नहीं होता इसलिये उसे जुगरुप्साकृत बन्ध नहीं होता, परन्तु 
प्रकृति रस देकर खिर जाती है इख्वलिये निर्जरा ही होती है + 


झब प्रमुढ़दह्टि श्रंगकी गाया कहते हैं :-- 


संमृढ़ नहिं सब भावमें जो,-- सत्यद्शी धारता । 
वो मूढ्दश्टिविद्दीन सम्यग्दश्टि निथय जानना ॥२३२॥ 


गायाषे:--[ यः चेतयिता] जो चेतयिता [ सर्वभावेषु ] समस्त भावोंमें [भरसंमृढः] भ्रमृढ है-- 
[ सदृहृष्टि। ] यथार्थ हृष्टिवाला [ भवति ] है, [स: ] उसको [ खलु ] निश्चयसे [ प्रमुद्हृष्टि: ] 
झमृठ्दृह्टि [ सम्पग्हष्हि: | सम्यर्दहि [ झातव्य: ] जानना चाहिये । 

टीका:--क्योंकि सम्यरह हि, टंकोत्कीर्ण एक ज्ञायकभावमयताके कारणा सभी भावोंमें मोहका 
प्रभाव होनेसे, भमृढटह्टि है, इसलिये उसे मूढ़दृष्टिकृत बन्ध नहीं किन्तु निजेरा ही है । 

भावा्ं:--सम्यर्टड्टि समस्त पदार्थोंके स्वरूपको यथार्थ जानता है; उसे रागद्रेषमोहका भ्रभाव 
होनेसे किसी भी पदार्थ पर प्रयथार्थ दृष्टि नहीं पड़ती । चारित्रमोहके उदयसे इृष्टानिष्ट भाव उत्पन्न हों 
तथापि उसे उदयकी बलवत्ता जानकर वह उन भावोंका स्वयं कर्ता नहीं होता इसलिये उसे मूढृहष्टिकृत 
बंध नहीं होता परल्तु प्रकृति रख देकर खिर जातौ है इसलिये नि्जरा ही होती है । 

धब उपगृहन गुणकी गाया कहते हूँ :-- 


तिजेशा धचिरार ३४५ 


जो सिद्धभत्तिनत्तो उपगृहणगो वु सव्यधम्माणं ॥ 
सो डवगृहणकारों सम्माविद्री मुणेदव्यों ॥२३३॥॥ 
यः सिद्धमक्तियुक्त: उपगृहनकस्तु स्वधर्माणाम | 
से उपगूहनकारी सम्यस्दशिज्ञातिब्य। ॥२३३॥ 


यतो हि सम्पस्टृष्टिः टंकोत्कौणेंकन्षायकमाबमयत्वेन समस्तात्म्क्तीनाहुपत् हणादुप- 
व इक), ततो 5सय जीवशक्तिदौरल्यकृतो नास्ति बंध! , कि तु नि्ेरेव ! 





जो सिद्धभक्तीसद्वित है, गोपन करें सब धमंका । 
चिन्मूर्ति वो उपगुदनकर सम्यक्तरष्टी जानना ॥२३३॥ 
वायाय।--[ यः ] जो (चेतगिता) [सिद्धभक्तियुक्तः] सिद्धोंकी शुद्धात्माकी भक्तिसे युक्त है [तु] 
झोर [ सर्वर्र्माणास उपगृहनकः | पर वस्तु प्रोंके सर्वे धर्मोको गोपनेवाला है ( भर्थात्‌ रागादि परभावोंमें 
युक्त नहीं होता ) [ सः ] उसको [ उपगृहनकारो ] उपगूहन करनेंवाला [ सम्यग्हृष्टि। ] सम्यर्हष्टि 
[ ज्ञातव्य: ) जातना चाहिये । 
टीकाः--क्यों कि सम्यर्द ष्टि, टंकोत्की रण एक ज्ञायकभावमयताके कारण समस्त भप्रात्मशक्तियोंकी 
वृद्धि करता है, इसलिये उपबृ हक श्रर्थात्‌ श्रात्मशक्ति बढ़ानेवाला है, इसलिये उस जीबकी शक्तिकी 
दुरबंबतासे ( मन्दतासे ) होनेबाला बन्ध नहीं किन्तु निर्जरा ही है । 


भावार्थ:--सम्यरह ष्ठटि उपगूहनगुरा युक्त है। उपगृहनका श्रथे छिपाना है। यहाँ निश्चयनयको 
प्रधान करके कहा है कि सम्यरहह्िने अपना उपयोग सिद्धभक्तिमें लगाया हुप्ना है, श्रौर जहाँ उपयोग 
सिद्धभक्तिमें लगाया वहाँ प्रन्य धर्मों पर दृष्टि ही नहीं रही इसलिये वह समस्त अन्य धर्मोंका गोपने- 
वाला और भ्रात्मशक्तिका बढ़ानेबाला है । 


इस गुणका दूसरा नाम 'उपबृ हण' भी है । उपबृ हणका झथ्थ है बढ़ाना । सम्यग्हष्टिने ब्रपना 
उपयोग सिद्धोंके स्वरूपमें लगाया है इसलिये उसके प्रात्माकी समस्त शक्तियाँ बढ़ती हैं-- भ्रात्मा पुष्ट 
होता है इस लिये वह उपबृ हरागुणावाला है। 


इसप्रकार सम्यग्हष्टिके ग्रात्मशक्तिक्री वृद्धि होती है इसलिये उसे दुर्वलंतासे जो बन्ध होता था 
वह नहों होता, निर्जरा ही होती है । यद्यपि जबतक अन्तरायका उदय है तबतक निबंलता है तथापि 
उसके अभिप्रायमें निर्बंलवा नहीं है, किल्तु भ्रपनों दाक्तिके भ्रतुसार कर्मोदयकों जोतनेका महान्‌ छशम 
बतंता है । 
भ्रव स्थितिकरणश गुणकी गाथा कहते हैँ:-- 
हे 


श४६ सम्यसार 


उम्मरगं गच्छंतं सर्ग॑ पि मग्गे ठवेदि जो चेदा। 
सो ठिदिकरणाजत्तो सम्माविट्टी मुणेबव्वो ॥२२३४।॥ 
उन्मार्ग गच्छतं स्वकमपि मार्गे स्थापयति यश्चेतयिता | 
स॒ ल्यितिकरणपुक्तः सम्यब्दशिब्नातब्य: २३४) 
यतो हि सम्बग्दष्टिः टंकोत्कीणेंकश्ायकमावमयत्वेन मार्गात्मनच्युतस्यात्मनों मार्ग एब 
स्थितिकरणाव्‌ स्थितिकारी, ततो 5स्थ मार्गच्यवनकतो नास्ति वंधः, किन्तु निर्जरेव । 
जो कुणदि वच्छलत्त तिण्हूं साहूण मोक्खमग्ग म्ह । 
सो वच्छलभाबजदो सम्मादिट्टी मुणेबब्वो ॥२३५॥ 
उन्मार्ग बाते स्वात्मकों भी, मार्गमें जे! स्थापत। : 
ौि8न्पूर्ति वो थितिकरणयूत , सम्पक्त दृष्टी जानना !।२३४।। 


गायार्थ:-[ यः चेतथिता ] जो चेतयिता [ उन्मागे गच्छतं ] उन्मागंमें जाते हुए [ स्वकम्‌ 
ध्रषि ] भपने प्रात्माको भी [ मारे ] मार्गमें [ स्थापयति ] स्थापित करता है, [ सः ] वह [ स्थिति- 
कररायक्त: ] स्थितिकरणयुक्त [ सम्यग्हष्टिः ] सम्यग्दष्टि [ ज्ञातव्यः ] जानना चाहिये । 


टीकाः--क्यों कि सम्यर्हष्नि टंकोत्कीर्ण एक ज्ञायकभावमयताके कारण, यदि श्रपना पश्ात्मा 
मार्गसे ( सम्यग्दर्शन-शान-चा रिश्ररूप मोक्षमार्गसे ) च्युत हो तो उसे मार्गमें ही स्थित कर देता है, 
इसलिये ध्थितिकारी ( स्थिति करनेवाला ) है, भ्रतः उसे मार्गसे च्युत होनेके कारण होनेबाला बन्ध 
नहीं किन्तु नि्ंरा ही है । 

सावाध:--जो, अपने स्वरूपरूपी मोक्षमार्गंसे च्युत होते हुए श्रपने श्रात्माको मार्गमें 
( मोक्षमागंमें ) स्थित करता है बह स्थितिकरणगुणयुक्त है । उसे मार्गसे च्युत होनेके कारए होनेवाला 
धन्ध नहीं होता किन्तु उदयागत कर्म रस देकर छिर जाते हैं इसलिये निजेरा ही होती है। 


धब वात्सल्य गुणकी गाथा कहते हैंः-- 


जो मोक्षएथमें साधु प्रयका वस्मलत्व करे बहा ! 
बिन्मूर्ति वो वात्सल्ययृत, सम्यक्तरष्टी जानना ॥२३५॥ 


मिर्जा अधिकार ड्छ 


यः करोति बत्सलत्व त्रयाणां साधूनां मोक्षमार्गे । 
से बत्सलभावयुतः सम्यस्दष्टिन्नातब्य! २३५॥ 
यतो हि सम्पग्दष्टि। टंकोत्कीणेंकश्ायकमायम यत्वेन सम्यरद शैनब्ान वा रित्राणां स्वस्माद- 
मेदबुद्धथा सम्य्दश नान्मार्गवत्सलः, ततो5सय मार्गानुपलंमकुतो नास्ति बंधः, किन्तु निर्जरेव । 
विज्जारहमारूढो सणो रहपहेसु भमइ जो चेदा। 
सो जिणणाणपहावी सम्माविट्ठी मुणेदव्बो ॥२३६।॥ 


विधारथमारूदः मनोरथपथेपु भ्रमति यश्चेतयिता। 
सम जिनब्वानप्रमावी सम्यरदशियज्वञातिब्य। ॥॥२३६॥ 


गायार्ष:--[ यः ] जो ( चेतयिता ) [ सोक्षसार्गं ] मोक्षमागंमें स्थित [ जअयारां साधूनां ] 
सम्यग्ददोन-ज्ञान-चारित्रर्पी तीन साधकों-साधनोंके प्रति ( श्थवा व्यवहारसे झाचाये, उपाध्याय 
झोर मुनि-इन तीन साधुप्रोंके प्रति ) [ बत्सलत्वं करोति ] वात्सल्य करता है, [ सः ] वह [ बल्सल- 
भावयुतः ] वात्सल्यभावसे युक्त [ सम्यर्दृष्टिः ] सम्यस्दष्टि [ ज्ञातव्य: ] जानना चाहिये। 


टीका:--क्योंकि सम्यग्टष्टि, टंकोत्कीरोँ एक ज्ञायकभावमयताके कारण सम्यग्दशेंम-ज्ञान- 
चारशित्रिको ध्पनेसे भ्रभेदबुद्धिसि सम्यकृतया देखता (-ध्नुभवन करता ) है, इसलिये मार्गवत्सल प्र्थात्‌ 
मोक्षमागेंके प्रति भ्रति प्रीतिबाला है, इसलिये उसे मार्गकी #ग्रनुपलब्धिसे होनेवाज्ञा बन्ध नहीं किन्तु 
निजंरा ही है । 


आवाधे:--वत्सलत्वका धर्थ दूँ प्रीतिभाव। जो जीव मोक्षमार्गरूपी ध्वपने स्वरूपके प्रति 
प्री तिवाला--भरनुरागवाला दो उसे मार्गकी श्रप्राप्तिसि होनेवाला बन्ध नहीं होता, परन्तु कमें रस देकर 
खिर जाते हैं इसलिये नि्जेरा ही होती है । 


भव प्रभावना गुणकी गाया कहते हैं:-- 
चिन्मूर्ति मन-रथपंथमें, विधारथारूद घूमता। 
अिनराजज्ञानप्रभावकर सम्यक्तरशी जानना ॥२३६॥ 


गाया :--[ या चेतयिता ] जो चेतयिता [ विद्यारथम्‌ प्रारूढ! ] विद्यारूपी रथ पर झ्ारूढ़ 
हुप्रा (-चढ़ा हुभा ) [सतोरचपथ्ेतु | मनरूपी रधके पथमें (ज्ञानहपी रथके चलनेके मार्गमें) [ भ्रमति] 


$% अनुपलब्धि-- प्रत्यक्ष नहीं ट्वीना बहु; अज्ञात; अप्राप्ति | 


श्थ्थ धमपसार 


यतो हि सम्यग्दृष्टिः टंकोत्कीणैंकज्ञायकमायमयत्वैन प्लानस्य समस्‍्तशक्तिप्रदोधेन 
९ ० से 
प्रभावजननात्प्रमावनाकरः , ततो 5स्य ह्वानप्रभावनाप्रकपकृतो नाएश्ति बंधः, कि तु निजर व । 


अमरण करता है, [ सः ] वह [ जिनज्ञानप्रमावी ] जिनेन्द्रभगवातके ज्ञानकी प्रभावना करनेवाला 
[ श्रस्यग्वृष्िद: ] सम्यस्टह्टि [ ज्ञातव्य: ] जानना चाहिये । ० 

टीका:--क्यों कि सम्यग्ह ह_्टि, टंकोत्की णं एक ज्ञायकभावमयताके कारण शानकी समस्त शक्तिको 
प्रगट करने-- विकसित करने- फैला नेके द्वारा प्रभाव उत्पन्न करता है इसलिये, प्रभावना फरनेयाला है, 
झत। उसे ज्ञानको प्रभावनाके श्रप्रकषसे ( ज्ञानकी प्रभावना न बढ़ानेसे ) होनेवाला बन्ध नहीं किन्तु 


निजंरा ही है । 
भावाय:--प्र भावनाका पर्थ है प्रगट करना, उद्योत करना इत्यादि; इसलिये जो झपने शानको 


निरन्तर भ्रभ्यासके द्वारा प्रगट करता है--बढ़ाता है, उसके प्रभावना श्रंग होता है । उसे श्रप्रभावनाकृत 
कमंबन्ध नहीं होता, किन्तु कर्म रस देकर खिर जाता है इपलिये उसके निजरा द्वी है । 

इस गायथामें निश्चयअ्रभावनाका स्वरूप कहा है । जेसे जिनविम्बको रथारूढ़ करके नगर, वन 
इत्यादिमें फिराकर व्यवहारप्रभावना की जाती है, इसीप्रकार जो विद्यारूपी ( ज्ञानरूपी ) रथमें 
पात्माको विराजमान करके मनरूपी ( ज्ञानरूपी ) मार्ममें भ्रमणा करता है वह ज्ञानकी प्रभावनायुक्त 
सम्यग्दृष्टि है, वह निश्चयप्रभावना करनेवाला है । 

इसप्रकार ऊपरकी गाथाश्रोंमें यह कहा है कि सम्यग्दृष्टि ज्ञानीको नि.शंकित भ्रादि भाठ गुण 
निज राके कारण हैं। इसी प्रकार सम्यक्त्वके भ्रन्य गुण भी निजंराके कारण जानना चाहिए । 

इस ग्रन्थमें निश्चयनयप्रधान कथत होनेसे यहाँ नि:शंकितादि ग्रुणोंका निश्चय स्वरूप (स्वाश्रितव- 
स्वरूप) बताया गया है। उसका सारांक्ष इसप्रकार है:--जो सम्यग्हष्टि झ्रात्मा प्रपने ज्ञान-श्रद्धानमें 
नि:शंक हो, भयके निमित्तसे स्वरूपसे चलित न हो भ्रथवा सन्देहयुक्त न हो, उसके नि ःशंकितगुण होता 
है ।!१। जो कर्मफलकी वांछा न करे तथा श्रन्य वस्तुक्े धर्मोकी वांछा न करे, उसके निःकांक्षित गुरा 
होता है।२। जो वस्तुके धर्मोके प्रति उलानि न करे, उसके निविचिकित्सा गुण होता है । ३। जो स्वरूपमें 
मूढ़ न हो, स्वरूपकों यथार्थ जाने, उसके भ्रमूढ्हष्टि गुण होते हैं ।४॥। जो प्रात्माको शुद्धस्वरूपमें युक्त 
करे, झात्माकी शक्ति बढ़ाये, भ्रोर धन्य धर्मोंको गोण करे, उसके उपगूहनगुणा होता है ।५। जो स्वरूपसे 
च्युत होते हुए भात्माको स्वरूपमें स्थापित करे, उसके स्थितिकरण गुरा होता है ।६। जो श्रपने स्वरूपके 
प्रति विशेष अनुराग रखता है, उसके वात्सल्यगुण होता है ।७। जो भ्रात्माके शानगुणको प्रकाशित 
कद- प्रगट करे, उसके प्रभावना गुण होता है ।८। 

ये सभो गुण उनके प्रतिपक्षी दोषोके द्वारा जो कमंबन्ध होता था उसे नहीं होने देते । भोर इन 
गुणोंके सद॒भावमें, चारित्रमोहके उदयरूप दंकादि प्रवर्ते तो भी उनकी (-शंकादिकी ) निजंश ही हो 
जातो है, नवीन बन्ध नहीं होता; क्योंकि बन्ब तो प्रधानतासे मिथ्यात्वके भ्रस्तित्वमें ही कहा है । 
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( मन्दाक्रान्ता ) 
ह घन बंध नवमिति निजेः संगतो 5श्टामिरंगेः 
प्राम्गद्धं तु श्षयय्नुपतयन निजरोज्जम्भरोन । 
सम्यग्दृष्ट' स्वयमतिरसादादिमध्यांतमुर्क्त 
झान॑ भृत्वा नटति गगनाभोगरंगं बिगाह्य १ ६२॥ 


सिद्धान्तमें गुणस्थानोंकी परिपाटीमें चारित्रमोहके उदयनिमित्तसे सम्यरह हिके जो बन्ध कहा है 
वह भी निर्जरारूप हो (-निर्जराके समान ही ) समझना चाहिये क्‍योंकि सम्बग्दृष्टिके जैसे पूर्वमें 
मिथ्यात्तके उदयके समय बँधा हुग्ना कर्म खिर जाया है उसी प्रकार नवीन बंघा हुप्रा कर्मे भी लिए जाता 
है। उसके उस कमंके स्वामित्वका श्रभाव होनेसे वह श्रागामी बन्धरूप नहीं किन्तु नि्जराख्प ही दै। 
जैसे - कोई पुरुष दूसरेका द्रव्य उधार लाया हो तो उसमें उसे ममत्वबुद्धि नहीं होतो, वर्तेमानमें उस 
दवग्यसे कुछ कार्य कर लेना हो तो वहू करके पूर्व निश्चवधानुतार नियत समय पर उसके मालिकको दे 
देता है; नियत समयके झ्ाने तक वह द्रव्य उसके घरमें पड़ा रहे तो भी उसके प्रति ममत्व न द्वोनेसे 
उस पुरुषको उस द्रव्यका बन्धन नहीं हे, वह उसके स्वामीको दे देनेके बराबर द्वी है; इसी प्रकार--ज्ञानी 
कर्मद्रवयको पराया मानता है इसलिये उसे उसके प्रति ममत्व नहीं होता भ्रत: उसके रहते हुए भी बह 
निजेरित हुएके समान ही है ऐसा जानना चाहिए । 

यह नि:शंकितादि आठ गुण व्यवहारनयसे व्यवहारमोक्षमार्ग में इसप्रकार लगाने चाहिये।--- 

जिनवचनोंमें सन्देह नहीं करना, भयके आने पर व्यवहार दर्शन-ज्ञान-चा रित्रसे नहीं डिमना, 
सो निःई्ंकितत्व है ।१। संसार-देह-भोगकी वांछासे तथा परमतकी वांछासे व्यवहारमोक्षमार्गसे 
चलायमान न होना सो नि:कांक्षितत्व है।२। भ्रपवित्र, दुर्ग न्धित आदि वस्तुओोंके निमित्तसे व्यवहारमोक्ष- 
मार्गकी प्रवृत्तिके प्रति ग्लानि न करना सो निविचिकित्सा है।३। देव, गुरु, शास्त्र, लौकिक प्रधृत्ति, 

प्रन्यमतादिके तस्वार्थेके स्वरूप--इत्यादिमें मृढ़ता न रखना, यथार्थ जानकर प्रवृत्ति करना सो अ्मुद्दह्ि 

है ।४। घर्मात्मामें कर्मोदयसे दोष श्रा जाये तो उसे गोश करना झोर व्यवहारमोक्षमार्गकी प्रवृत्तिको 
बढ़ाना सो उपगूहन भ्थवा उपबृ हण है ।५। व्यवहारमो क्षमार्गंसे च्यूत होते हुए झात्माको स्थिर करना 
सो स्थितिकरण है ।६। व्यवहारमोक्षमागमें प्रवृत्ति करनेवाले पर विशेष भ्रनुराग होना सो वाएसल्य है. 
।७। ब्यवहारमोक्षमा्गंका अनेक उपायोंसे उद्योत करना सो प्रभावना है ।८५। इसप्रकार शझ्ाठ गुणोंका 
स्वरूप व्यवहा रनयको प्रधान करके कहा है । यहाँ तिश्चयप्रधान कथनमें उस व्यवहा रस्वरूपकी गोणता 
है । सम्यरज्ञानरूप प्रमाणदृष्टिमें दोनों प्रधान हैं । स्यथाद्वाद मतमें कोई विरोध नहीं है । 

भब, निजे रा यथार्थ स्वरूपको जाननेवाले भौर करमोंके नवीन बन्धको रोककर निजेरा करने- 
वाले सम्पग्हष्टिकी महिमा करके निर्जरा अधिकार पूर्ण करते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ इति नवम्‌ बन्ध रन्घन्‌ |] इसप्रकार नवीन बन्धको रोकता हुआ भोर [ निजेः 
धष्हानि: झंगें: संगतः निजेरा-उल्जस्मेणेन प्राग्यड तु क्षयम्‌ उपनयन | ( स्वयं ) भ्पने श्राठ अंगोंसे 
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इति निर्जरा निष्क्रांता | 

युक्त होनेके कारण निर्जरा प्रगट होनेसे पूर्व बद्ध क्मोंका नाश करता हुप्ना [ सम्यग्हृष्टिः ] सम्यग्हृष्टि 
जीव [ स्थयम्‌ ] स्वयं [ ध्रतिरसात्‌ ] भ्रति रससे ( निजरसमें मस्त हुथा ) [ प्रादि-सध्य-अ्रन्तशुक्त 
जान भूत्या ] प्रादि-मध्य-प्रन्त रहित ( सर्वव्यापक, एकप्रवाहरूप धारावाही ) ज्ञानरूप होकर 
[ गगन-भ्राभोग-रज्भर विगाह्य ] भाकाशके विस्ताररूपी रंगभूमिमें श्रवगाहन करके ( ज्ञानके द्वारा 
समस्त गगनमण्डलमें व्याप्त होकर ) [ नदति ] नृत्य करता है । 

सावार्थ:--सम्परदष्टिको शंकादिकृत नवीन बन्ध नहीं होता श्रौर स्वयं श्रष्टांगथुक्त होनेसे 
,निर्ज राका उदय होनेके कारण उसके पूर्गमें बन्धका नाश होता है। इसलिये वह घारावाही शानरूपी 
रसका पान करके, निर्मल भ्राकाशरूपी रंगभूमिमें ऐसे नृत्य करता है जंसे कोई पुरुष म्य पीकर मग्न 


हुआ नृत्यभूमिमें नाचता है । 

प्रश्त:--भाप यह कह चुके हैं कि सम्यग्हष्टिके निजेरा होती है, बन्ध नहीं होता; किन्तु 
सिद्धान्तमें गुरास्थानोंकी परिपाटी में प्रविरत सम्यग्टष्टि इत्यादिके बन्ध कहा गया है । श्रौर घातिकर्मोका 
कार्य प्रात्मके गुणोंका घात करना है इसलिये दर्शन, ज्ञान, सुख, वीर्य--इन गुणोंका घात भी विद्यमान 
है | चारित्रमोहका उदय नवीन बन्ध भी करता है । यदि मोहके उदयमें भी बन्ध न माना जाये तो यह 
भी क्यों न मान लिया जाये कि भिथ्याहष्टिके मिथ्यात्वग्रनन्तानुबन्धीका उदय होने पर भी बन्ध नहीं 


१ 
दे उत्तर:--बन्धके होनेमें मुख्य कारण मिथ्यात्व-प्रनन्तानुबन्धीका उदय ही है; श्रौर सम्यग्दष्टिके 
तो उनके उदयका श्रभाव है। चारित्रमोहके 3दयसे यद्यपि सुखगुणका घात होता है तथा मिथ्यात्व- 
झतन्तानुबन्धी के श्वतिरिक्त और उनके साथ रहनेवालो भ्रन्य प्रकृतियोंके प्रतिरिक्त शेष घातिकर्मोंकी 
प्रकृतियोंका प्रल्प स्थिति-धनुभागवाला बन्ध तथा शेष भ्रघातिकर्मोंकी प्रकृतियोंका बन्ध होता है, तथापि 
जैसा भिथ्यात्व-भ्रनन्तानुबन्धी सहित होता है गैसा नहीं होता । ध्ननन्तसंसारका कारण तो मिथ्यात्व- 
प्रनन्तानुबन्धी ही है; उनका प्रभाव हो जाने पद फिर उनका बन्ध नहीं होता; भौर जहां भ्ात्मा ज्ञानी 
हुप्रा वहाँ भ्रन्य बन्धको गणना कोन करता है ? वृक्षकी जड़ कट जाने पर फिर हरे पत्ते रहनेकी झ्नवधि 
कितनी होती है ? इसलिये इस श्रध्यात्मशास्त्रमे सामान्यतया ज्ञानी-श्नज्ञानी होनेके सम्बन्धमें ही प्रधान 
कथन है । ज्ञानी होनेके बाद जो कुछ कर्म रहे हों वे सहूज ही मिटते जायेंगे । निम्नलिखित हृष्टान्तके 
झनुसार जानीके सम्बन्धमें समक लेता चाहिये । कोई पुरुष दरिद्रताके कारण एक भोंपड़ेमें रहता था । 
भाग्योदयसे उसे घत-घान्यसे परिपूर्ण बड़े महलकी प्राप्ि हो गई इसलिये वह उसमें रहसेको गया। यद्यपि 
उस महलमें बहुत दिनोंका कूड़ा कचरा भरा हुआ था तथापि जिस दिन उसने झाकर महलमें प्रवेश 
किया उस दिनसे ही वह उस महलका स्वामी हो गया, सम्पत्तिवान हो गया। श्रब वह कुड़ा कचरा 
साफ करना है सो वह क्रमशः श्रपनों छक्तिके अनुसार साफ करता है। जब सादा कचरा साफ हो 


जायेगा श्लोर महल उज्ज्वल हो जायेगा तब वह परमानन्दको भोगेगा। हसी प्रकार शानीके सम्बन्धमें 


तमभना चाहिये । १६२। 
टीका .--इस प्रकार निर्जरा ( रंगभूमिमेसे ) बाहर निकल गई । 
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इति श्रीमदमृतचन्द्रत्रिविर चितायां समयतसारव्याख्यायामात्मरूयांदौ निजराप्रूपकः 
बष्ठोक! ।। 
भावषायं:--इसप्रकार, जिसने रंगभूमिमें प्रजेश किया था वह निर्जरा प्रपना स्वरूप प्रगद 
बताकर रंगभूमिसे बाहर" निकल गई । 
( सबेया ) 
सम्यकवंत महंत सदा समभाव रहै दुख संकट श्वाये, 
कर्म नवीन बंधे न तथे प्र पूरव बन्ध भड़े बिल भागे ; 
पूरण भड् सुदर्शनरूप घर नित ज्ञान बढ़े निज पाये, 
यों शिवमारग साधथि निरन्तर, ब्रातंदरूप निजातम थाये।। 


इसप्रकार श्रो समयसारकी ( श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यदेवप्रणीत श्री समयसार परमागमकी ) 
श्रीमद्‌ भ्रमृतचन्द्राचायेदेवविरचित प्ात्मस्याति नामक टीकामें निञज्राका प्रर्पक छठवाँ प्ंक 
समाप्त हुआ । 





असचट+बणरटडटरगदुइटव अरदाटररर[ फटुड सकते सदर सहाइ+ कि सकडटरह दी 
ज्ज्छ 3 हि 


बन्ध अधिकार 


शा...  आ 


अथ प्रविशति बंध! । 
(घादूंलविकरीडित ) 


रागोद्वारमहारसेन सकलें कृत्वा प्रमत्त जगत्‌ 

क्रीड॑त॑ं रसभावनिभरमद्ानाट्य न बंध धुनत्‌ । 
आनंदामृतनित्यमोजि सहजावस्थां स्फूर्ट नाटयदू- 
धीरोदारमनाऊकुर्ल निरुषभि ज्ञान सम्ुन्मज्जति ॥१६३॥ 





--85 दोहा 4:-- 


रागादिकतें कर्मंको, बन्ध जानि मुतिराय । 
तजै तिर्नाहि समभाव करि, नम सदा तिन पाँय ॥॥ 


प्रथम टीकाकार कहते हैं कि 'भ्रव बन्ध प्रवेश करता है!। जेसे नृत्यमंच पर स्वांग प्रवेश करता 
है उसीप्रकार रंगभूमिमें बन्धतत्त्वका स्वाँग प्रवेश करता है । 


उसमें प्रथम हो, सर्ज तत्त्वोंको यथार्थ जाननेवाला सम्यग्ज्ञान बन्धको दूर करता हुम्ना प्रगट 
होता है, इस प्रथंका मंगलरूप काव्य कहते हैं:-- 


श्लोकार्थ:--[ राग-उद्गा र-भहारसेन सकल॑ जगत्‌ प्रमत्तं कृत्वा ] जो ( बन्ध ) रागके उदयरूपी 
मह्दा रस ( मदिरा )के द्वारा समस्त जगतको प्रमत्त (-मतवाला ) करके, [ रस-भाव-मिभेर-महा- 
नाट्य न क्रीडन्त बन्ध | रसके भावसे (रागहूपी मतवालेपनसे) भरे हुए महा नृत्यके द्वारा खेल (नाच) 
रहा है ऐसे बन्धको [ घुनत्‌ ] उड़ाता-दूर करता हुआ, [ज्ञान] ज्ञान [समुन्मज्जति] उदयको प्राप्त 


बन्ध प्रधिद्वार ३५३ 


जह णाम को वि पुरिसो णेहब्भत्तो दु रेणुबहुलस्सि । 
ठाणम्मि ठाइदृण य करेदि सत्थेहि बायामं ॥२२७।॥। 
छिददि भिददि य तहा तालीतलकयलिवसपपिडी प्रो । 
सच्चित्ताचित्ताणं करेदि दव्वाणमुवधादं ॥२३८।॥। 
उबधाद॑ कुृव्वंतस्स तस्स णाणाविहेहि करणेहि। 
णिच्छयदो चितेज्ज हु किपच्चयगो दु रघबंधों ॥२३८॥। 
जो सो दु णेहभावो तम्हि णरे तेण तस्स रयबंधों । 
णिच्छयदो विण्णेयं ण कायचेद्ठाहि सेसाहिं ॥२४०॥। 
एवं मभिच्छाविट्टी बद्बतो बहुविहासु चिट्ठासु 
रायादी उवबत्नोगे कुब्वंतों लिप्पदि रएण ॥॥२४१॥ 


यथा नाम क्रो5पि पुरुपः स्नेहास्यक्तस्तु रेणए बहले । 

स्थाने स्थित्वा च करोति अस्त्रेब्यायामम्‌ ।२२३७।॥। 
लिनाति मिनत्ति च तथा तालीवलकदलीवंशरपिंढीः | 
माॉजिताचितर्ना करोति द्रव्याणाप्॒पप्राक्म ।२२८।। 
उपधात कुबंतस्तस्थ नानाविधेः कारण । 
निश्यनर्थित्यतां खलु किंग्रत्ययिकस्तु रज्ञोबंधः [२३९॥।। 





होता है। वह ज्ञान [ प्रानन्‍्द-प्रमत-नित्य-भोजि ] भातत्दरूपी ध्मृतका नित्य भोजन करनेवाला है, 
[ सहज-प्रवस्थां स्फुट नाटयत ] भपनी ज्ञातृक्रियारूप सहज भप्रवस्थाको प्रगट नचा रहा है, [ धीर- 
उदारम ] धीर है, उदार ( ध्रर्थात्‌ महान विस्तारबाला, निश्चल है ) है, [ झ्नाकुल ] धनाकुल है, 
( भ्र्थात्‌ जिसमें किचित्‌ भी भ्राकुलताका कारण नहीं है ) [ निरुषधि ] उपाधि रहित ( भर्थात्‌ 
परिग्रह रहित या जिसमें कोई परद्रव्य सम्बन्धी ग्रहएणा-त्याग नहीं है ऐसा ) है । 





भावाये:--बंधतत्त्वने 'रंगभूमिमें' प्रवेश किया है, उसे दूर करके जो ज्ञान स्वयं प्रगट होकर 
नृत्य करेगा उस ज्ञानकी महिमा इस काव्यमें प्रगट की गई है। ऐसा श्रनन्त शानस्वरूप प्रात्मा सदा 
प्रगट रहो ॥ १६३! 

भ्रब बन्धतत्वके स्वरूपका विचार करते हैं; उसमें पहिले, बन्धके कारणोंको स्पष्ट तया 


बतलाते हैं:-- 
९५ 


३१४ समयधार 


यः स तु स्नेहमावस्तस्मिम्नरे तेन तस्य रजोबँंध! । 
निश्रयतों विज्ेंये न कायकेशमिः शेप्रामि! ॥२४०॥ 
एवं मिथ्यादश्वितमानों बहविधासु चेशसु ! 
रामादीनुपयोगे कुर्तवाणों लिप्यले रजसा !२४१॥ 





जिस रीत कोई पुरुष मदन आप करके तेलका | 
व्यायाम करता शखसे, बह रजभरे स्थानक खड़ा २३७ 
अरु ताइ , कदली , बांस आदिक डिद्नभिन्न बट करें। 
उपघात आप साचित्त अवरू अखित्त दृच्योका करें ॥ >रउेट।। 
बहु माँतिके करणादिस उपधात करते उमदिकों । 
निश्चयपने चिंतन करो, रजबंध है किन कारणों ? ([२३९॥| 
यों ज्ञानना निधयपनें---चिकनाइ जो उस नर वि! 
रजबंधकारण वो हि है, नहिं कायवेश होप है [!२४०।/ 
चेश्ट विविधमें बतता, इस माँति मिथ्यादृष्टि जो । 
उपयोगमें रागादि करता, रजहिसे लेपाय थो ।२४१॥ 
गाधार्थ:--[ यथा नाम ] जसे--[ कः भ्रपि पुरुषः ] कोई पुरुष [ स्नेहाभ्यक्त: तु ] ( अपने 
शरीरमें ) तेल धादि स्निग्घ पदार्थ लगाकर [ थ्॒ ] भ्ोर [ रेणुबहुले ] बहुतसी धूलिवाले [ स्थाने ] 
स्थानमें [ स्थित्वा ] रहकर [ शस्त्र: ] शल्त्रोंके द्वारा [ व्यायामम्‌ करोति ] व्यायाम करता है, 
[तथा] तथा [ तालोतलकदलोवंशपिडी: ] ताड़, तमाल, केल, बाँस, भ्रशोक इत्यादि वृक्षोंको [छिनत्ति] 
छेदता है [ भिनत्ति च ] भेदता है, | सचित्ताचितानां ] सचित्त तथा अ्रचित्त [ द्रब्याणाम्‌ ] द्रव्योंका 
[ उपघातम्‌ ] उपघात ( नाश ) [करोति ] करता है; [नानाविधे: करण; ] इसप्रकार तानाप्रका रके 
करणोंके द्वारा [ उपधघात कुवंतः ] उपघात करते हुए [ तस्य ] उस पुरुषके [ रजोबंधः तु ] धूलिका 
बन्ध ( चिपकना ) [ खलु ] वास्तवमें [ किप्रत्यथिकः ] किस कारणासे होता है [ निश्चयत: ] यह 
निश्चयसे [चित्यतां] विचार करो | [ तस्मिन नरे ] उस पुरुषमें [यः सः स्नेहमाव: तु] जो वह तेल 
झादिकी चिकनाहट है [ देन ] उससे [तस्य] उसे [ रजोबंध: ] धूलिका बन्ध होता है (-चिपकती है) 
[ विश्ययतः विज्ञेयं | ऐसा निम्चयसे जामना चाहिये, [ शेब्ामि: कायचेष्टा नि: ] शेष धारीरिक 
चेष्टाश्योसे [ न ] नहीं होता । [ एवं ] इसी प्रकार--[ बहुविधासु चेष्टासु ] बहुत प्रकारकी चेष्टाप्षोंमें 


बन्ध सधिकार ३५४ 


इृह खलु यथा कथित्‌ पुरुषः स्नेह्ठाम्यक्तः, स्वमावत एवं रजोबहुलायां भूमौ स्थितः, 
शख्र्यायामकम कुर्बाणः, अनेकप्रकारकरण! सचित्ताचित्तबस्तूनि निध्नन्‌ रजसा वध्यते । तस्य 
कतमो बंधद्देतु! ? न तावत्सथमाषत एबं रज्ञोबहला भूमिः, स्नेहानभ्यक्तानामपि तम्रस्थानां 
तत्प्संगात्‌ । न शख्रव्यायामकम, स्नेहानभ्यक्तानामपि तस्माद तत्संगात्‌ | नानेकप्रकारकरणानि 
स्नेहानस्यक्तानामपि तैस्‍्तत्यसंगाठव | न सचिचाचित्तबस्तृूपषधातः, शस्नेहानम्यक्तानामपि 
तस्मिस्तस्प्रयंगात्‌ । तती न्यावबलेनबतदायातं, यत्स्मित्‌ पुरुषे स्नेहाभ्यंगकरणं स बंघहेतुः । 
एवं मिथ्यादृष्टेः आत्मनि रामादीन्‌ कुर्वाण), स्‍्वमावत एवं कमयोग्यपुद्ठलबहुले लोके 
कायवाढमनःकर्म कुर्वाणः, अनेकप्रकारकरणेः पतचित्ताचिच बस्तूनि निध्नन्‌, कमेरजसा बध्यते । 
तस्य कतमो बंधहेतुः १ ने तावत्स्वभावत एवं कर्म योग्यपुद्ठलबहुलो छोक।, सिद्धानामणि तत्रस्थानां 
तत्प्रसंगात्‌ । न कायपाडुमना।कर्म , यथाख्यातसंयतानामपि तत्मसंगात्‌ | नानेकप्रकारकरणानि, 








[ व्ंसानः ] वर्तता हुआ [ मिथ्याहर्टिः ] मिथ्यादष्टि [ उपयोगे ] ( अपने ) उपयोगमें [ रागादोन्‌ 
कुर्वाणः ] रागादि भावोंकोी करता हुझ्ना [ रजसा ] कमेरुपी रजसे [ सिप्यले ] लिप्त होता है-- 
बंधता है । 

टोकाः--जंसे-- इस जगतमें वास्तवमें कोई पुरुष स्नेह (-तेल झ्रादि चिकने पदार्थ) से मर्देनयुक्त 
हुप्ला, स्वभावत: ही बहुतसी धूलिमय भूमिमें रहा हुआ, शस्त्रोंके व्यायामरूपी कर्म ( क्रिया ) को करता 
हुआ, धनेक प्रकारके कररोंके द्वारा सचित्त तथा भचित्त वस्तुओंका घात करता हुआ, (उस भूमिकी ) 
धूलिसे बद्ध होता है- लिप्त होता दै । ( यहाँ विचार करो कि ) उसमेंसे उस पुरुषके बंधका कारण 
कौन है ? पहले, जो स्वभावसे ही बहुत सी धूलिसे भरी हुई भूमि है वह धूलिबंधका कारण नहीं है; 
क्योंकि यदि ऐसा हो तो जिन्होंने तैलादिका मर्दन नहीं किया है ऐसे उस भूमिमें रहे हुए पुरुषोंको भी 
धूलिबंधका प्रसंग भा जाएगा । शख्रोंका व्यायामरूपी कर्म भी धूलिबंधका कारण नहीं है; क्योंकि यदि 
ऐसा हो तो जिन्होंने तैलादिका मर्देन नहीं किया है उनके भी शस्त्र ब्यायामरूुपी क्रियाके करनेसे 
घूलिबन्धका प्रसंग श्रा जाएगा । प्ननेक प्रकारके करण भी घूलिबन्धके कारर नहीं हैं; क्योंकि यदि ऐसा 
हो तो जिन्होंने तैलादिका मर्दन नहीं किया है उनके भी अ्रनैक प्रकारके करशोंसे भूलिबन्धका प्रसंग प्रा 
जाएगा । सचित्त तथा अचित्त वस्तुप्रोंका घात भी धूलिगन्धका काररा नहीं है; क्योंकि यदि ऐसा हो ठो 
जिन्होंने तैलादिका मर्देन नहीं किया उन्हें भी सचित्त तथा श्रचित्त वस्तुश्नोंका घात करनेसे घूलिबन्धका 
प्रसंग भ्रा जाएगा । 

इसलिए न्यायके बलसे ही यह फलित ( -सिद्ध ) हुआ कि, उस ध्रुरुषमें तेलका मर्देन करना 
बन्धका कारण है। इसीप्रकार--मिथ्याहृष्टि भ्पनेमें रागादिक करता हुआ, स्वभावसे ही जो बहुतसे 
कर्मयोग्य पुदगलोंसे भरा हुआ है ऐसे लोकमें काय-वचन-मनका कम ( क्रिया ) करता हुझा, भनेक 





हर धमयसा* 


कैवलज्ानिनामपि तत्यसंगात्‌ । न सचिताचिचवस्तृपधातः), समितिदत्पराणामपि तत्मसंगात्‌ । 
ततो न्यायबलेनेबेतदायातं, यदुपयोगे रागादिकरणं स बंघहेतुः । 


प्रकारके करणोंके द्वारा सचित्त तथा भचित्त वस्तुभोंका घात करता हुआ, कर्मरूपी रजसे बँधता है। 
( यहाँ विचार करो कि ) इनमेंसे उस पुरुषके बन्धका कारण कौन है? प्रथम, स्वभावसे ही जो बहुतसे 
कर्मयोग्य पुदगलोंसे भरा हुआ है ऐसा लोक बन्धका कारगा नहीं है; क्‍योंकि यदि ऐसा हो तो सिद्धोंको 
भी--जो कि लोकमें रह रहे हैं उनके भी बन्ध॒का प्रसंग भा जाएगा । काय-वचन-मनका कर्म ( भर्थात 
काय-वचन-मनकी क्रियास्वरूप योग ) भी बन्धका कारण नहीं है; क्‍योंकि यदि ऐसा हो तो यथारुूयात- 
संयमियोंके भी ( काय-वचन-मनकी क्रिया होनेसे ) बन्धका प्रसंग भ्रा जाएगा। अनेक प्रकारके क्ैकरण 
भी बन्धके काररा नहीं हैं; क्योंकि यदि ऐसा हो तो केवलज्ञानियोंके भी ( उस करणोंसे ) बन्धका प्रसंग 
हा जाएगा। सचित्त तथा भ्रचित्त वस्तुप्रोंका घात भी बन्धका कारण नहीं है; क्योंकि यदि ऐसा हो तो 
जो समितिमें तत्पर हैं उनके ( श्र्थात्‌ जो यत्नपूब॑ क प्रवृत्ति करते हैं ऐसे साधुप्रोंक ) भी ( सचित्त तथा 
झचित्त वस्तुप्नोंके घातसे ) बंधका प्रसंग झा जाएगा। इसलिए न्यायबलसे ही यह्‌ फलित हुश्ा कि, 
उपयोगमें रागादिक रण ( भ्रर्थात्‌ उपयोगमें रागादिकका करना ), बन्धका कारण है । 


भावा्ं:-- यहाँ निश्चयनयको प्रधान करके कथन है । जहाँ निर्बाध हेतुसे ब्रद्धि होती है वही 
निश्चय है ) बन्ध का कारण विचार करने पर निर्बाध तया यही सिद्ध हुम्ना कि- मिथ्यादृष्टि पुरुष जिन 
शांगद्रेषमोहभावोंको झपने उपयोगमें करता है वे रागादिक हो बन्धके कारण हैं । उनके भ्रतिरिक्त ध्वन्य- 
बहु कर्मयोग्य पुदगलोंसे परिपूर्ण लोक, मन-वचन-कायके योग, प्रनेक करण तथा चेतन-प्रचेतनका 
घात--बन्धके कारण नहीं हैं; यदि उनसे बन्ध होता हो तो सिद्धोंके, यथाख्यात चारित्रवानोंके, केवल- 
शानियोंके शोर समितिरूप श्रवृत्ति करनेवाले मुनियोंके बन्धका प्रसंग भ्रा जाएगा । परन्तु उनके तो बंध 
होता नहीं है । इसलिए इन हेतुध्ोंमें ( -कारणोंमें ) ब्यभिचार (दोष) भाया | इसलिए यह निदचय है 
कि बन्धके काररणा रागादिक ही हैं । 


यहाँ समितिरूप प्रवृत्ति करनेवाले मुनियोंका नाम लिया गया है भौर ग्नविरत, देशविरतका नाम 
नहीं लिया इसका यह काररा है कि--ध्विरत तथा देशविरतके बाह्यसमितिरूप प्रवृत्ति नहीं होती इसलिए 
चारित्रमोह संबन्धी रागसे किचित्‌ बन्ध होता है; इसलिए सर्वथा बन्धके श्रभावकी धपेक्षामें उनका नाम 
नहीं लिया । बसे भंतरज्भूकी धपेक्षासे तो उन्हें भी निबंध ही जानना चाहिए । 


धब इस स्रथंका कलश्रूप काब्य कहते हैं ;- 





4 करवोण०्शदि! । 


बन्प धाँपक्षार ३१७ 
( पृथ्वी ) . 

न कमबहुलं जगन्न चलनात्मक कम वा 

न नेककरणानि वा न चिदचिदधो बंधकृत | 

यदेक्यप्ुपयोगभूः सप्पयाति रागादितिः 

स॒ एबं किल केवर्ल भवति बंघहेतुन्‌ णाम ॥१६४।॥ 


जह पृण सो चेव णरो णेहे सव्वम्हि श्रवर्णिये संते ॥ 
रेणबहुलम्मि ठाणे करेदि सत्येहिं वायामं ॥ २४२ ॥॥ 


छिंबदि भिंददि य तहा तालोतलकयलिवसपिंडीओो ॥ 
सच्चित्ताचित्ताणं करेदि दव्वाणमुवधाद ॥ २४३ ॥॥ 








श्लोकार्थ:--[ बन्धकृतु ] कमबन्धकों करनेबाला कारण [ न कमंबहुल॑ जयत्‌ ] न तो बहु 
कमंयोग्य पुदगलोंसे भरा हुआ लोक है [ न चलनास्मक कर्म वा ] न चलनस्वरूप कर्म ( धर्थात्‌ मन- 
वचन-कायकोी क्रियारूप योग ) है, [ न नेककर रणानि ] न भनेक प्रकारके करण हैं | वा ने चिद्‌- 
झचिद-वध: ] ओर न चेतन-प्रचेतनका घात है। किन्तु [ उपयोगमूः रागादिभि: यद्‌-ऐक्यस्‌ 
समुपणाति ] 'उपयोगशभु' प्रर्थात्‌ श्रात्मा रागादिके साथ जो ऐक्यको प्राप्त होता है [ सः एव केवल ] 
वही एकमात्र (-मात्र रागादिकके साथ एकत्व प्राप्त करना वही- ) [किल] वास्तवमें [नृजाम बंध- 
हेतु: भवति ] पुरुषोंके बन्बकारणा हैं । 


भावाथं:--यहां निश्चयनयसे एकमात्र रागादिकों ही यन्धका कारण कहा है । १६४ । 


सम्यग्दष्ठि उपयोगमें रागादि नहीं करता, उपयोगका झौर रागादिका भेद जानकर रागादिका 
स्वामी नहीं होता, इसलिए उसे पूर्वोक्त चेद्नासे बन्ध नहीं होता- यह कहते हैं ।--- 


जिस रीत फिर वो ही पुरुष, उस तेल सबको दूर कर । 
व्यायाम करता शख्से, बहु रजभरे स्थानक ठहर )। २४२ ॥ 


अहं ताड़, कदली, बात, आदिक, छिन्न मिन्न वह करे | 
उपधात भाए सचित्त अवरु, अचित्त द्रव्योका करे || २४३ || 


श्श्थ समयसार 


उवधादं कुव्वंतस्स तसस णाणाविहेहिं करणेहिं। 
णिच्छयदो चिंतेज़्जन हु किपर्चयगो ण रयबंधों ॥२४४॥ 


जो सो दु णेहभावो तम्हि णरे तेण तस्स रयबंधो | 
णिच्छयदो विण्णेयं ण कायचेद्वाहिं सेसाहि ॥२४५॥ 
एवं सम्मादिद्ी वट्टतोी बहुविहेसु जोगेसु ॥ 
प्करंतो उवश्रोगे रागादी ण लिप्पदि रएण ॥२४६॥ 
यथा पुनः मे चैद नरः स्नेहे सब र्मस्नपनीते सति । 
रेणकहुले स्थाने करोति शस्त्रेज्यायाम्प्र ॥ २४२ ॥ 
दिनचि मिनत्ति च तथा तालातलकदलीबंभपिंदी! । 
सचित्ताचित्तानां करेति द्वव्याणाप्र॒पघानम्‌ ॥ २४३ !। 
उपधघात॑ कुवतस्तस्थ नानाविर्धं! काणें। । 
निश्रयतर्थित्यतां खलु किंप्रत्ययिकों न रजोबन्तः [२४४॥ 
यः स तु स्नेहमावस्तस्मिन्नरे तेन तस्य रजोबर्धः । 
निश्रयतों विज्ञेयं न कायवेशमि! शेपामिः | २४५४ ॥ 
एवं सम्पस्द्टितमानो वहुविधेषु णोगेषु । 
अकुब न्नुप्योग रागादीन ने लिप्यते रजसा || २४६ ॥ 





बहुमाँतिके करणादिसे, उपधात करते उसह्ठि को | 
निश्रयपने-विंतन करो, रजबंध नहिं किन कारणों ॥२४४।!। 
यो जानना निश्चयपने-चिकनाह जो उस नर विष । 
ग्जबन्धक्रारण वो हि है, नहिं कॉयचेश शेष है ।२४५।। 
योगों विविधमें बतता, इस भाँति मम्पस्दष्टि जो । 
उपयोगमें रामादि न करें, रजह्ि नह लेणय मो ॥२४६॥ 
गाया्थ:--[ यथा पुनः ] बोर जैसे--[ सः च एवं नरः ] वही पुरुष, [सर्वस्मिन स्नेहे ] 
समस्त तेल ध्यादि स्निग्घ पदार्थकों [ प्रषनोते सति ] दूर किए जाने पर, [ रेणुबहुले] बहुत धूलिवाले 
[स्पाने] स्थान में [ शस्त्र: ] शस्त्रोंके द्वारा [ व्यायामम्‌ करोति ] व्यायाम करता है, [तथा] भोर 


बन्ध पषिकार ३५६ 


यथा स एवं पुरुष! , स्नेहे सब स्मिन्नपनीते सति, तस्यामेव स्वभावत' एवं रजोबहुलायां 
भूमौ तदेव शस्म्रव्यायामकर्म कुर्वाणः, तैर॑बानेकप्रकारकरणैश्तान्येव सचित्ताचिचवस्तूनि निध्नत्‌ , 
रजसा न बध्यते, स्नेहाम्यंगस्य बन्‍्धहेतोरभावात; तथा सम्पम्द्टि', आस्मनि रागादीनकुर्बाणः, 
सन्‌ , तस्मिन्नेब स्वमावत एवं कम योग्यपृद्वटबहुले लोके तदेव कायवाडमनःकम , कुर्वाण, 
तैरेबानेकप्रकारकरणैस्तान्येब सचिचाचित्त वस्तूनि निप्नन्‌ , कर्मरजसा न बचध्यते, रागयोगरय 
बंधहेतोरभावात्‌ | 


[ तालीतलकदलीवंशपिडी; ] ताड़, तमाल, केल, बाँस घोर भरशोक भ्ाादि वृक्षोंको [छिनत्ति ] छेदता 
है, [ भिनत्ति च ] भ्ोर भेदता है, [ सचित्ताक्षित्तानां ] सचित्त तथा श्नचित्त [ व्रध्याणाम्‌ ] द्रव्योंका 
[ उपघातम्त ] उपधात [करोति ] करता है; | नानाविथे! कररीः ] ऐसे नाना प्रकारके करणोंके द्वारा 
[ उपधघात कुर्दत: |] उपधात करते हुए [ तस्य ] उस पुरुषको ( रजोबन्धः ] धूलिका धन्ध [ खलु ] 
वास्तवमें [ किप्रत्यथिकः ] किस कारणसे [ न ] नहीं होता [ निश्वयत: ] यह निश्चयसे [ क्त्यतां ] 
विचार करो । [ तस्मिन्‌ नरे ] उस पुरुषमें [ यः सः स्नेहमाथः तु ] जो वह तेल झ्ादिकी चिकनाई है 
[ तेन ] उससे [ तस्य ] उसके [ रजोबंधः ] धूजिका बन्ध होना [ निश्चयत: बिज्ञेयं ] निश्चयसे जानना 
चाहिए, [ शेषामिः कायचेष्टानिः ] शेष कायकी चेष्टाश्रोंसे [ न ] नहीं होता । ( इसलिए उस पुरुषमें 
तेल प्रादिकी चिकनाहटका ध्रभ्ाव होनेसे ही घूलि इत्यादि नहीं चिपकती । ) [ एवं ] इसप्रकार-- 
[ बहुविधेषु योगेषु ] बहुत प्रकारके योगोंमें [ बततंमानः ] वर्तता हुआ [ सम्यरहृष्ठि: ] सम्यग्हष्टि 
[ उपयोगे ] उपयोगमें | राबरादीन्‌ ध्रकुरवेन्‌ ] रागादिको न करता हुआ [रजसा] कम रजसे [न लिप्यते] 
लिप्त नहीं होता । 

ढीका:--जैसे वही पुरुष, सम्पूर्ण खिकनाहटको दूर कर देनें पर, उसी स्वभावसे ही अ्रत्यधिक 
धूलिसे भरी हुई उसी भूमिमें वही शस्त्रव्यायामरूपी कर्मेको ( क्रियाको ) करता हुआ, उन्हीं श्रनेक 
प्रकारके क रणोंके द्वारा उन्हीं सचित्ताबित्त वस्तुश्नोंका घात करता हुभ्रा, धूलिसे लिप्त नहीं होता, क्‍योंकि 
उसके धूलिके लिप्त होनेका कारण जो तेलादिका मर्दन है उसका श्रभाव है; इसी प्रकार सम्यग्हष्टि, 
झपनेमें रागादिको न करता हुप्रा, उसी स्वभावसे बहु कर्मयोग्य पुदुगलोंसे भरे हुए लोकमें बही मन- 
बचन-कायकी क्रिया करता हुप्ना, उन्हीं ध्रनेक प्रकारके करणोंके द्वारा उन्हीं सचित्तालित्त बस्तुश्नोंका 
घात करता हुआ, कर्मरूपी रजसे नहीं बेंधता, क्योंकि उसके बन्धके कारणभूत रागके योगका ( रागमें 
जुड़नेका ) भ्रभाव है । 

मावा्थ:--सम्यरद एके पूर्वोक्त सर्वे सम्बन्ध होने पर भी रागके सम्बन्धका झभाव होनेसे 
कमंब्रन्ध नहीं होता । इसके समर्थंतर्में पहले कहा जा चुका है । 

झब इसी प्र॒थेका कलशरूप काव्य कहते हैं ।-- 








है६० समयसार 


( जादू लविक्रीडित ) हे 
लोकः कर्मततो उस्तु सो 5स्तु च परिस्पन्दात्मक कम तत 
तान्यस्मिन्करणानि संतु चिदचिदृव्यापादनं चास्तु तथ | 
रागादौनुपयोगभू मिमनयन्‌ ड्वानं मपन्केवर्ल 
बंधे ने कुतौ5प्युपेत्ययमद्दो सम्यम्दग्रात्मा ध्ुवस | १६४५ || 
( पृथ्वी ) 

तथापि न निरगेलं चरितुमिष्यते झ्ञानिनां 

दृदायतनमेव सा किल निरगंला व्यापति! । 

अकामकृतकर्म तन्मतमकारणं श्वानिनां 

इयं न हि बिरुध्यते किप्नु करोति जानाति च ।।१६६।। 


इलोकार्थ:--[ कर्मंततः लोक: सः प्रस्तु ] इसलिए वह ( पूर्वोक्त ) बहु कर्मोसे ( कमयोग्य 
पुदगलोंसे ) भरा हुश्ना लोक है सो भले रहो, [ परिस्पन्दात्मक कर्म ततु॒चव भ्रस्शु |] वह मनत-वचन- 
कायका चलनस्वरूप कर्म ( योग ) है सो भी भले रहो, [ तानि करणानि प्रस्मिन्‌ सन्तु | वे (पूर्वोक्त) 
करण भी उसके भले रहें [च] शोर [तत्‌ चिदू-ध्रचिद्‌-व्यापादन श्स्तु] वह चेतन-भ्रचेततका घात भी 
भले हो, परन्तु [ भ्रहो] भ्रहो ! [ प्रयम्‌ सम्यस्हग्‌-धात्मा ] यह सम्यर्हए प्रात्मा, [ रागादीन्‌ उपयोग- 
मूमिस्‌ गनयन्‌ ] रागादिको उपयोगभूमिमें न लाता हुझ्मा, [ केवल ज्ञानं भवन ] केवल (एक) ज्ञानरूप 
परिणमित होता हुप्ा, [ कुत: भ्रपि बन्धम्‌ ध्र्‌वम न एव उपेति] किसी भी कारणसे निश्चयतः बन्धको 
प्राप्त नहीं होता । ( भ्रहो ! देखो ! यह सम्यग्दशेनकी श्रदुभुत महिमा है। ) 

भावाय:--यहाँ सम्यग्हष्टिकी भ्रदूभ्तत महिमा बताई है, श्रौर यह कहा है कि- लोक, योग, 
कररा, चेतन्य-प्रचेतन्यका घात--वे बन्धके कारण नहीं हैं। इसका अर्थ यह नहीं है कि परजीवकी 
हिसासे बन्धका होना नहीं कहा इसलिए स्वच्छन्द होकर हिंसा करनी । कितु यहाँ यह्‌॒भ्राशय है कि 
झबुद्धिपूरेंक कदाचित्‌ परजीवका घात भी हो जाए तो उससे बन्ध नहीं होता । किन्तु जहाँ बुठ्धिपूर्वक 
जीवोंको मारनेके भाव होंगे वहाँ भ्पने उपयोगमें रागादिका भ्रस्तित्व होगा भ्ौर उससे वहाँ हिसाजन्य 
बन्ध होगा ही । जहाँ जीवको जिलानेका भ्रभिप्राय हो वहाँ भी धर्थात्‌ उस भ्रभिप्रायको भी निश्चयनयमें 
मिथ्यात्व कहा है तब फिर जो वको मारनेका झ्मभिप्राय मिथ्यात्व क्यों न होगा ? भ्रवश्य होगा । इसलिए 
कथनको नयविभागसे यथार्थ समभकर श्रद्धान करना चाहिए । सर्वेथा एकांत मानना मिथ्यात्व है।१६५। 

धब उपरोक्त भावार्थमें कथित श्राशयको प्रगट करनेके लिए, व्यवहारनयकी प्रवत्ति करानेके 
लिए, काव्य कहते हैं :-- पर 

इलोकार्थ:-- [तथापि ] तथापि (प्र्थात्‌ लोक झादि कारणोंसे बंध नहीं कहा श्रौर रागादिकसे 
दी बन्ध कहा है तथापि [शानिनां निरगंल चरितुम्‌ न इच्यते ] ज्ञानियोंकी निरमंल (स्वच्छन्दतापूर्षक) 





बन्ध भ्धिकार श्५ेरं 


( वसन्ततिलका ) 
क्षानाति यः स न करोति करोति यस्‍्तु . 
ज्ञानात्ययं न खलु॒तत्किल कमरागः | 


रागं॑ ल्बोधमयमध्यवसायमाहु- 
मिंथ्याइशा से नियतं स च बंघहेतु) ॥ १६७ || 








प्रवतेना योग्य नहीं है, [ सा निरणला व्यापृति: किल तद-झायतनम्‌ एव ] क्योंकि वह निरगंल प्रवर्तेन 
बास्तवमें बन्धका ही स्थान है। [ शानितां प्रकाम-कृत-कर्म ततु प्रकारशम्‌ सतस्‌ ] शानियोंके 
वांछारहित कर्म ( कार्य ) होता है वह बन्धका कारण नहीं कहा है, क्योंकि [ जानाति ज् करोति ] 
जानता भी है श्रौर ( कमंको ) करता भी है-[ द्वयं किमु न हि विरध्यते ] यह दोनों क्रियाएँ क्‍या 
विरोधरूप नहीं हैं ? ( करना शोर जानता निश्चयसे विरोधरूप ही है । ) 


भावार्थ:--पहले काब्यमें लोक श्रादिको बन्धका कारण नहीं कहा इसलिए वहाँ यह नहीं 
समभना चाहिए कि बाह्मव्यवहारप्रवृत्तिका बन्धके कारणोंमें सर्बंधा ही निषेध किया है; बाह्यव्यवहार- 
प्रवृत्ति रागादि परिणामकी - बन्धके कारणकी--निमित्तभृत है, उस निमित्तताका यहाँ निषेध नहीं 
समभना चाहिए । ज्ञानियोंके भबुद्धिपुवंक-- वांछा रहित--प्रवृत्ति होती है इसलिए बन्ध नहीं कहा है, 
उन्हें कह्टीं स्वच्छन्द होकर प्रवर्तंचेको नहीं कहा है; क्‍योंकि मर्यादारहित (निरंकुश) प्रवतंना तो बंधका 
हो कारण दै | जाननेमें ध्लोर करनेमें तो परस्पर विरोध है; ज्ञाता रहेगा ती बन्ध नहीं होगा, कर्ता 
होगा तो भवश्य बन्ध होगा । १६९६ | 


“जो जानता है सो करता नहीं घोर जो करता है सो जानता नहीं; करना तो करममका राग है, 
प्ोर जो राग है सो भज्ञान है तथा भ्रशान बन्‍्धका कारण है ।-- इस भ्थेका काव्य कहते हैं।--- 


इलोकार्थ:--[ यः जानाति सः न करोति ] जो जानता है सो करता नहीं [तु] धोर 
[ पः करोति प्रयं खलु जानाति न ] जो करता है सो जानता नहीं । [तत्‌ किल कं राग: ] करना तो 
वास्तवमें कमेंका राग है [ तु ] भौर [ रागं प्रवोधमयम्‌ भ्रध्यवसायम्‌ भ्राहु) ] रागको ( मुनियोंते ) 
प्रशानमय प्रध्यवसाय कहा है; [ सः नियतं मिथ्याहशः ] जो कि वह ( झ्ज्ञानमय श्वध्यवसाय ) 
नियमसे मिथ्याहष्टिके होता है [ च ] धोर [ सः बन्धहेतु: ] वह बन्धका कारण है ।१६७। 


झब भिथ्याहहिके ध्राशयको गाथामें स्पष्ठ कहते हैं :-- 
४६ 


३६२९ समयसार 


जो मण्णदि हिसासि य हिसिज्जासि य परेहिं सत्तेहि । 
सो मूढों श्रष्णाणी णाणी एत्तो ढ़ विबरोदों ॥ २४७ ॥। 


यो मन्यते द्विनस्मि च हिंस्ये थ परे! सस्‍्थे! । 
समूहों 5ड्ञानी श्ान्यवस्तु विपरीत) । २४७ || 


परनीवानहं द्विनस्मि, परजीषे हिंस्ये चाहमित्यध्यवसायों भ्रुवमज्ञनम्‌ । स तु यस्यास्ति 
सो5ज्ञानित्वान्मिथ्याहृष्टिः, यस्य तु नास्ति स ह्वानित्वात्सम्यन्दष्टिः । 





जो मानढा-- में मार पर अद्ध घात पर मेरा करे । 
वो पृद है, भद्टानि है, विपरीत इससे ज्ञानि है ॥ २४७ ॥ 


गाथा्े:-- [यः ] जो [ मसन्‍्यते ] यह मानता है कि [हिनस्सि च] 'मैं पर जीवोंको मारता हैं 
[परे: सत्वे: हिस्ये त्ञ] भ्रोर पर जीव मुझे मारते हैं.' [सः] वह [ मृढः ] मूृढ (-मोही) है, [ भ्रज्ञानी ] 
भन्ानी है, [ तु] भौर [ झतः विपरीतः ] इससे विपरीत ( जो ऐसा नहीं मानता वह ) [ ज्ञानी ] 
भानो है| 


टीका:--'मैं परजीवोंकों मारता हैं श्रोर १रजीव मुझे मारते हें- ऐस। #&स्‍्ध्यवसाय ध् बरूपसे 
( नियमसे, निश्चयतः ) भध्रज्ञान है। वह भ्रध्यवसाय जिसके है वह झज्ञानीपनेके कारण मिथ्याहृष्टि है; 
झोर जिसके वह भ्रध्यवसाय नहीं है वह श्ञानीपनेके कारण सम्यग्दृष्टि है । 


भावार्थ:--'परजी वों को मैं माइता हैँ श्रोर परक्रीव मुझे मारते हैं' ऐसा झभिपष्राय धज्ञान है 
इसलिए जिसका ऐसा ध्राशय है वह अज्ञानी है-मिथ्याहर्टि है भ्लोर जिसका ऐसा भाशय नहीं है वह 
शानी है- सम्यर्दृष्ठि है । 


निरचयनयसे कर्ताका स्वरूप यह है:--स्वयं स्वाधीनतया जिस भावरूप परिणमित हो उस 
भावका स्वयं कर्ता कहलाता है । इसलिए परमाथंतः कोई किसीका मरण नहीं करता । जो परसे परका 
मरण मानता है, वह अज्ञानी है। निमित्त-नैमित्तिक भावसे कर्ता कहना सो व्यवहारनयका कथन है; 
उसे यथार्थतया ( -भ्रपेक्षाको समझ कर ) मानता सो सम्यग्जञान है । 


छ अध्यवप्ाय-- भिथ्या अभिषप्राय। शाशय । 


बन्ध ध्थधिकार ३६३ 
कथमयमच्यवतायों 5श्ञानमिति चेहु-- 


झाधक्जयेण मरण॑ जीवाणं जिचवर्रेह पण्णत्तं। 
झाउ ण॑ हरेसि तुम कह ते मरणं फर्द तेसि ॥२४८॥॥ 


प्राउक्सयेण मरणं जीबाणं जिणवरेहिं पण्णत्तं । 

प्राउ'| ण॒ हरंति वह' कह ते मरणं कद तेहिं ॥२४४॥॥ 
_आयुःप्षयेण मरणं जीवानां जिनवरोः प्रश्नप्तम | 
आपुन इरसि त्वं कर्थ त्वया मरण कृत तेबाम्‌ू ।।२४८।। 


आयुशक्षयेण मरणं जीवानां जिनबरे! प्रदमम्‌ । 
आयूने हरंति तब कर्थ ते मरणं झूत तैः ॥२४९॥ 





झब यह प्ररन होता है कि यह अध्यवसाय भज्ञान कैसे है? उसके उत्तर स्वरूप गाथा कहते हैं:--- 


है आपुश्षयस्से मरण जीवका ये हि जिनवरने कहा । 
तू आयु तो हरता नहीं, तने मरण केसे झिया ? ॥२१४८।। 


है आयुक्षयसे मरण जीवका ये द्वि बिनवरने कहा | 
वे आपु तुझ ते नहीं, तो मरथ तुझ कैसे किया ? | २४९॥ 


गायाघं:--( हे भाई ! तू जो यह मानता है कि 'मैं पर जीवोंको मारता है' सो यह तेरा भज्ञान 
है।) [ जोबानां ] जोबोंका [ मरर्तं ] मरण [ प्रायुःक्षयेश ] झायुकमंके क्षयसे होता है ऐसा 
[जिनवर: ] बिनेद्धदेवने [ प्रज्प्तम्‌ ] कहा है; [त्वं] तू [ धायः ] पर जीवोंके झायुक्मंको तो [ न 
हरसि ] हरता नहीं है, [त्वथा | तो तूने [ तेषामु मरखं ] उनका मररा [कर्य॑] कंसे [छत ] किया ? 


( है भाई ! तू जो यह मानता है कि 'पर जीव मुझे मारते हैं' सो यह तेरा भ्नज्ञान है। ) 
[ जोवानां ] जीवोंका [ सरण ] मररणा [ झ्लायुःक्षयेण ] भायुकमंके क्षयसे होता है ऐसा [ जिनवरेः ] 
जिनेन्ददेवने [ प्रश्नप्तमु ] कहा है; पर जोव [तब प्रायुः ] तेरे भायुकमंको तो [ न हरंति ] हरते नहीं 
हैं, [ तेः ] तो उन्होंने [ ते बरणं ] तेदा मरण [ कर्ष ] कंसे [कृत] दिया ? 


६४ समयतार 


म्रणं हि तावजीवानां स्वायुःकर्म क्षयेणेव, तदमावे तस्य भावयितुम श्षक्पत्वातु: सायू/कर्म 
सथ नान्‍्येनान्यस्प ह॒र्तूँ शक््यं, तस्य स्वोपमोगेनेब भ्ीयमाणत्वादू; ततो न कर्ंचनापि 
अन्यो उन्यस्य मरण॑ कुर्यात्‌ | ततो हिनस्मि, हिंस्ये चेत्यप्यवसायों भुवमज्ञानस्‌ ! 


जीवनाध्यवसायस्य तद्विपक्षस्य का वार्तेति चेद-- 


जो मण्णवि जोवेमि य जीविज्ञामि य परेहिं सत्तेहिं । 
सो मूढो भ्रण्णाणी णाणी एतसो वु विवरोदो ॥२५०॥। 





टीका:--प्रथम तो, नीवोंका मरण वास्तवमें भ्पने प्रायुकर्मके क्षयसे ही होता है, क्योंकि अपने 
प्रायुकमेके क्षयके प्रभावमें मरण होना प्रशक्य है; झोर दूसरेसे दूस रेका स्व-प्रायुक्म हरण नहीं किया 
जा सकता, क्योंकि वह ( स्व-झायुकर्म ) भपने उपभोगसे ही क्षयको प्राप्त होता है; इसलिए किसी भी 
प्रकारसे कोई दूसरा किसी दूसरेका मरणा नहीं कर सकता । इसलिए 'मैं परजीबोंको मारता हूँ, भोर 
परजोव मुझे मारते हैं ऐसा प्रध्यवसाय ध्र्‌ वरूपसे ( -नियमसे ) श्रज्ञान है। 





सावार्थ:--जीवकी जो मान्यता हो तदनुतार जगतमें नहीं बनता हो, तो वह मान्यता भ्रज्ञान 
है। पपने द्वारा दूसरेका तथा दूसरेसे अपना मरणा नहीं किया जा सकता, तथापि यह प्राणी व्यर्थ ही 
ऐसा मानता है सो भ्ज्ञान है। यह कथन निश्वयनयकी प्रधानतासे है । 


व्यवहार इसप्रकार हैः-परस्पर निमित्तनेमित्तिकभावसे पर्यायका जो उत्पाद-व्यय हो उसे 
जन्म-मरणा कहा जाता है; वहाँ जिसके निमित्तसे मरण (-पर्यायका व्यय ) द्वो उसके सम्बन्धमें यह 
कहा जाता है कि “इसने हसे मारा” यह व्यवहार है । 


यहाँ ऐसा नहीं समभना कि व्यवहारका सर्वभा तिषेष है । जो निवपचयकों नहीं जानते, उनका 
पज्ञान मिटानेके लिए यहाँ कथन किया है । उसे जाननेके बाद दोनों नयोंको स्‍्रविरोधरूपसे जानकर 
यथायोग्य नय मानना चाहिए। 


ध्रब पुनः प्रइत होता है कि “( मरराका ध्वध्यवसाय झज्ञात है यह कहा सो जान लिया; किन्तु 
धब ) मरखाके भ्रध्यवसायका प्रतिपक्षी जो जीवनका प्नध्यवसाय है उसका क्‍या हाल है?” उसका 
उत्तर कहते हैं :-- ह 


जो मानता--में पर जिलाबू, मुझ्न जीवन परसे रहे । 
बो मृढ है, अश्ञानि है, पिपरोत श्ससे हानि हे | २४० ॥ 


बन्ध प्रषिकार ३६५४ 


यो मन्‍्यते जीवयामि च भी्ये व परे! स॒स्वेः । 
स॑पमूढो5द्धानी हान्यतस्तु बिपरीवः ॥ २४० ॥ 


परजीबानहं जीवयामि, परडीवेब्रोब्ये भाहमित्यध्यवसायों भुवमड्ञानम । स तु यस्पास्ति 
सो5ड्ानित्वान्मिथ्यादृष्टिट, यस्य तु नास्ति स्‌ ज्ञानिल्ाद सम्पस्दष्टि! | 


फथमयमध्यवसायों 5 ज्ञानमिति बेत्‌ू-- 


ध्राऊधयेण जीवदि जीवो एवं भरत सव्बष्हू 
ध्राउ चण देसि तुमं कह तए जोबिदं कद तेसि ॥२५१॥॥ 


प्राऊदयेण जीवदि जीवो एवं भणंति सब्यण्ह्‌ । 
श्राउ च णदिति तृह कह ण्‌ ते जोवियं कर तेहिं॥२५२॥॥ 


गाया्थ:--[ यः ] जो जीव [ मस्यते ] यह मानता है कि [ जीवयासि ] मैं पर जीवोंको 
जिलाता हैं [ थ ] भ्रोर [ पर: सत्वे। ] पर जीव [ जोथ्ये च॒ ] मुझे जिलाते हैं, [लः] वह [मृहः ] 
मूढ ( -मोही ) है, [पभ्ज्ञानो] प्शानी है, [तु ] भोर [ श्रतः बिपरोतः ] इससे विपरीत ( जो ऐसा 
नहीं मानता किन्तु इससे उल्टा मानता है ) वह [शानी ] शानी है । 


टीका:--'परजीवोंको मैं जिलाता है, धोर परजीव मुझे जिलाते हैं! इसप्रकारका ध्यवसाय 
ध्र्‌ वरूपसे ( -धत्यन्त निदिचतरूपसे ) भ्ज्ञान है। यह भ्रध्यवसाय जिसके है वह जीव शभ्रज्ञानीपनेके 
कारण मिथ्यादृष्टि है। भ्ोर जिसके यह अ्ध्यवसाय नहीं है बह जीव श्ानीपनेके कारण सम्यर्हष्टि है । 


भावार्थ :-यह मातता भ्ज्ञान है कि 'पश्जीव मुझे जिलाता है झोर मैं परको जिलाता हैँ जिसके 
यह भ्ज्ञान है वह मिथ्याटष्टि है; तथा जिसके यह भ्रज्ञान नहीं है वह सम्यग्हृष्टि है। 


अब यह प्रश्न होता है कि यह (जीवनका) धध्यवसाय घशान कंसे है ? इसका उत्तर कहते हैं;-- 


जीतव्य ज्ञीवका आयुदयसे, ये हि जिनवरने कद्दा । 
तू आयु तो देता नहीं, तेने जीवन कैसे किया ॥२४ है॥ 


ज्ञीतव्य जीवका आयुदयसे, ये हि जिनवरने कहा । 
वो आयु तुझ देते नहीं, तो जीवन हुझ्न केसे किया ॥२४२॥| 


३१६६ समय सार 


आयुरुदयेन जीवति जीव एवं भर्णति सवज्ञाः 
आयुश्च न ददामि त्व॑ कथ त्वया जीवित ऊंत॑ तेषाम्‌ ॥२११॥ 


। आपुरुदयेन जीवति जीव एवं भर्णति सवज्ञाः 


जीगित हि पर लत कक रैक द जीत तस्प मानपितुमशक्पत्वात; 


स्वायुःकरम च॒ नान्येनान्यस्य दातुं शक्यं, तस्य स्वपरिणामेनेब उपाज्यमाणत्वात्‌; ततो भ 
कर्थंचनापि अन्यो न्यस्य जीवित कुर्यात्‌ | अतो जीवयामि, जीव्पे चेत्यध्यवतसायों भुवमश्नानम । 


दुःखसुखकरणाध्यवसायस्पापि एपव गति।-- 


जो भ्रप्पणा दु मण्णदि दुक्खिदसुहिदे करेसि सत्ते त्ति । 

_. ७ सो-मढो -अण्णाणी णाणी एत्तो दु विवरोदों ॥२५३॥ 

गाया: जोव: ] जीव [ प्रायरदयेन ] भ्रायुकमंके उदयसे [जीवति] जीता है [| एथं ] 
ऐसा [ सर्वज्ञा: ] सर्वज्ञदेव [ भरांति ] कहते हैं; [ त्वं ] तू [ श्रायुःच | पर जीवोंको प्रायुकर्म तो 
[ नद्दाप्ति ) नहीं देता [ त्वया ] तो ( हे भाई ! ) तूने [तेषाम जीवित] उनका जीवन ( जीवित 
रहना ) [ कथ कृतं ] कंसे किया ? 

[ णीष: ] जीव [ ध्रायुददयेन ] भ्रायुकमंके उदयसे [ जोबधि ] जीता है [ एवं ] ऐसा 
[ सर्वज्ञा: ] सर्वेज्ञदेव [ भरंति ] कहते हैं; पर जीव [ तब ] तुके [ द्यायुः व ] ग्रायुक्म तो [ न 
ददति ] देते नहीं हैं [बे:] तो ( हे भाई ! ) उन्होंने [ ते जीवित ] तेश जोवन ( जीवित रहना ) 
[ कथ्थ नु कृत ] कंसे किया ? 

टोका:--प्रथम तो, जीवोंका जो वित (जीवन) वास्तवमें अपने श्रायुकर्मके उदयसे ही है, क्योंकि 
धपने भ्रायुकमंके उदयके प्रश्नावमें जीवित रहना अशक्य है; भोर भपना भायुकर्म दूसरेसे दूसरेको नहीं 
दिया जा सकता, क्योंकि बह (भ्रपना झ्रायुकर्म ) अपने परिणामसे ही उपाजिब्न होता है; इसलिए किसी 
भी प्रकारसे कोई दूसरेका जीवन नहीं कर सकता । इसलिए “मैं परको जिलाता हूँ भोर पर मुझे जिलाता 
है! इसप्रका/रका भ्रध्यवसाय ध्र्‌ वहूपसे ( -नियतरूपसे ) भ्रज्ञान है । 

भावार्थ :-- पहले मरणके प्रध्यवसायके सम्बन्धमें कहा था इसीप्रकार यहाँ भी जानना । 

प्रब यह कहते हैं कि दु:ख-सुख करनेके भ्रष्यवसायकी भी यही गति है :-- 


जो आपसे माने दुःखीसुखी, में कर क्रजीवकों | 
वो मृद है, अज्ञानि है, विपरीत हससे ज्ञानि है ॥२४३॥ 


बन्ध प्रधिक्षार ३६७ 


प्‌ आत्मना तु मन्यते दुःखितसुखिताम्‌ करोमि प्र्वानिति | 
प्॒ भूढोऊश्मानी ब्ान्यवस्तु विपरीत! ॥ २४३॥ 


परजीवानहं दुःखितान्‌ सुखितांश्व करोमि, परजीबेदुःखितः सुख्तितश्च क्रिये 5हमित्यच्य- 
बसायो ध्रुवभ्ज्ञानय्य । स तु यस्‍स्यास्ति सो5ज्ञानित्वान्मिध्यादृष्टि, यस्‍्य तु नास्तिस 
जञानित्वात्‌ सम्यर्दष्टि! । 


कथमयमध्यवसायो 5ज्ञानमिति चेत्‌-- 


कम्मोदएण जीवा दुष्खिदसुहिदा हवंति जबि सब्ये | 

कम्सं चु ण देसि तुम दुक्खिदसुहिदा कह कया ते ॥२५४॥ 

कम्मोवएण जीवा दुक्खिदसुहिदा हवंति जदि सब्ये ॥ 

कम्मं च॒ ण॒ विंति तुह कदोति कह दुक्खिदों तेहिं॥२५५॥ 

गाषाथे:-[ यः ] जो [ इति मनन्‍्यते ] यह मानता है कि [ झात्मना तु ] प्रपने द्वारा 
[ सत्तवान्‌ ] मैं ( पत्र ) जीवोंको [ दुःखितसुखितान्‌ ] दु:खो-सुखी [ करोमि ] करता हैँ, [ सः ] 
वह [ मृढः ] मूढ ( -मोही ) है, [ प्रश्ञानी ] प्ज्ञाती है, [ तु ] छोर [ भ्रतः विपरीतः ] जो इससे 
विपरीत है वह [ ज्ञानी ] ज्ञानी है । 


टीकाः--'प रजीवोंको मैं दु:खो तथा सुखो करता हूँ ग्रोर परजीव मुझे दुःखी तथा सुखी करते हैं" 
हसप्रकारका ध्रध्यवसाय प्र वरूपसे भ्रज्ञान है । वह भ्रध्यवसाय जिसके है वह जीव प्रज्ञानीपनेके कारण 
मिथ्याहष्टि है; भौर जिसके वह भ्रध्यवसाय नहीं है वह जीव ज्ञानी पनेंके कारए सम्यग्दृष्ठि है । 

भावाये:--यह मानना झज्ञान है कि-मैं परजीवोंको दुःखी या सुखी करता हूँ शोर परजीव मुझे 
दुःखो या सुखी करते हैं! । जिसे यह अश्ञान है वह मिथ्यादृष्टि है; शोर जिसके यह ध्ज्ञान नहीं है वह 
ज्ञानी है--सम्यग्दह्टि है । 


धब यह प्ररत दोता है कि प्रध्यवसाय श्रज्ञान कंसे है ? उसका उत्तर कहते हैं:-- 
लहं उदयकरम जु जीद सब ही, दुःखित अबरु सुखी बने । 
तू कर्म तो देता नहीं, कैसे त्‌ दुखित सुखी करें ! ॥२५४॥ 


अहँ उद्यकरम घु ज्ञीव सब ही, दुखित अवरु सुखी बने । 
वो कम तुझ देते नहीं, तो दुखित तुझ केसे करें! |२५४॥ 


६५८ समयत।< 


कम्मोदएण जीवा दुविखिदसुहिदा हवंति जदि सब्ये ॥ 

कम्मं च रण दिंति तुह कह त॑ सुहिदों कदों तेहिं॥२५६॥। 
कर्मोदयेन जीवा दुःखितसुखिता म्बंति यदि सर्वे । 
कर्म च न ददासि त्व॑ दृःखितसुखिताः करथ कृतास्ते ।२४४॥। 
कर्मोदयेनजीवा दु/खितसुखिता भर्ंति यदि सर्वे । 
कम व न ददति तब कृतो 5सि कर्थ दृःखितस्तेः ॥२४४५।। 


कर्मोदयेन जीवा दु!ख्तिसुखिता मबंति यदि सर्वे । 
कर्म च न ददति तब कर त्व॑ छुखितः क्ृतस्‍्ते! । २४६॥ 


सुखदुःखे हि तावजीवानां स्वकमोंदयेनैश, तदमावे तयोभवितुमशक्यत्वात्‌; स्वकर्म च 
नान्येनान्यस्थ दातुं शक्यं, तस्य स्वपरिणामेनैबोएज्य माणत्वात्‌; ततो न फर्थंचनापि 





जहेँ उदयकम जु जीव सब ही, दःखित अवरु सुखी बनें । 
वो कम तुझ देते नहीं, तो छुखित तुझ कैसे कर १ ॥२४६॥ 


गायार्थ:-- [ यदि ] यदि [ सर्वे जोबा: ]| सभी जीव [ कर्मोब्येन ] कमके उदयसे 
[ दुःलितसुखिताः | दुःखी सुखी [ भवति | होते हैं, | च ] श्रोर [ थवं ] तू [कर्म] उन्हें कम तो 
[ न ददाप्ति ] देता नहीं है, तो ( हे भाई ! ) तूने [ते ] उन्हें [ दुःखितसुखिता: ] दुःखी-सुखी 
[ कर्ण कृता: ] कंसे किया ? 

[ यदि ] बदि [ सर्व जोवाः ] सभी जीव [ कर्मोदयेन ] कमंके उदयसे [ दुःखितसुल्चिता: ] 
दुखौ-सुखी [ भवंति ] होते हैं, [चर] भर वे [तब ] तुझे [ कम ] कम तो [न ददति ] 
नहीं देते, तो (हे भाई ! ) [ तेः | उन्होंने [ दुःखितः ] तुको दुःखो | कथ्थ॑ कृत: प्रति ] कंसे 
किया ? 

[ यवि ] यदि [ सर्वे जीवः ] सभी जोब [ कर्मोदयेन ] कमंके उदयसे [ दुःखितसुखिता: ] 
दुखो-सुखी [ भबंति ] होते हैं, [ च ] झोर वे [ तब ] तृरे [ कर्म ] कर्म तो [न ददति ] नहीं 
देते, तो ( हे भाई ! ) [ ते! ] उन्होंने [ त्वं | तुमको [ सुखित: ] सुखी [ करथ्थ कृत: ] कैसे किया ? 


टीका:--प्रथम तो, जीवोंको सुख-दुःख वास्तबमें अपने कर्मोदयसे ही होता है, क्योंकि अपने 
कर्मोदयके भ्रभावमें सुख-दु:ख होना भ्रशक्य है; और अपना कर्म दूसरे द्वारा दुसरेको नहीं दिया जा 
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अन्योउन्पस्य सुखदुःखे कर्षात। अतः सुखितदु!ःखितान करोमि, तुखितदु/खितः किये 
चेत्यध्यवसायों भुषपव्मानम्र । ' 
( वसनन्‍्तहलिलका ) 
सर्व सदेव नियत भवति स्वकीय- 
कर्मोदयान्मरणजीधितदृःखसौरूपम । 
अश्वानमेतदिदह यत्तु परः परस्य 
कुर्यात्पुमान्मरणजी वितदु! खसीख्यम्‌ ।। १ ६८।। 
( बसनन्‍्ततिलका ) 
अप्नानमेतदघिगम्प परात्परस्य 
पश्यंति ये मरणजीबितदुःखसौरूयम्‌ । 
कर्माण्यइंकृतिरसेन. चिह्रीपवस्ते 
सिथ्यादशों नियतमात्मदनों भवंति || १६९ ॥ 


सकता, क्योंकि वह ( भ्पना कर्म ) भ्रपने परिणामसे ही उपाजित होता है; इसलिये किसी भी प्रकारसे 
एक दूसरेको सुख-दु/ख नहीं कर सकता। इसलिये यह भ्रध्यवसाथ ध्र्‌वरुपसे भ्रज्ञान है कि “मं 
परजीवोंको सुखी-दु:खी करता हूँ घौर परजोव मुझे सुखो-दुःखो करते हैं” । 

सावाथं:--जीवका जैसा प्रादय हो तदनुसार जगतमें छार्य न होते हों तो वह प्राशय धश्ान है । 
इसलिये, सभी जीव श्रपने भपने कर्मोदयसे सुखी-दुःखी होते हैं वहां यह मानना कि "मैं परको सुखी- 
दुःखी करता हूँ भोर पर मुझे सुखो-दुःखी करता है,' सो ध्ज्ञान है। निमित्तनेमित्तिकभावके श्ाश्रयसे 
(किसीको किसीके ) सुखदु:खका करनेवाला कहना सो व्यवहार है; जो कि निवपिचयकी हष्टिमें गोण है। 

झब इस प्र॒थथंका कलदारूप काव्य कहते हैं :-- 

श्लोकार्य:--[ इह ] इस जगतमें [ मरणा-जीवित-दुःख-सोल्यम्‌ ] जीवोंके मरण, जीवित, 
दुःख, सुल--][ श्र्ब सदे नियतं स्वकीय-कर्मोदयात्‌ भबति ] सब सर्देव नियमसे ( -निश्चित रूपसे ) 
पधपने कमदियसे होता है; [ परः पुसान्‌ परस्य मररा-जोवित-दुःख-सोख्यस्‌ कुर्यात ] 'दूसरा पुरुष 
दूसरेके मरणा, जीवन, दुःख सखको करता है [ मत तु ] ऐसा जो मानना [ एतत झन्ञानम ] वह तो 
भज्ञान है । १६८। 

पुनः इसी प्र्थकों हढ़ करवेवाला झोर प्रागामी कथनका सूचके काव्य कहते हैं:-- 


इलोकार्थ:--[ एतत्‌ ग्रझ्ञानस्‌ ल्रध्ियम्य ] इस ( पुर्दकथित भान्यतारूप ) भज्ञानको प्राप्त 
फरके [ ये परात्‌ परस्य मरण-जीवित-दुःखझ-सोट्यम्‌ पश्पन्ति ] जो पुरुष परसे परके मरण, जीवन, 
29 


३७३० समयसार 


जो मरदि जो य दुहिदों जायदि कस्मोदएण सो सब्वो । 
तम्हा दु मारिदो दे दृह्वाविदों चेदि ण हु मिच्छा ॥२५७॥। 


जो ण मरदि ण य दृहिदों सो वि य कस्मोदएण चेव खलु । 
तम्हा ण मारिदो णो दृह्मविदों चेदि ण हु मिच्छा ॥२५८६॥। 


यो प्रियते यश्र दु!खितों जायते कर्मोदयरेन स सब! । 
तस्मात्तु भारितस्ते दुःखितश्चेति न खलु मिथ्या ॥ २५७ ॥ 


यो न प्रियते न व दुःखितः सो 5पि च कर्म दियेन चेव खलु । 
तस्माश्न मारितो नो दुःखितश्चेति न खलु मिथ्या ॥ २४८ ॥। 


जो कि इसप्रकार भहंकाररससे कर्मोको करनेके इच्छुक हैं ( भ्वर्थात्‌ 'मैं इन कर्मोंको करता हूँ! ऐसे 
परहुंकाररूपी रससे जो कम करनेकी--म।रने-जिलानेकी, सुखी-दु!खी छरतेकी--वांछा करनेवाले हैं ) 
बै--[ सियतस ] नियमसे [ मिथ्याहुश! ध्रात्महनः भवन्ति ] मिथ्यादृष्टि हैं, श्पनें श्ात्माका धात 
करनेवाले हैं । 

भावार्थ :--जो परको मारने-जिलानेका तथा सुख-दुःख करनेका भधभिप्राय रखते हैं वे मिथ्याहष्टि 
हैं। वे भपने स्वरूपसे च्युत होते हुए रागी, ह्वेषी, मोहौ होकर स्वतः हो ध्पना घात करते हैं, इसलिये 
थे ६िसक हैं । १६६ | 

झब इसी श्र्थकों गाथाशों द्वारा कहते हैं :-- 


मरता दुखी होता जु जीव सब कर्म उदयंसि बने । 
मुत्तसे मरा अरु दुखि हुआ क्या मत न तुझ मिथ्या अरे | ॥२४७॥ 


अरु नहीं मरे, नहिं दुखि बने, बे कम उदयोंसे बने । 
/सेंले न मारा दुखि करा'' क्या मत न तुझ मिथ्या घरे ! ॥|[२४८॥ 


गायार्थ:--[ यः ज्ियते ] जो मरता है [ ७ ] श्रौर [ यः दुःखिंतः जायते ] भौर जो दु।खी 
होता है [ सः सर्व: ] वह सब [ कर्मोदियेत ] कममोंदयसे होता है; [ तस्मात तु ] इसलिये [ मारितः 
थ दु:लित: ] “मैंने मारा, मैंने दु:ःखो किया' [ इति | ऐसा [ले ] तेरा ध्रभिप्राय [न खलु भिथ्या ] 
क्या वास्तवमें मिथ्या नहीं है ? 


बनन्‍्च धंधिकार है७ १ 


यो हि प्रियते जीवति वा, दःखितों मंवति सुखितों भवति वा, स खलु खकमोंदयेनेव 
तदमादे तस्‍्य तथा मवितुमशक्पत्वात्‌ । तहः मयाय॑ मारितः, अय॑ जीबित!, अय॑ दुःखितः ऋृतः 
अयं सखितः कृतः इति पश्यन्‌ मिथ्यादृष्टिः 
( प्रनुष्टुभ्‌ ) 
मिध्यादष्टे! स एवास्य बंधह्देतुर्विपय यात्‌ । 
य एवाध्यवसायों 5यमद्ञानात्मा 5स्य द श्यते | १७०॥॥ 





[श्र] भोर [ यः न ज़ियते ] जो म मरतः है [ च ] भौर [ नः दुःखितः ] न दुःखी होता 
है [ सः प्रपि ] वह भी [ खलु | वास्तवमें [ कर्मोदयेन च एवं ] कर्मोदथरसे ही होता है; [ तल्माव ] 
इसलिये [ न सारितः थ न दु:खितः ] मैंने नहों मारा, मैंने दुःखी नहीं किया' [ इति ] ऐसा तेरा 
प्रभिप्राय [ न खलु मिथ्या ] क्‍या वास्तवमें मिथ्या नहीं है ? 

टोकाः--जो मरता है या जीता है, दुःखी होता है या सुखी होता है, यह वास्तवमें भपने 
कर्मोदयसे ही होता है, क्योंकि अपने कर्मोदयके भ्रभावमें उसका वसा होना ( मरना, जीना, दुःखी या 
सुखी होना ) प्रशक्य है । इसलिये ऐसा देखनेवाला भ्र्थात्‌ माननेवाला मिथ्याहृष्टि है कि--मैंने इसे 
मारा, इसे जिलाया, इसे दुखी छिया, इसे सुखी किया! । 

सावाधे:-- कोई किसीके मारे नहीं मरता शोर जिलाए नहीं जोता तथा किसोके सुखी-दुःखी 
किये सुखी-दुःखी नहीं होता; इसलिये जो मारने, जिलाने ध्ादिका ध्रभिप्राय करता है बह मिथ्यादष्ि 
हो है--यह निशचयका वचन है । यहाँ व्यवहारनय गोरा है । 

प्रब धागेके कथनका सुचक श्लोक कहते हैं :-- 

इलोकार्थ:--[ भ्रस्य मिश्याहृष्टे: ] मिथ्यादष्टिके [ या एवं श्रयम्‌ भज्ञानात्मा ध्रष्यवसाय। 
दृश्यते | जो यह प्न्नानस्वरूप क#प्रध्यवसाय दिखाई देता है [सः एवं ] वह प्रध्यवसाय ही 
[ विपयंधात्‌ ] विपर्यपस्वरूप ( मिथ्या ) होनेसे, [ भ्रस्प बन्धहेतुः] उस भिध्याहष्टिके बन्धका 
कारण है। 

सावाय:--मिथ्या स्रभिध्राय ही मिव्यात्व है धोर वही वंधका कारण है--ऐसा जानना 
चाहिए। १७० ! 

भब, यहे कहते हैं कि यह प्रशानमय प्रध्यवसाय ही बंधका कारण है :-- 





के जो परिणाम मिच्या अभिप्राव सहित हो ( -स्वपरके एकरत्कके अभिप्रायत्ष युक्त हो ) अथबा बेभावषिक 
हो उठ परिणामके लिये अध्यवह्माय शब्द प्रयुक्त किया जाता है| ( मिथ्या ) निश्वय अबदा ( मिथ्या ) अभिष्ायके 
अणंमें भो अध्ययत्ताय शब्द प्रयुक्त होता है । 


१७३ समयसार 


एसा दु जा मदी दे दुक्खिदसुहिदे करेमि सत्ते त्ति। 
एसा दे मठसवोी सुहासुह बंधदे कम्म॑ ॥ २५४८ ॥। 


एवं तु या मतिसस्‍्ते दुःखितसुखितान करोमि सच्ानिति | 
एव ते मृठभतिः शुभाशुभ बचध्नाति कर्म | २५९ ॥ 


परजीवानहं हिनस्मि, न हिनस्मि, दुःखयामि सुखयामि इति य एवायमद्गानमयों $ध्यवसायों 
मिथ्यादष्टे), स शव स्वयं रागादिरूपत्वातस्य शुभाधुमवंधददेतु! । 


अथाध्यवताय बंधद्देतुत्वैनावधारयति-- 


दुक्खिदसुहिदे सत्ते करेमि जं एवमज्ञवसिदं ते । 
त॑ पावबंधगं बा पृण्णस्स व बंध्ग होदि ॥२६०॥। 


ये बुद्धि तेरो 'दृखित बवरु सुखी करू हूँ क्ीवको' । 
बो मृठमति तेरी अरे |! शुभ अशुभ बांध कमको (। २४० || 


गाया्:- [ ते ] तेरी [ एबा या मतिः तु ] यह जो बुद्धि है कि में [ सत्त्वान्‌ | जीवोंको 
[ दुःखितसुलितान्‌ | दुःली-सुखी [ करोमि इति ] करता हूँ, [एवा ते मढमति।] यह तेरी मूढ्बुद्धि 
ही ( मोहस्वरूप बुद्धि ही ) [शुभाशुभ कर्म ] शुभाशुभ कर्मको [बध्नाति] बाँघती है। 


टीका:--'मैं पर जीवोंको मारता हैं, नहीं मारता, दुःखी करता हूँ, सुखी करता हूँ' ऐसा जो यह 
पझज्ञानमय भ्रध्यवसाय भिथ्याहष्टिके है, वही ( भ्र्थात्‌ वह भ्रध्यवसाय ही ) स्वयं रागादिरूप होनेसे उसे 
(-मिथ्याहष्टिको ) शुभाशुभ बन्धका कारण है । 


भावा्थ:--मिथ्या प्रध्यवसाय बन्धका कारण है। 


श्रब, भ्ध्यवस।|यको बन्धके कारणके रूपमें भलीभाति निश्चित करते हैं ( भ्र्थात्‌॒ भिथ्या 
प्रध्यवसताय ही बन्धका कारण है ऐसा नियमसे कहते हैं ):-- 
करता तु अध्यवसान- दुःखित सुखी कह हूँ जीवको'' । 
वो ढाँघता है पापकों वा बाँधता है पृण्यको || २६० ॥ 


बन्ध धधिकार ३७३ 


सारिभि जोवाबेसि य सत्ते जं एवमज्ञवसिदं ते । 

त॑ पायबंधग वा पृण्णस्स व बंध्ग होदि ॥२६१॥ 
दुःखितसुखितान्‌ सक्तान करोमि यदेवमध्यवसितं ते ! 
तत्पापबंधर्क वा पुण्यस्य वा बंधक भवति ॥२६०॥। 
मारयामि जीवयामि वा सत्ततान्‌ यदेवमध्यवसितं ते । 
तत्पाप्रंध्क वा पृण्यश्य वा बंधक मबति ॥२३१।॥ 

य ण्वायं मिथ्यादष्टेरज्ञानजन्मा रागमयों $ध्यवसायः स एव बंधहेतुः हत्यवधारणीयस । 
नच पुण्यपापत्वेन द्वित्वाद्वन्धस्य तद्धेत्व॑ंतरमन्वेशव्यं; शकेनेवानेनाध्यवसायेन दुःखयामि 
मारयामि इति, सुखयामि जीवयामीति व द्विधा शुभाश्यमादंकाररसनिभरतया दयोरपि 
पुण्यपापयोबधद्देतुत्वस्थाविरोधात्‌ । 





करता तु अध्यवसान-'' में मारे जिवाऊं शीवकों”? । 
बो बांधता है फपको वा बांधता हे पृण्यकों ॥ २६१॥ 

गाथायें:--[ सत्वान ] जीवोंको मैं [ दु:खितसुलितान्‌ ] दु:खो-सुली [ करोमि ] करता हूँ 
[एवम] ऐसा [ यत ते भ्रष्यवसित ] जो तेरा क्षभ्नष्यवस्रान, [तत्‌] वही [ पापबन्धकं था ] पापका 
बन्धक [ पुण्यस्थ बंधक वा ] प्रथवा पृण्यका बन्धक [ भवति ] दोता है । 

([ सत्तवान्‌ ] जोवोंको मैं [ मारपासि वा जीवयामि | मारता हैं प्ौर जिलाता हैँ [ एक्स ] 
ऐसा [ यत्‌ ते प्रष्यवसित ] जो तेरा भ्रध्यवसान, [ तल ] वही [ परापवन्धक था | पापका बन्धक 
[ पुण्पस्प बंधक वा ] प्रथवा पुण्यका बन्धक [ मबति ] होता है। 

टीका:--मिथ्याहृष्टि के इस अज्नानसे उत्पन्न होनेवाला रागमय प्रध्यवसाय ही बन्धका कारण 
है यह भलीभाँति निश्चित करना चाहिये । धोर पुण्य-पापरूपसे बन्धका द्वित्व (दो-पनाँ) होनेसे बन्धके 
कारणका भेद नहीं हू ढना चाहिये ( प्रर्थात्‌ यह नहीं मानना चाहिये कि पुण्यबन्धका काररा दूसरा है 
प्रोरपापवन्धका कारण कोई दूसरा है ), क्योंकि यह एक ही अध्यवसाय 'दुःखी करता हैँ, मारता हैँ' 
इसप्रकार भोर 'सुखी करता हूँ जिलाता हूँ यों दो प्रकारसे शुभ-झशु भ धहंकाररससे १रिपूर्णताके दर रा 
पुष्य भौर पाप-दोनोंके बन्धके कारण होनेमें प्रविरोध है (पर्थात्‌ एक ही भ्रध्यवसायसे पुण्य शोर 
पाप-दोनोंका बन्ध होनेमें कोई विरोध नहीं है । 


क जो परिणमन मिथ्वा अधिप्राय सहित हे (-स्वपरके एकत्वके अभिष्रीयत्ते युक्त हो) अथवा वेभाविक हो 
उस दरिणववके लिये अष्पवधान' कब्द प्रयुक्त ढिया जाता है। (भिध्या) विश्वप अथवा (मिथ्या) बसिप्राय करनेके 
अर्थमें भौ अध्यवसान प्रयुक्त होता है। 


बड़ समयसार 


एवं दि हिंसान्यवसाय शव हिंसेत्यायातमू-- 
ध्रज्ञवसिदेण बंधों सच्तो मारेउ मा व मारेउ । 
एसो बंधसमासों जीवाणं णिक््छयणयस्स ॥॥२६२॥। 


अध्यवसितेन बंध! सक्तान्‌ मारयतु मा वा मारयतु । 
एप बंधसमासी जीवानों निश्चयनयसध्य || २६२ |! 


परजीवानां खकमोंदयवेचित्यवशेन प्राणव्यपरोपः कदाचिद्धवतु, कदाचिन्मा मवतु, य 
एवं हिनस्मौत्यईकाररसनि्भरो हिंसायामष्यबसायः स एवं निश्चयतस्तस्‍्य बंघहेतुः, निरचरेन 
परमाध तय प्राणव्यपरोपस्य परेण कतुमशक्यत्वात्‌ । 








सावाधं:--यह प्रज्ञानमय अ्रध्यवसाय ही बन्धका का रण है । उसमें, 'मैं जिलाता है, सुखी करता 
है' ऐसे शुभ भ्हं छारसे भरा हुआ वह शुभ भ्रष्यवसाय है शोर 'मैं मारता हूँ, दुःली करता है' ऐसे भ्रशुभ 
धहंकारसे भरा हुआ वह भ्रशुभ प्रध्यवसाय है। भ्रहंकाररूप मिथ्याभाव दोनोमें है; इसलिये अजशञान- 
मयतासे दोनों प्रध्यवसाय एक ही हैं । मत: यह न मानना चाहिये कि पुण्यक। कारण दूसरा है भौर 
पापका कारण कोई पन्य । प्रज्ञानमय प्रध्यवसान ही दोनोंका कारण है । 


“इसप्रकार वास्तवमें द्विसाका ध्ध्यवसाय ही हिंसा है यह फलित हुप्रा'-- यह कहते हैं:-- 


मारो--न मारों जीपको, हे बंध अध्यवसानसे । 
“यह आतमाके बंधका, संज्ेव निश्चयनव विष ॥२६२॥ 


गायार्थ:--[ सस्‍्वान्‌ ] जीवोंको [ सारयतु ] मारो [ वा मा सारयतु ] भथवा न मारो -- 
[ बंधः ] कर्मबन्ध [ भ्रध्यवसितेन ] श्ध्यवसानसे ही होता है। [ एवः ] यह, [ निश्चयनयस्य ] 
निशचयनयसे, [जोबानां ] जीवोंके [ बन्धसमालः ] बन्धका संक्षेप है । 


डीकाः--परजीवोंकों श्पने कर्मोदयकोी विचित्रतावश प्रारपोंका ब्यपरोप ( -उच्छेद, वियोग ) 
कदाचित्‌ हो, कदाचित्‌ नहो,-- किन्तु 'मैं मारता हैं ऐसा भ्रहंकार रससे भरा हुआ हिसाका भ्ध्यबसाय 
ही निएचयसे उसके ( हिंसाका प्रध्यवसाय करनेवाले जीवको ) बन्धका काररा है, क्योंकि निश्चचयसे 
परका भाव जो प्राणोंका व्यपरोप वह दुसरेसे किया जाता भ्रष्ठक्य है ( भ्र्यात्‌ वह परसे नहीं किया 
जा सकता )। 


भावा्ं:--निएचयनयसे दूसरेके प्राणोंका वियोग दूसरेसे नहीं किया जा सकता; वह उसके 
अपते कर्मोके उदयकी विचित्रताके कारण कदाचित्‌ होता है धौर कदा चित्‌ नहीं होता । इसलिये जो यह 


बन्ध प्धिकार इछ४ 
अधाध्यदसायं पापपुण्यसोबधहेतुत्येन दशशयकि--- 
एवसलिए भत्ते प्रबंभचेरे परिग्गहें चेव । 
कोरदि श्रज्ञवसाणं ज॑ तेण दु बज्ञदे पावं ॥२६३॥। 


तह वि य सच्चे दसे बंभे श्रपरिग्गहत्तणे चेव । 
कीरदि श्रज्ञवसाणं ज तेण दु बज्ञदे पुण्णं ॥३६४॥॥ 


एवमलीके5दचे 5ब्रह्मचर्य. परिग्रहे चेव । 
क्रियते5ध्यवसान यचेन तु बध्यते पापम्‌ ॥२६३२॥ 
तथापि च सत्ये दच्ते अ्ह्मणि अपरिग्रदत्वे चेब । 
क्रियते $ध्यवपानं यत्तेन तु बध्यते प्रृण्यम्‌ (।२६४॥ 


मानता है--प्रहंकार करता है कि--मैं परजीवको मारता हैँ उसका यह श्रवहंकाररूप झ्नध्यवसाय 
धज्ञानमय है । वह भ्रध्यवसाय ही हिसा दै--अपने विशुद्ध चेतन्यप्राणका घात है, झौर वही बन्धका 
कारण है । यह निश्चयनयका मत है । 
यहाँ व्यवहा रनयको गोरा करके कहा है ऐसा जानना चाहिये । इसलिये बह कथन कथंचित्‌ 
( धपेक्षापवक ) है ऐसा समझना चाहिये; सर्वेथा एकास्तपक्ष मिथ्यात्व है । 
ग्रव, (हिसा-अहिसाकौ भाँति सब कार्योंमें) प्रष्यावसायको ही पाप-पुण्यके बन्धके काररारूपसे 
दिखाते हैं:--- 
यों कूठ मांहिं, अदत्तमें, अन्रक्ष अरु परिग्रह विष । 
जो होंय अध्ययसान उससे पापबंधन होय है ॥२६३॥ 


इस रीत सत्य रू दत्तमें, त्यों त्रक्म अनपरिग्रदवविषें । 
जो होंय अध्यवसान उससे पृण्पबन्धन दोय है ॥२९४॥ 


धायार्थ:--[ एवम्‌ | इसी प्रकार ( जेसा कि पहले हिसाके भ्वध्यवसायके सम्बन्धमें कहा गया है 
उस्ती प्रकार [ झलोके ] प्रसत्यमें, [ भ्रदत्ते ] चोरीमें, [ अ्रश्नह्मचय ] भ्रत्रह्मचयं में [ जे एवं | शोर 
[ परिग्रहे ] परिग्रहमें [ पत्‌ ] जो [ प्रध्यकषसानं ] भ्रध्यवसान [ किपते ] किया जादा है [ तेन तु ] 
उससे [ पार्ष बध्यते ] पापका बन्ध होता है; [ तथापि लथ ] भौर इसी प्रकार [ सर्ये ] सत्यमें, [ दत्ते 
प्रयोयंमें, [ भ्रह्मरिण ] श्रह्मचयंमें [च एव] भोर [ ध्परिप्रहत्वे ] भ्रपरिग्रहमें [ यत्‌ ] जो [अभ्रध्यबसामं] 
प्रध्यवसात [ क्रियते ] किया जाता है [ लेन तु ] उससे [ पुण्य बध्यते | पुण्यका बन्ध होता है । 


केश घखम्र३ सर 


श्वमयमजनात्‌ यो यथा हिंसायां विधीयते 5ध्यवसायः, तथा असस्यादतचात्रह्मपरिग्रहेषु 
यथ विधीयते स सर्वोषषि कैंबल शव पापबन्धदेतुः। यस्तु अद्वितायं यथा विघीयते 
अध्यवसापः, तथा यथ सत्यदचअह्मपरिग्रदेषु षिधीयते स सर्वो5पि केबल एव पृण्यबंधदेतु! । 


न च वाह्यवस्तु द्वितीयो 5पि बन्धदेतुरिति शंक्पघू-- 

वत्थु पडुच्च जं पृण श्रज्भवसाणं तु होदि जीवार्ण । 

ण य वत्थ॒दों दु बंधो भ्रज्मवसाणेण बंधोत्यि ॥२६५॥ 
वस्तु प्रतौत्य यत्पुनरध्यवसानं तु भवति जीवानास । 

नच वस्तुतस्‍्तु बन्धो5ध्यवसानेन बन्धों5श्ति ॥२६५॥ 


टोका:--इस प्रकार (पूर्वोक्त प्रकार) घज्ञा नसे यह जो हिसामें प्रष्यवसा य किया जाता है उसी प्रकार 
पसत्य, चोरी, झश्रह्मचयं मोर परिप्रहमें भी नो ( भ्रध्यवसाय ) किया जाता है, बह सब पाप बन्धका 
एकमात्र कारण है; झोर जो प्रह्ठिसामें प्रध्यवसाय किया जाता है उसीप्रकार सत्य, भचौये, ब्रह्मचर्य 
धोर भ्रपरिग्रहमें भी ( भ्रष्यवसाय ) किया जाये, वह सब पुण्यवन्धका एकमात्र कारण है । 











भावाथं:---जैसे हिसामें प्रष्यवसाय पापबन्धका कारणा कहा है, उसी प्रकार झसत्य, चोरी, 
धन्नद्मचयं और परिग्रहका प्रध्यवसाय भी पापवन्धका कारण है। भौर जैसे धहिसामें प्रध्यवसाय 
पुण्यबन्धका कारण है उसोप्रकार सत्य, श्रचोयं, ( -दिया हुआ लेना वह ), ब्रह्मचयं भौर प्रपरिग्रहमें 
प्रध्यवताय भी पुण्यबन्धका कारण है । इसप्रकार, पांच पापोंमें (प्रव्नतोंमे) धध्यवसाय किया जाये सो 
पापवन्धका कारण है धोर पाँच ( एकदेश या सर्वदेश ) ब्रतोंमें प्रध्ययसाय किया जाये सो पुण्यबन्धका 
कारण है। पाप शोर पुण्य दोनोंके बन्धनमें, भ्रध्यवसाय ही एकमात्र बन्धका कारण है । 


झोर भी ऐसी शंका त करनी कि 'बाह्यवस्तु वह दूसरा भी बन्धका कारण होगा । (भ्रष्पवसाय 
बन्धका एक कारण होगा धोर बाह्मवस्तु बन्धका दूसरा कारण होगा ऐसी भी शंका करने योग्य नहीं है; 
पध्यवसाय ही एकमात्र बन्धका कारण है, बाह्यवस्तु नहीं। ) इसी भ्रथंकी गाया झब कहते हैं:-- 


जो होय अध्यवसान जीवके, वस्तु-माश्रित वो बने । 
पर वस्तुसे नहिं बन्ध, अध्यवसानसे ही कन्ध है ।२६४॥ 
गाबार्थ/--[ पुनः ] धं र, [ जोवानाम्‌ ] जोवोंके [यह्‌] जो [ प्रध्यवतान॑ हु] प्रध्ययसान 


[ भवति ] होता है वह [वस्तु] वस्तुकों [प्रतोट्य ] प्रवलम्बकर होता है [चतु] तथापि [ कल्छुशः ] 
वस्तुसे [ न बंध: ] बन्ब नहीं होता, [ प्रध्यक्रतानेत ] अध्यवसानसे ही [बंधः घस्ति] बन्ध होता है । 


बन्ध प्रधिकार ३७७ 


.. अध्यवसानमेत बन्धहेतुः न तु वाह्मस्तु, तस्य बन्धहेतोर ध्ययसानस्य द्वेत॒त्वेनेव 
चरिताथत्वाद । तई किमथों बाह्यवस्तुप्रतिपेष! ! मध्यवसानप्रतिवेधार्थ: । अध्यवसानस्य हि 
वाह्यवश्तु आश्रयभृतं; न हि वाहयवस्वनाश्रित्य अध्ययसानमात्मानं लमते | यदि वाह्यवस्लना- 
भ्रित्यापि अध्यवसाने ज्ञायेत तदा, यथा वीरतसुतस्पाश्रयभृतस्य सड़ोबे वीरदतुतं 
दिनस्मौत्यध्यक्सावों आयते, तथा वंष्यासुतस्याश्र यभूतस्यासद्भधावैडपि बंध्यातुतं हिनस्मीर्य- 
धपबपायों जावेत | न च जाते | ततो निराभ्रयं नास्‍्ट्यध्यवसानमिति नियम) | तत एबं 
चाध्यवसानाअ्यभूतस्य बाह्मव्तुनो उत्यंतप्रतिषेषः, देतुप्रतिषंघेनेब हेतुमअरतिपेषात्‌ । न वे 
बन्धद्ेतुद्देतुत्वे सस्यपि बद्यवरतु बन्धद्देतुः स्थात्‌, ईर्बाधमितिपरिणतयदींद्रपदव्यापाधमानवैगा- 
पतत्कालचोदितकुलिंगबत्‌, वह्ययस्तुनो बन्धहेतुद्देतोरयन्धहेतुत्वेन बन्धहेत॒त्वस्पानेकांतिकत्वाद । 
अतो न बाह्वश्तु जीवस्थातद्भावो बन्‍्धद्ेतुए, अध्यवसानमेव तस्य ?ड्भावों बन्धहेतु! | 


टीका:--अध्यवसान ही बन्धका कारण है; बाह्य बस्तु नहीं, क्योंकि बन्धका कारण जो 
ध्रष्यवसान है उसके का रणत्वसे ही बाह्यवस्तुकी चलिताथंता है (भ्र्थात्‌ बन्धके कारराभूत भ्रध्यवसानका 
कारण होनेमें ही बाह्यवस्तुका कार्यक्षेत्र पूरा हो जाता है, वह वस्तु बन्धछा का रण नहीं होती) । यहाँ प्रश्न 
होता है कि-- यदि ब!ह्मवस्तु बंधका करण नहीं है तो ('बाह्यवस्तुका प्रसंग मत करो, कितु त्याग करो 
हसप्रकार) बा ह्यवस्तुका निषेध किसलिये किया जाता है ? इसका समाधान इसप्रकार है:-- अध्यवसानके 
निषेधके लिये बाह्यवस्तुका निषेध किया जाता है। प्रध्यववसानको बाह्मयवरतु श्राश्रयभूत है; वा ह्मवस्तुका 
आाश्रस किये बिता भ्रध्यवसान अपने स्वरूपको प्राप्त नहीं होता भ्र्थात्‌ उत्पन्न यहीं होता | यदि ब)ह्मबर तुके 
झाश्रयके बिना भी भध्यवसान उत्पन्न होता हो तो, जैसे भ्राश्नय भूत वी दअननी के पुत्रके सद भा वमें ( किसी को ) 
ऐसा भ्रष्यवसाय उत्पन्न होता है कि 'मैं वीरजननीके पुत्रको मारता हूँ इसीप्रकार भाश्रयभूत बंध्यापुत्रके 
भसद्भावमें भी ( किसीको ) ऐसा भ्रष्यवसताय उत्पन्न होना चाहिये कि “मैं बंध्यापुत्रको मारता हूँ । 
परन्तु ऐसा भ्रध्यवसाय तो ( किसीको ) उत्पन्न नहीं होता । ( जहाँ बंध्याका पुत्र ही नहीं होता वहाँ 
मारनेका भ्रध्यवसाय कहूँ से उत्पन्न होगा ? ) इसलिये यह नियम है कि (बाह्यवस्तुरूप) धाश्रमके बिना 
अध्यवतान नहीं होता । भौर इसो लिये प्रष्पवसानको ग्ाश्रयभूत बाह्यवस्तुका भत्यन्त निषेष छिया है, 
बयों कि कारणके प्रतिषेषसे ही कार्यका प्रतिषेष होता है । (बाह्यवस्तु प्रध्यवसानका कारण है इसलिये 
उसके प्रतिषेषसे प्रध्यवसानका प्रतिषेष होता है ) | परन्तु, यद्याप बाह्यवस्तु बन्धके कारणका (धर्थात्‌ 
प्रध्यवसानका) काररा है तथापि वह (वाह्यवस्तु) बंधका कारण नहीं है; वयोंकि ईर्यासमितिमें परिणमित 
मुनोंद्रके व रखसे मर जाने दाले-ऐसे किसी वेगसे प्रापतित कालप्रेरित उड़ते हुए जी वकी भांति, बा हवस्तु-- 
ओ हि बन्धके का रणका कारण है वहु-वंघका का रण न होनेसे, बाह्यवस्तुको बन्धका का रणत्व मानवेमें 

रद 





श्छ८ समयसाद 


एवं बन्धहेतुस्वेन निर्धारितस्पाध्यवसानस्थ स्वार्थक्रियाकारित्वामाबेन मिथ्याल्य 
0 


दशयति-- 
दुक्खिदसुहिदे जोवे करेमि बंधरमि तह विमोचेमि ॥ 


जा एसा मृढठसदी णिरत्थया सा हु दे मिच्छा ॥ २६६ ॥॥ 


दुःखितसुखितान्‌ जीवान्‌ करोमि बन्धयामि तथा विमोचयसामि | 
या एपा मूहमति। निरर्थिका सा खलु ते मिथ्या ॥ २६६ | 





झनैकान्तिक हेत्वाभासत्व है-व्यभिचार झाता है। (इसप्रकार निषचयसे बाह्यवस्तुको बंधका काररात्व 
निर्बाधतया घिद्ध नहीं होता । ) इसलिये बाह्यवस्तु जो कि जीवको भ्रतद्भावरूप है वह बन्धका कारण 
नहीं है; किन्तु अध्यवसान जो कि जीवको तदभावरूप है वही बन्धका कारण है । 


भावाय:--बंधका कारण निश्चयसे प्रध्यवसान ही है; भ्रौर जो बाह्मयवस्तुएं हैं वे ध्रध्यवसानका 
झालम्बन हैं--उनको भ्रवलम्बकर श्रध्यवसान उत्पन्न होता है, इसलिये उन्हें प्रध्यवसानका कारण कहां 
जाता है + बाह्यवस्तुके बिना निराश्रयतया भ्रध्यवसान उत्पन्न नहीं होते इसलिये बाह्मवस्तुभोंका त्याग 
कराया जाता है| यदि बाह्मवस्तुश्रोंको बन्धका कारण कहा जाये तो उसमें व्यभिचार (दोष) झाता दे । 
(कारण होने पर भी कहों कार्य दिखाई देता है धोर कहीं नहीं दिखाई देता उसे व्यभिचार कहते हैं छोर 
ऐसे छारणको व्यभिचारी--पने कान्तिक-कार एभास कहते हैं। ) कोई मुनि ईर्यासमितिपूर्वक यत्नसे 
गमन करते हों भ्ौर उनके पै रके नीचे कोई उड़ता हुझ्ना जीव वेगयूवंक भा गिरे तथा मर जाये तो मुनिको 
उसकी हिंसा नहीं लगती । यहाँ यदि बाह्यहह्टिसे देखा जाये तो हिसा हुई है, परन्तु मुनिके हिसाका 
प्रध्यवसाय नहों होनेसे उन्हें बन्ध नहों होता | जेसे पेरके नीचे झ्नाकर मर जानेवाला जीव मुनिके बंधका 
कारण नहीं है उसीप्रकार ध्रन्य बाह्मवस्तुझोंके सम्बन्धमें भी समझना चाहिये । इसप्रकार बाह्यवस्तुको 
बंधका काररा माननेमें व्यभ्िचार झाता है, इसलिये बाह्यवस्तु बंधका कारण नहीं है यह सिद्ध हुआ । 
धोर वाह्मयवस्तु बिना निरा्यसे प्रध्यवसान नहीं होता, इसलिये बाह्मवस्तुका निषेध भी है ही । 


इसप्रकार बन्धके कारणरूपसे निश्चित किया गया श्रध्यवसान अपनी भ्रथेक्रिया झरनेवाला न 
होनेसे मिथ्या है--यह्‌ प्ब बतलाते हैं:-- 
फरता दुखी सुखि जीवको, अरु बद्ध-पुक्त कहूँ अरे ! 
ये मृद मति तुझ है निरर्थक, इस दि से मिथ्या हि है ॥२६६॥ 


वाषाये:--हे भाई ! [ जीवान्‌ ] मैं जीवोंको [ दु:लितसुलितान्‌ ] दुःखी-सुखी [ करोसि] 
करता हैं, [ बंधंबामि | बंधाता हूँ, [ तथा विभोचयासि ] तथा छुड़ाता हूँ [ या एवा ते भढमतिः ] 


धन्ध भ्रधिछार ३७९ 


परान्‌ ओवान दुःखयामि सुखयामीत्यादि, पंधयांमि मोचयामीत्यादि बा, यदेतदध्यवसानं 
तत्सदेमपि, परभावस्य परस्मिश्रव्यात्रियमाणत्वेन स्वा्क्रियाकारिस्याभावाद, खहसुमं 
लुनामीत्यध्यवस्ानवन्मिध्यारूपं, केबलमात्मनो 5नथर्यिव । 


कुतो नाध्यवसान स्वार्थक्रियाकारीति बेद-- 
शज्ञवसाणणिमित्त जीवा बज्ञति कम्मणा जदि हि। 
मुच्चति मोक्‍्खमर्गे ठिदा य ता कि करेसि तु ॥२६७॥ 


मध्यवसाननिमिचं जीवा बध्यंते कमंणा यदि हि । 
मुच्यंते मोक्षणा्ें स्थिताथ तह कि करोषि त्वमू |।२६७।॥ 


ऐसी जो यह तेरी मूढ़ मति (-मोहितबुद्धि ) है [ सा ] बह [ निर्रधिका ] निरयंक होनेसे [ खलु | 
वास्तवमें [ मिथ्या ] मिथ्या है । 

टीकाः--मैं परजीवोंको दुःखी करता हैं, सुखी कर्ता है इत्यादि तथा बेंधाता है, छुड़ाता हूं 
इत्यादि जो यह भ्रध्यवसान है वह सब, परभावका परमें व्यापार न होनेके कारण भपनी ध्ेत्रिया 
करनेवाला नहीं है इसलिये 'मैं श्राकाश पुष्पको तोड़ता हैं ऐसे झध्यवसानकी भाँति मिथ्यारूप है, मात्र 
प्रपने प्रनर्थके लिये ही दै ( भ्र्थात्‌ मात्र भ्पने लिये ही हानिका कारण होता है, परका तो कुछ कर 
नहीं सकता ) ! 

भावा्थ:--जो पपनी प्रक्रिया (-प्रयोजनभूत क्रिया) नहीं कर सकता वह निरथ्थक है, प्रथवा 
जिसका विषय नहीं है वह निरर्थक है। जीव परजीवोंको दुःखी-सुखी पादि करनेकी बुद्धि करता है, 
परन्तु परजोब श्रपने किये दुःखी-सुखी नहीं होते; इसलिए वह बुद्धि निरथ्थक है धोर निरथंक होदेसे 
मिथ्या दहै-झू ठी है । 

प्रव यह्‌ प्रदन होता है कि भ्रध्यवश्वान प्पनी भर्थक्रिया करतेवाला केसे नहीं है ? इसका उत्तर 


कहते है:-- 
हे हे सब न्लीव अध्यवसानकारण, कर्मसे इंधते जहाँ ! 


अर मोक्षमश थित नीष छूटें, तू हि क्या करता मरा ॥२६७।॥। 


गाषार्थ:--हे भाई ! [बवि हि] यदि वास्‍्लवर्मे [ प्रध्यवताननिभित्त ] ध्रध्यवसानके मिमित्तसे 
[ जोबा: ] जीव [ कर्मरशा बध्यंते ] कर्मसे बंधते हैं [ जे | शोर [ मोक्षमा्गें स्थिता: ] मोक्षमागंमे 
स्थित [ मुच्यंते ] छूटते हैं [ तब्‌ ] तो [ त्वूस्‌ कि करोवि | तू क्या करता है? ( तेरा तो बाधलें- 
छोड़नेका भ्रभिप्राय व्यर्थ गया। ) 


झ८० समयतार 


यत्किल इंधयामि मोचयामीत्यध्यवसान तस्य हि स्वा्थक्रिया यह न्थनं मोचन जीवानाम्‌ । 
लीवस््वस्पाध्यवसायस्य सड्भावेठपि सरागवीतरागयोंः स्वपरिणामयों! अभावाश्न बध्यते, न 
मुच्यते; सरागबीतरागयों! स्वपरिणामणों! सद्भावात्तस्याध्यवसायस्थाभावे5पि बध्यते, म्रुच्यते 
सच । ततः परत्राकिंयित्करत्वान्नेदमध्यवसान स्वार्थक्रियाकारि; ततथ मिथ्येबेति मावः । 
( ध्नुष्टूम ) 
अनेनाध्यवसायेत निष्फलेन विमोहितः | 
वरत्किचनापि नेवास्ति नात्मात्मानं करोति यत्‌ ॥ १७१ ॥ 





टीौकाः-- मैं बेंधाता हूँ, छुड़ाता हैं' ऐसा जो भ्रध्यवसान उसकी प्॒पनी श्रथेक्रिया जीवोंको बाँधना, 
छोड़ता है । किन्तु जीव तो, इस प्रष्यवसायका सदृभाव होने पर भी, झपने सराग-वीतराग परिणशामके 
धभावसे नहीं बेघता और मुक्त नहीं होता; तथा भ्रपने सराग-वीतराग परिणामके सदभावसे, उस 
भ्रष्यवस|यका ध्भाव होने पर भी, बँधता है, छूटता है। इसलिये परमें प्रकिचित्कर होनेसे (पर्थात्‌ कुछ 
नहीं कर सकता होनेसे ) यह प्रध्ववसान प्रपनी प्रक्रिया करतेवाला नहीं है; क्षोर इसलिये भिथ्या ही 
है ।-ऐसा भाव ( प्राशय ) है । 


भावार्थ :--जो हेतु कुछ भी नहीं करता वहू ध्वकिचित्कर कहलाता है। यह बाँघने-छोड़नेका 
धष्यवसान भी परमें कुछ नहीं करता; वर्योकि यदि वह भ्रध्यवसान न हो तो भी जीव झपते सराग- 
वीतशग परिणामसे बंध-मोक्षको प्राप्त होता है, भौर वह अ्रध्यवसान हो तो भी अपने सराग-वीतराग 
परिणामके घभावसे बंध-मोक्षको प्राप्त नहीं होता । इसप्रकार झ्ध्यवसान परमें श्रकिचित्कर होनेसे 
स्व-प्रथ क्रिया करनेवाला नहीं है इसलिये मिथ्या है । 


धाब इस पर्थका कलशरूप झोर आगामी कथनका सूचक इलोक कहते हैं :-- 


श्लोकार्थ :-- [ प्रनेन निषफलेन प्रध्यवसायेन मोहित: ] इस निष्फल ( निरथंक ) प्रध्यवसायसे 
मोद्दित होता हुआ [ प्रात्मा ] भात्मा [ तत किआन प्रपि न एवं प्स्ति यत्‌ प्रात्मानं न करोति ] 
झपतेको सर्वेर्प करता है,- ऐसा कुछ भी नहीं है जिसरूप अपनेको न करता हो। 


भावाब:-यह झात्मा मिथ्या प्रभिप्रायसे भूला हुआ चतृर्गंति-संसारमें जितनी श्रवस्थाएं हैं, 
जितने पदार्थ हैं उन स्व रूप झपनेको हुआ मानता है; सपने शुद्ध स्वरूपको नहीं पहिचामता १७१। 


पझब इस ग्रथंको स्पष्टतया गायामें कहते हैं :-- 


बन्‍्ध अधिवार इश्८१्‌ 


सब्बे करेदि जीवो श्रज्ञवसाणेण तिरियणेरदए । 
देवमणुए य सब्बे पुण्णं पावं च णेयजिहं ॥ २६८॥ 


धम्माधम्म॑ च तहा जीवाजीबे अझलोगलोगं च । 

सब्बे करेदि जोवों अज्ञवसाणेण श्रप्पाणं ॥ २६६ १॥ 
सब्येन करोति जीबो उध्यवमानेन तियडनैरयिकान । 
देवमनुजांश मर्बान पुण्य पार्५प थे नेकविधम ॥ २६८ ॥ 
धर्माध्म च तथा जीवाजीबो घबलोकलोक चे । 
स्वाति करोति जीवः अध्यवसानेन आत्मानम्र्‌ ॥ २६९ || 


यथायमेद॑ क्रियागमहिंसाध्यवसानेन हिंसक, इतराध्यवसानेरितरं च आत्मात्मानं इर्याद्‌, 
तथा विपच्यमाननारकाध्यवसानेन नारक, विपच्यमान तियगध्यवसानेन तिय॑च॑, भिपच्यमान- 








लिर्य ले, मार्क, ठेव, मानव, पुण्य पाप अनेक जे | 

उन स्वेकूप को जु निजको, जीव अध्यवसानसे ।!२६८॥। 

भर “यों हि घम अधर्म, जीव जजीए, छोक अलाक में । 

उन स्वरूप कहे जु निञ्रकों, जीव अध्यवसानस ॥२६०९॥ 

गायाब:ः-- [ जीव।] जीव [ प्रष्यवसानेन ] प्रष्यवसानसे [ तियंड मेरणिकान] तियंच, नारक, 

[ देवमनुजान थे ] देव घोर मनुष्य [ सर्वान्‌ ] इन सर्व पर्यायों, [ क् ] तथा [ नेकविधम ] धतेक 
प्रकारके [ पुण्य पाप ] पुण्य शोर पाप--न[ सर्वान्‌ु ] इन सबरूप [ करोति ] भ्रपनेको करता है। 
[ तथा च्॒ ] प्रौर उसीप्रकार [ जीव: ] जीव [ अध्यवसानेन ] प्रध्यवसानसे [धर्माधमं] धर्मं-ध्धम, 
[ जोबाजीवो ] जीव-अजीव [ थव ] भोर [ धलोकलोक॑ ] लोक-भलोक [ सर्वान्‌ ] इन सबरूप 
[ प्रात्मानम्‌ करोति ] श्रपनेको करता है । 


टीका:--जंसे यह भात्मा पूर्वोक्त प्रकार कक्रिया जिसका गर्भ है ऐसे हिसाके ६ध्यवसानसे 
झपनेंको हिसक करता है, ( 9६िंसाके धष्यवसानसे भपनेको शभ्रहिसक करता है) और भन्य प्रध्यव- 
सानोंसे भ्रपनेको भय करता है, इसी प्रकार उदयमें छाते हुए तारकके छध्यवसानसे भ्वपनेको नारकी 


के. हिंसा जादिके अध्यवसान रागन्द्र बके उद्यमय इनव आदिको क्रिपाओँसे परिपूर्ण हैं, अर्थात्‌ उस 
क्रियाओंके साथ भात्माकी तस्मयठा। होनेकी माम्यतारूष हैं । 


डरेब्रे समयसार 


मनुष्याध्यवसानेन मनुष्य, विषच्यमानदेबाध्यवसानेन देवं, विपच्यमानसुखादिधुण्याध्यवसानेन 
पुण्य , विपच्यमानदुःखादिपापाध्यवसानेन पापमात्मान॑ कुर्यात्‌ | तथैव च ड्ायमानपर्माष्यव 
सानेन धर्म , ज्ञायमानाधर्माप्यवसानेनाधम , ज्ञायमानजौवान्तराध्यवसानेन जीवान्तर , ज्ञायमान 
पुद्टलाध्यवसानेन पृद्ठलं, क्रायमानलोकाकाशाध्यवसानेन लोकाकाशश, ज्ञायमानालोकाकाश्ाध्यव- 
सानेनालोकाकाशमात्मानं ऊर्यात्‌ । 
( इन्द्रवत्ञा ) 

विश्वादिभक्तो 5पि हि यत्प्रभावा- 

दात्मानमात्मा विदधाति विश्वम्‌ | 

मोहेककंदो 5 ८यवसाय एवं 

नास्तीह येषां यतयस्त एवं ॥ २७२ ॥ 





कश्ता है, उदयमें भ्राते हुये तियंचके भ्रष्यवसानसे भ्पनेको तिर्यंच करता है, उदयमें श्राते हुये मनुष्यके 
प्रध्यवधानसे प्रपनेंकों मनुष्य करता हैं, उदयमें अ्ते हुवे देवके भ्रध्यवसानसे अ्रपनेको देव करता है, 
उदयमे प्राते हुवे सुख भादि पुण्यके ध्ृध्यवसानसे अ्पनेको पुण्यरूप करता है ग्रोर उदयमें श्ाते हुवे हु:ख 
प्रादि पापके भ्रध्यवसानसे भ्रपनेको पापरूप करता है; धोर इसीप्रकार जाननेमें झाता हुवा जो घ॒र्म 
( -धर्मास्तिकाय ) है उसके श्रध्यवसानसे प्रपनेकों धर्मरूप करता है, जाननेमें श्राते हुबे भ्रधमेके 
( -अ्रधर्मास्तिकायके ) भ्रध्यवसानसे श्रपनेकों भ्रधमेूूप करता है, जाननेमें प्राते हुवे धन्य जीवके 
ग्रष्यवसानोंसे भ्रपनेको धन्य जीव रूप करता है, जाननेमें श्राते हुवे पुदगलके भ्रध्यवसानोंसे श्रपनेको 
पुद्गलरूप करता है, जाननेमें प्राते हुवे लोकाकाशके भ्रध्यवसानसे झपनेको लोकाकाशरूप करता है भोर 
जाननेमें धाते हुवे धलोकाकाशके प्रधववसानसे झ्रपनेको भ्रलोकाकाशरूप करता है। ( इसप्रकार प्षात्मा 
अध्यवसानसे झपतेको स्वरूप करता है । ) 

भावाबं।--यह अध्यवसान भ्रशानरूप है इस लिये उसे श्रपना परमार्थस्वरूप नहीं जानना चाहिये । 
उत्त भ्रध्यवसानसे ही प्रात्मा भ्रपनेको अनेक अ्रवस्थारूप करता है धर्थात्‌ उनमें झ्पनापन मानकर 
प्रवतेता है । 

अब इस भ्र्थंका कलशरूप तथा झागामी कथनका सूचक काव्य कहते हैं :-- 

श्लोकार्थ :--[ विश्वात्‌ विमक्त: भ्रपि हि ] विश्वसे ( समस्त द्रव्योंसे ) भिन्न होने पर भी 
[ पश्रात्मा ] धात्मा [ यत्‌-प्रमाबात्‌ प्रात्मानम्‌ विश्वम्‌ विदधाति ] जिसके प्रभावसे प्रपनेको विश्वरूप 
करता है [ एवः प्रष्ययसायः ] ऐसा यह भ्रष्यवसाय--[ मोह-एक-कन्दः ] कि जिसका मोह ही एक 
मूल है बह-[ येषां इह चास्ति] जिनके नहीं हे [ ते एबं बतयः ] वे ही मुनि हैं ।१७१३। 

यह भ्रध्यवसाय जिनके नहीं हैं वे मुनि कमंसे लिप्त वहीं होते--यह भ्रब गाया द्वारा कहते हैं:-- 


बन्ध प्रधिकार इै८र३े 


एदाणि णत्यि जेसि भ्रज्मवसाणाणि एक्मादीणि | 
ते ्रसुहेण सुहेण व कम्मेण मुणी ण लिप्पंति ॥२७०॥॥ 


एतानि न संति य्रेपामध्यवसानान्येवमादीनि । 
ते बशुमेन श्ुमेन वा फमणा ध्वनयों न ढिप्यंते ॥२७०॥ 
एवगानि छिल यानि त्रिविधान्यध्यवप्तानानि तानि समस्तान्यप्रि शुभाश्ुभकर्मबंध 
निमितानि, स्वसमदश्ानादिरूपत्वात्‌ । तथा हि--यदिदं हिनस्मीत्याद्ध्यवसानं तत, 
ब्ानमयत्वेनात्मनः संदह्ेतुकब्प्त्येकक्रियस्य रागदेपविपाकमयीनां इननादिक्रियाणां थे 
विशेषाद्ानेन विवक्तात्माज्ञानाव्‌, अस्ति तावदब्वानं, विविक्तात्मादशनादस्ति च मिथ्यादशरनं, 
बविविक्तात्मनावचरणादस्ति चाचारित्रम । [ यस्पुनर्नारको$दृप्रित्याथध्यबसान तद॒पि, 
ज्ञानमयत्वेनात्मनः सदद्देतुकब्नायकेकभावस्य कर्मोदयजनितानां नारकादिभावानां च विशेषाश्वानेन 
बिविक्तात्माज्ञानादस्ति तावदड्वानं, विविक्तात्मादशनादस्ति च मिथ्यादशनं, विविक्तात्माना- 
चरणादस्ति चाचारित्रं | ] यत्पुनरेष धर्मो ज्ञायत दृत्याधध्यवसानं तदपि, ब्वानमपत्वैनात्मन! 
सदहेतुकश्नानेकरूपस्य शेयमयानां धर्मादिख्पाणां च विशेषान्ञानेन विविक्तात्माड्ानाव, 
अस्ति ताबदब्वानं, पिविक्तात्मादशनादस्ति च मिथ्यादर्शनं, विविक्तात्मानाचरणादस्ति 
चाचारिरिम्‌ । ततो बंधनिमिचान्यपेवेतानि समश्तान्यध्यवसानानि | ग्रेपमेबेतनि ने 


आज ++-ज--+---न 





हन भादि अध्यवसान विधविध बतेते नि जिनहिको । 
शुम-अशुभ कम अनेकसे, घुनिराज वे नह लिप्त हों ॥२७०।॥। 


गायार्य:--[ एवानलि ] यह (पूर्व कथित) [ एथमादोनि ] तथा ऐसे झोर भी (झरध्यवसानानि | 
भ्रध्यवसान [ येघास ] जिनके [न संति] नहीं हैं, [ ते झ्रुनयः ] ये मुनि [| झ्रशुभेल ] अशुभ [बा शुमेन 
या शुभ [ करता | कमेंसे [ न लिप्यते ] लिप्त नहीं होते । 

टीका:--यह जो तीनों प्रकारके प्रध्यवसान हैं वे सभी स्वयं अ्शज्ञानादिरूप ( भर्थात्‌ भ्रशान, 


मिथ्यादशेंत प्रोर प्रचारित्ररूप ) होनेते शुभाशुभ कर्म बन्धके निरमित्त हैं। इसे विशेष समभाते हैं:--'मैं 
(परजीवोंको ) मारता है इत्यादि जो अ्रध्यवसान है उस भ्रध्यवसान वाले जीवको ज्ञानमयपनेके 


द्ेप् समयसार 


विधंते त एव धनिडुंअराः केचन, सदरेतुकषप्स्येकक्रियं, सदहेतुकड्रायक्रेकभा्, सदददेतुकशानेक- 
रूपं च विविक्तमात्मानं जानंतः , सम्यक्परयंतो उतुचरं त थ, स्वच्छ बच्छंदोद्ददर्मंदांतज्यों तिषो 5स्पंत- 
मझ़ानादिरूपत्वाभाबात्‌ , शुमेनाशमेन वा कमंणा न खलु लिप्पेरन । 


सदृभावसे "सत्रूप, *प्रहेतुक, *झषप्ति द्वी जिसकी एक क्रिया है ऐसे झात्म|का प्रोर रागढ़ षके उदयमय 
ऐसी "हनन धादि क्रियाभोंका > विशेष नहीं जाननेके कारण भिन्न भात्माका भ्रज्मान होनेसे, वह 
झच्यवसान प्रथम तो भज्ञान है, भिन्न भात्माका प्रदर्शन ( अश्रद्धान ) होनेसे (वह प्ध्यवसान) मिथ्या- 
दहोन है झोर भिन्न भात्माका अनाचजरर होनेसे ( बह प्रष्यवसान ) पग्रचारित्र है। [और 'मैं नारक हैं 
इत्यादि जो प्रध्यवसान है वह भ्रध्यवसानवाले जोवको भी, ज्ञानमयपनेके सदृभावसे सत्रूप भद्देतुक 
जञायक ही जिसका एक भाव है ऐसा भात्माका और कम दियजनित नारक झादि भावोंका विशेष न 
जाननेके का रण भिन्न भात्माका भ्रज्ञान होनेसे, वह प्रध्यवसान प्रथम तो भ्ज्ञान है, भिन्न प्रात्माका 
छददोन दोनेसे ( वह भ्रध्यवसान ) मिथ्यादशंन है झोर भिन्न धात्माका भ्रनाचरण होनेसे ( वह 
झध्यवसान ) पषारित्र है। | भोर यह 'घमंद्रब्य ज्ञात होता है! हृत्यादि जो प्रध्यवसान है उस 
भ्रध्यवसानवाले जीवको भी -शानमयपनेके सदभावसे सत्रूप झहेतुक ज्ञान ही जिसका एक रूप है ऐसे 
झात्साका झोर शेयमय धर्मादिकरूपोंका विशेष न जाननेके कारण भिन्न झ्रात्माका प्रज्नान होनेसे, वह 
अध्यवसान प्रथम तो घज्ञान है, भिन्न भात्माका धदद्दोन द्वोनेसे ( वह भप्रध्यवसान ) मिथ्यादशेन है भोर 
भिन्न प्रात्माका प्ना चरण होनेसे ( वह ध्ृध्यवसान ) अ्रचारित्र है। इसलिये यह समश्त भ्रध्यवसान 
बन्धके ही निभित्त हैं । 


मात्र जिनके यह भ्रध्यवसान विद्यम।न नहीं है वे ही कोई ( बिरले ) मुनिकु जर ( मुनिबरों ) 
सतृरूप भ्रहेतुक श्प्चि ही जिसकी एक क्रिया है, सत्‌रूप अ्रहेतुक ज्ञायक ही जिसके एक भाव है शोर 
सत्‌रूप भ्वहेतुक शान ही जिसका एक रूप है ऐसे भिन्न भ्रात्माको (-सर् प्रन्यद्रव्यभावोंसे भिन्न भ्रात्माको ) 
जानते हुए, सम्यक्प्रकारते देखते (श्रद्धा करते) हुए भोर भ्राचरण करते हुए, स्वच्छ भोर स्वच्छन्दतया 
डउदयमान ( -स्वाधीनतया प्रकाशमान ) ऐसी प्मंद अन्तज्योतिको प्रज्ञानादिख्यताका श्रत्यन्त भ्रभाव 





९ धत्रूप+सत्तास्वरूप; अस्तिस्वरूप ( धात्मा शागमय है इश्शिये सत्रूप अहेतुक शप्ति ही उसको एक 
किया है। ) २ अहेतुक ७ जिसका कोई कारण नहीं है ऐसी; अकारण; ह्वत।प्िद्ध; सहज । ३ शप्ति-- जानना; 
जाननेरूपक्रिया । ( शप्तिक्रिया सत्रूप है, ओर सतुरुप होनेशे भट्टेतुक है। ) ४ हुननर->घात करता; बात करनेरूप 
किदा ) ( धात करता आदि क्रियायें रागदे बके उदयरम हैं। ) 

2 विशेष"-अन्तर; भिन्न शक्षण । -+आत्मा शञानमब है इसलिये सतुरूप बहेतुक शान ही जिसका एक 
रूप है। 


बन्ध प्रधिकार श्बर्‌ 


फिमेतद ध्यवतान नामेति बेत्‌-- 


बुद्धी ववसाश्रो वि य भ्रज्मवसाणं मदी य विष्णाणं । 
एक्कट्रमेव सब्बं॑ चित्त भावों य परिणामों॥ २७१ || 


पे 
वृद्धिव्यंवसायो 5पि च अध्यवसानं मतिथ विश्वानम्‌ । 
काथमेब छ हि 
ए्‌ सब चित भावश् परिणामः || २७१ |। 


होनेसे ( भर्थात्‌ भ्न्तरंगमें प्रकाशित होती हुई ज्ञानज्योति किचित्‌ मात्र भी स्न्नानरूप, मिथ्याददॉनरूप 
धोर प्रचारित्ररूप नहीं होती इसलिए ), शुभ या ग्रशुभ कमंसे वास्तवमें लिप्त नहीं होते । 


भावार्थ :--यह जो भ्रध्यवसान हैं वे “मैं परका हनन करता है” इसप्रकारके हैं, मैं नारक है, 
इसप्रका रके हैं तथा “मैं परद्रव्यको जानता है” इसप्रकारके हैं। वे, जबलक झात्माका धौर रागादिका, 
धात्साका शोर नारकादि कर्मोदयजनित भावोंका तथा झ्रात्माका भौर ज्ञेयरूप अ्रस्यद्रब्योंका भेद न जाना 
हो, तबतक रहते हैं। वे भेदश्ञानके प्रभावके कारण मिथ्याश्ञानरूप हैं, मिथ्याद्शनरूप हैं झोौर मिथ्या- 
चाबित्ररूप हैं; यों तीन प्रकारके होते हैं। वे श्रध्यवसान जिनके नहीं हैं वे मुनिकु जर हैं। वे धात्माको 
सम्यक्‌ जानते हैं, सम्यक्‌ श्रद्धा करते हैं श्ौर सम्यक ध्वाचरण करते हैं, इसलिए प्रज्ञानके भ्रभावसे 
सम्यरदर्शेनश्ञानचा रित्ररूप होते हुये कर्मोंसे लिप्त नहीं होते । 


“यहाँ बारम्बार ्ध्यवसान शब्द कहा गया है, वह भ्रध्यवसान क्या है ? उसका स्वरूप 
भलोभाँति समभमें नहीं ध्ाया । ऐसा प्रइन होते पर, धष्यवसानका स्वरूप गाथा द्वारा कहते हैं । 


वो पुद्धि, मति, व्यवसाय, अध्यवसान, अर विज्ञान है । 
परिणाम, चित्त रु भाव-शह्दांह सर्व ये एकार्थ हैं॥ २७१ ॥ 
गाया्ः--[ बुद्धिः ] बुद्धि, [ ध्यकसाय:ः प्रपि ल ] व्यवसाय, [ प्रध्यवसानं ] भ्रध्यवसान, 
[ सति: थ ] मति, [ विज्ञानस्‌] विज्ञान, [ चित्त ] चित्त, [ भाव: ] भाव [छ] ओर [ परिणाम: ] 
परिणाम--[ सब |] ये सब [ एकार्यम एव | एकार्थ हो हैं (पर्यात्‌ ताम झलग २ हैं किन्तु भर्थ भिन्न 
नहीं हैं ) । 
४९ 


३८६ समयतसार 


स्वपरयोरविवैके तति जीवस्याध्यवसितिमात्रमध्यवसानं; तदेव व बोधममात्रव्याद्षुद्धि! 
व्यवसानमात्रत्वाइधवसायः, मननमात्रत्वान्मतिः, विज्ञप्तिमात्रत्वादिज्ञनं, चेतनामात्रत्वाब्चितत, 
चितो भवनमात्रत्वा द्ावः, लितः परिणमनमात्रत्वात्परिणाम! । 
( शादू लविक्रोडित ) 
सर्वत्राध्यवसानमेबम खिल त्याज्यं यदुक्त जिने- 
न्मन्ये व्यवहार एवं निखिलो 5प्यन्याश्र पस्त्याजितः । 
सम्पठुनिश्चयमेकप्रेद तदमी निष्कंप्साक्रस्य कि 
शुद्धहानघने महिम्नि न निजे बध्नंति संतो धतिम्‌ ॥१७३॥ 





टीका:--स्व-परका भ्रविवेक हो (स्व-परका भेदज्ञान न हो) तब जीवकी श्रध्यव सितिमात्रक्क 
ध्रध्यवसान है; भोर वही (जिसे भ्रध्यवसान कहा है वही ) वोघतमात्रत्वसे बुद्धि है, (८ व्यवसानमात्रत्वसे 
व्यवसाय है, मननमात्रत्वसे मति है, विज्ञप्तिमात्रत्वसे विज्ञान है, चेतनामात्रत्वसे चित्त है, चेतनके 
भवनमात्रत्वसे भाव है, चेतनके परिशामनमात्रत्वसे परिणाम है ! (इसप्रकार यह सब शब्द एकार्थवाचौ 
हैं। ) 

भावार्थ :-- यह जो बुद्धि आदि भाठ ताम कहे गये हैं वे सब वेतन भात्माकै परिणाम हैं। जबतक 
ह्वपरका भेदज्ञान न हो तबतक जीवके जो भ्रपने शोर परके एकत्वकी निरचयरूप परिणति पाई जाती है 
उसे बुद्धि श्रादि भ्राठ नामोंसे कहा जाता है । 


'ग्रष्यवसान त्यागनेयोग्य कहे हैं इससे ऐसा ज्ञात होता है कि व्यवहा रका त्याग शौर निश्चयका 
ग्रहण कराया है'-- इस शभ्रथंका, एवं घागामी कथनका सूचक काव्य कहते हैं:-- 


इ्लोकार्थ:-- झ्राचायेदेव कहते हैं कि--[ सर्वत्र यद्‌ भ्रध्यधानम्‌ ] सर्वे वस्तुभोंमें जो भ्रध्यवसान 
होते हैँ [ झ्ल्लिलं ] वे सब ( भ्रध्यवसान ) [ जिने: ] जिनेन्द्र भगवानने [ एबस ] पूर्वोक्त रीतिसे 
[ त्याव्यं उक्त | त्यागनेयोग्य कहे हैं [तत] इसलिये [ मन्ये | हम यह मानते हैं कि [ ध्न्य-ह्ाथय। 
व्यवहार: एवं निखिलः झपि स्पाजित। ] 'पर जिसका श्राश्रय है ऐसा व्यवहार ही सम्पूर्ण छुड़ाया है ।' 
[तद्‌ ] तब फिर, [ ध्स्तो सन्‍्तः ] यह सत्पुरुष [ एकस्‌ सम्थक्‌ निश्चयम्‌ एवं निष्कम्पस श्राक्रस्थ ] 
एक सम्यक्‌ निरचयको ही तिर्चलतया पअ्ंगीकार क रके [ शुद्धशानधने निजे सहिस्ति ] शुद्धनानधनस्वरूप 
निज महिमामें ( -श्नात्मस्वरूपमें ) [ घृतिम्‌ कि न बध्तन्ति ] स्थिरता क्‍यों घारण नहीं करते ? 





के अध्यवसिति-- (एके दुसरेकी सान्यतापूर्व क) परिणति; (मिथ्या) तिश्चिति; (भिश्या) भिश्चय होना । 
> व्यवश्ाब -+छाममें लगे रहना; उद्यमी होना; निश्चय होता | -- मसनत--सानना; जानना । 


बन्ध भ्रधिकार ३८७ 


एवं ववहारणश्रो पडिसिद्धो जाण निच्छयणएण । 
णिच्छयणयासिदा पुण सुणिणो पावंति णिव्वाणं ॥२७२॥ 


एवं व्यवहारनयः प्रतिषिद्दों जानीहि निश्चयनयरेन । 
निश्चयनया श्रिताः पुनप्ुनयः प्राप्लुबंति निर्वाणम्‌ ।२७२॥ 


आत्माश्रितों निश्वयनयः, पराश्चितों व्यवहारनय! । तत्रेवं निश्चयनयेन पराश्रितं 
समध्तमध्यबसान बंधहेतुत्वेन मुध्तुत्तोः प्रतिषेघषयता व्यवद्ारनय एवं किल प्रतिषिद्धः, तस्यापि 
पराश्रितत्वाविशेषात्‌ ' प्रतिषेष्य श्व चाय, आत्माश्रितनिश्चयनयाश्रितानामेव प्च्यमानत्वाद, 
पराश्रितव्यवहारन यस्येकांतेनाधुच्यमानेनाभच्येनाप्याश्री यमाणत्वाच्च । 


भावा्थे:--जिनेन्द्रदेवने प्न्य पदार्थोर्में श्रात्मबुद्धिरूप भ्रष्यवसान छुड़ाये हैं इससे यह समझता 
चाहिये कि यह समस्त पराक्षित व्यवहार ही छुड़ाया है । इसबिये भ्राचायंदेवने शुद्धनिश्चयके ग्रहणाका 
ऐसा उपदेश दिया है कि--'शुद्धज्ानस्वरूप भ्रपने भात्मामें स्थिरता रखो” । शोर, “जब कि भगवानते 
ग्रव्यवसान छुड़ाये हैं तब फिर सत्युरुष निश्चयकों निश्चलता पूर्वक अंगोकार करके स्वरूपमें स्थिर क्‍यों 
नहों होते ?--यह हमें श्र।शबय होता है, यह कहकर प्राचायंदेवने भ्वाइचय प्रगट किया है । १७३॥ 
अब इसो अ्र्थकों गाशा द्वारा कहते हैं: -- 


व्यवहारनय इस रीत ज्ञान, निषिद्ध निश्वयनयहिसे । 
मुनिराश जो निश्चयनयाश्रित, मोक्षकी ब्राप्ती करे |२७२॥ 
गायाये:--[ एवं ] इसप्रकार [ व्यवहारतयः ] ( पराश्चित ) व्यवहारनय [ निशखयनयेन ] 
निश्चयनयके द्वारा [ प्रतिषिद्ध: जानीहि ] निषिद्ध जान; [ पुनः निश्चयनयाणिता: ] निश्चयनयके 
प्राश्चित [मुतयः] मुनि [ निर्वधाणम्‌ ] निर्वाणको [ प्राप्नुबंति ] प्राप्त होते हैं । 


टोकाः--पात्मानषत ;[ भ्र्थात्‌ स्व-प्राश्नित ) निशचयनय है, पराक्षित (भ्र्थात्‌ परके भाश्रित) 
व्यवहा रनय है। वहाँ, पूर्वोक्त प्रकारसे पराश्चित समस्त प्रध्यवसान (भ्र्थात्‌ श्ृपने झौर परके एकत्वकी 
मान्यतापूर्वक परिणमन ) वंघका कारण होनेसे मुमुक्षुमोंको उसका (-भ्रध्यवसानका) निषेध करते हुए 
ऐसे निरचयनयके द्वारा वास्तवमें व्यवहारनयका ही निषेध कराया है, क्योंकि व्यवहारनयके भी 
पराब्िितता समान हो है (-जैसे प्रध्यवसात पराश्नित है उसी प्रकार व्यवहारनय भी पराश्नित है, उसमें 
प्रन्तर नहों है ) | झोर इसप्रकार यह व्यवहारतय निषेध करने योग्य ही है; क्योंकि प्ात्मात्रित 
निरचयनयका भाश्रय करनेवाले ही ( कमोंसे ) मुक्त होते हैं प्रौर पराध्चित व्यवहा रतयका प्ाभ्रय तो 
एक्वांतत: मुक्त नहीं होनेवाला भ्रभव्य भी करता है। 


श्सू८ सम यसादर 


कथमभब्येनाप्याश्रीयते व्यवह्दारनपः हति चेत्‌-- 
बदसमिदोगुत्तो श्रो सीलतव॑ जिंणवरेष्टि पण्णततं । 
कुव्बंतो वि प्रभव्यो ग्रण्णाणी मिच्छविद्वी दु ॥ २७३ ॥। 


व्रतसमितिगुप्यः श्वीलतपो जिनवरे! प्र्मपम्‌ । 
कुवृन्नप्यमव्यों श्वानी मिथ्यारश्स्ति ॥ २७३ ।|। 


शीलतप/परिपूर्ण त्रिगुप्तिंपंचसमितिपरिकलितमहिंसादिपंचमद्मावरतरूपं ब्यवद्ारचारित्र 
अभब्यो5पि कुर्याद, तथापि स निश्चारित्रो5श्ञानी मिध्यादष्टिरेब, निरचयचारित्रद्ेतु भूतज्ञान- 
श्रेद्धानशल्यत्वात्‌ । 





भाषा्:--परात्माके परके निमित्तसे जो अनेक भाव होते हैं वे सब व्यवहारनयके विषय हैं 
इसलिये व्यवहारनय पराश्रित है, श्रोर जो एक भपना स्वाभाविक भाव है वही निशचयनयका विषय है 
इसलियें निश्वयनय झात्माश्िित है । अ्रध्यवसान भी व्यवहारनयका ही विषय है इसलिये भ्रष्यवसानका 
त्याग व्यवह्ाइनयका ही त्याग है, झ्ोर जो पूर्वोक्त गाथाशओ्रोंमें श्रध्यवसानके त्यागका उपदेश है वह 
व्यवह्ा रनयके ही त्यागका उपदेश है। इसप्रकार निर्चयनयको प्रधान करके व्यवहारनयके त्यागका 
उपदेश किया है उसका कारण यह है कि--जो निशचयनयके आझाश्रयसे प्रवतेते हैं वे ही कमसे मुक्त होतें 
हैं छौर जो एकान्तसे व्यवह्ारनयके ही श्राश्नयसे प्रवर्तते हे वे कमसि कभी मुक्त नहीं होते । 


झब प्रदन होता है कि भ्रभव्य जीव भी व्यवह्ारनयका पाश्रय कंसे करते है ? उसका उत्तर 
गाथा द्वारा कहते हें :-- 
जिनपरप्ररूपित व्रत, समिति, गुप्ती मवरू तय शीलकों । 
करता हुआ भी अभन्‍्य जीव, अब्वाती मिथ्याधृष्टि है ॥२७३।॥। 


गायाथ्ष:--][ जिनवरे: ] जिनेन्द्रदेवके द्वारा [ प्रज्नप्तम ] कथित [ ब्रतसमितिगुप्तयः ] ब्रत, 
समिति, गुप्ति, [शीलतपः ] शील और तप [ कुबंन्‌ झ्रपि ] करता हुआ भी [ झमव्य: ] प्रभव्य जीव 
| भ्ज्ञानो ] भज्ञानी [ भिथ्याहृष्टि: तु ] भौर मिथ्यादृष्टि है। 


टोका:--छील और तपसे परिपूर्णा, तीन गुप्ति शोर पांच समितियोंके प्रति सावधानीसे युक्त, 
प्रहिसादि पाँच महात्रतरूप व्यवहारचारित्र ( का पालन ) घभव्य भी करता है; तथापि वह (भ्रभव्य) 


निश्चारित्र (-चारित्ररहित), भजानी प्रौर मिथ्याहष्टि ही है क्यों कि (बह) निशचयचा रित्रके कारणरूप 
ज्ञान-भरद्धानसे शून्य है । 


बनय भषि कार ह्८९ 


तस्पेकादशाब्श्नमस्ति हति देतु-- 
मोक्खं श्रसहहंतो श्रभवियसत्तो दु जो प्रधोएज्ज ॥ 
पाठो ण करेदि गुणं प्रसहहुंतस्स णाणं तु॥ २७४ ॥ 


मोप्तमश्रदघानों उमव्यसत्तस्तु_ यो5धीयीत । 
पााठो न करोति गुणमश्रदधानस्थ ब्वानं तु | २७४ || 
मोक्ष हि न तावदमब्यः भरद्धचे, शुद्धश्ञानमयात्मज्ञानशून्पत्वाव्‌ । ततों प्ञानमपि नासौ 
भ्रद्धते | ज्ञानमश्रद्धानआचाराधरेकादज्षांगं भ्रतमधीयानो5वि अ्रताध्ययनगुणाभावान्न ज्ञानी 
स्थात्‌ | स किल मुगः अंताध्ययनस्य यद्दिविक्तवस्तुभूलज्ञानमयात्मद्वानं; तच्च विविक्तवस्तुभूतं 
ह्ानम भद्घानस्याभव्यस्य श्रुताध्ययनेन न विधातुं शक्य्ेत । बतस्तस्य तद्गुणामावः । ततरच 
ब्वानभ्रद्धानामावात्‌ सो 5श्वानीति प्रतिनियतः । 





सावायथ:--भपक्‍्रव्य जीव महातव्त-समिति-गुप्तिख्य व्यवहार चारित्रका पालन करे तथापि 
निश्चय सम्यग्ज्ञानश्रद्धानके बिना वह चारित्र 'सम्यग्चारित्रर नामको प्राप्त नहीं होता। इस लिये बह 
धज्ञाती, मिथ्यादृष्टि और निदचारित्र ही है । 
प्र शिष्य पूछता है कि--उसे (प्रभ्व्यको) ग्यारह ग्रंगका ज्ञान तो होता है; फिर भी उसको 
झज्ञानी क्‍यों कहा है ? इसका उत्त र कहते हैं :-- 
मोक्षकी श्रद्धाविद्ीन, अभब्य जीब शाख्तरों पढ़ें । 
पर ज्ञानकी अद्धारहितकों, पठन ये नहिं गुण करे ॥२७४॥। 
गायाथ:--[ मोक्षम्‌ भ्रश्नदृधान: ] मोक्षकी श्रद्धा न करता हुआ [ यः ध्रभ्रग्यसरव: ] जो झ्भ्नव्य 
जोब है वह [तु अ्रधोयोत ] शास्त्र तो पढ़ता है, [तु] परन्तु [ शान प्रश्नहृघानस्य | ज्ञानकी श्रद्धा न 
करनेवाले उसको [ पाठ: ] शास्त्रपठन [ गुरास्‌ न करोति ] गुण नहीं करता । 
टीका:--प्रथम तो झ्भव्य जोब ( स्वयं ) शुद्ध श्ञानमय आत्माके शानसे शून्य होनेके कारण 
मोक्षकी ही श्रद्धा नहीं करता । इसलिये वह ज्ञानकी भी श्रद्धा नहीं करता। भौर ज्ञानकी श्रद्धा न 
करता हुप्रा वह ( प्रभव्य ) ध्राचारांग आदि ग्यारह भंगरूप था तको ([ क्ास्त्रोंको ) पढ़ता हुथा भी, 
शास्त्रपठनके जो गुण उसके प्रभावके काररा ज्ञानी नहीं है। जो भिन्नवस्तुभूत शानमय प्ात्माका ज्ञान 
वह शास्त्र पठनका गुण है; भोर वह तो ( ऐसा शुद्धात्मज्ञान तो ), भिन्न वस्तुभूत ज्ञानकी श्रद्धा न 
करनेवाले भभव्यके शास्त्र-पठनके द्वारा नहीं किया जा सकता (भर्थात्‌ श्ास्त्र-पठन उसको छुट्धारमजझान 
नहीं कर सकता ); इसलिये उसके श्षास्त्रपठनके गुणका भभाव है; शोर इसलिये शान-भड़ामके ध्भावके 
कारण वह ग्रज्ञानो सिद्ध हुआ । 


३६० समयसार 


तस्य धमश्रद्धानमस्तीति चेह्‌-- 
सदृहदि य पसेदि य रोचेदि य तह पुणों थ फासेदि । 
धम्मं भोगणिमित्तं ण दु सो कम्मक्खयणिमित्तं ॥ २७५ ॥ 


भ्रदधाति च प्रत्येति च रोचयति च तथा पुनथ स्पृशति । 
धर्म भोगनिमित्त न तु स कमप्षयनिमित्तम्‌ ॥ २७४ ॥ 


अमव्यों द्वि नित्यकमफलचेतनारूपं वस्तु श्रद्धत्ते, नित्यश्ञानवेतनामात्रं न तु भ्रद्धच्े, 
नित्यमेब मेद विद्ञानानहत्वात्‌ | ततः स कम मोक्षनिमित्त श्ञानमात्रं भूतार्थ धर्म न श्रद्धचे, 
भोमनिमित्त शुभकम्मात्रमभृताथमेव श्रद्धत्ते | तत शवासों अभताथधर्मश्रद्धानप्रत्ययनरों चनस्प- 
श्रनेरुपरितनग्रेवेयकभोगमात्रमास्कंदेत, न पुनः कदाचनापि घिश्नुच्येत । ततो उस्य भूतार्थधर्म- 
श्रद्धानामाबाद्‌ श्रद्धानमपि नास्ति | एवं सति तु निश्चयनयत्य व्यवद्दारनयप्रतिषेधों युल्यत एवं | 


सावार्थ:--प्रभव्य जीव ग्यारह अ्ंगोंको पढ़े तथापि उसे शुद्ध झ्रात्माका ज्ञान-श्रद्धान नहीं 
होता; इसलिये उसे छ्ास्त्रपठनने गुणा नहीं किया; पभ्रौर इसलिये वह भ्रज्ञानी ही है । 

दिष्य पुनः पूछता है कि-भ्रभव्यको घर्मका श्रद्धान तो होता है; फिर भी यह क्‍यों कहा है कि 
“उसके श्रद्धान नहीं है! ? इसका उत्तर कहते हैं :-- 


वो धमको भद्धे, प्रतीत, रुचि अरू स्वशन करे । 
९6 डक $ रू न 
वो भोगदत्‌ धमको, नहिं कमेक्षयके हंतुकों |२७५॥ 


गाया्थे:--[ सः ] वह ( प्रभ्नव्य जीव ) [ भोगनिभित्त धर्म | भोगके निमिसरूप धर्मकी ही 
[श्रदधाति थ] श्रद्धा करता है, [ प्रत्येतिच ] उसोको प्रतोति करता है, [ रोचयति थे] उसीकी रुचि 
करता है [ तथा पुनः स्पृशति च ] भोर उसोका स्पर्श करता है, [ नतु कर्मक्षयनिमित्तम्‌ ] परन्तु 
कर्मेक्षयके निमित्तरूप धघर्मंको नहीं । ( श्रर्थात्‌ कर्मक्षयके निमित्तरूप घमंकी न तो श्रद्धा करता है, न 
उसकी प्रतीति करता है, न रुचि करता है श्रोर न उसका स्पश्श करता है ।) 


दीकाः--प्रभव्य जीव नित्यकर्मफलचेतनारूप बस्तुकी श्रद्धा करता है किन्तु निव्यज्ञानचेतनामात्र 
बरतुकी श्रद्धा नहीं करता क्‍योंकि वह सदा (स्थ-परके) भेदविज्ञानके भ्रयोग्य है। इसलिये बह कर्मोंसे 
छूटनेके निमित्तरूप, ज्ञानमात्र, भुता्थे (सत्यार्थ) धर्मकी श्रद्धा नहीं करता, (किन्तु) भोगके नि्मित्तरूष, 
शुभकमंमात्र, प्रभूतार्थ धमकी हो श्रद्धा करता है; इसी लिये वह प्रभूत!्थ घर्मकी श्रद्धा, प्रतोति, रुचि 
झोर स्पशेवसे ऊपरके ग्रं वेयक तकके भोगमात्रको प्राप्त होता है किन्तु कभी भी कर्मोंसे मुक्त नहीं 
होता । इसलिये उसे भूतार्थ घममके श्द्धानका प्रभाव होनेसे ( यथार्थ ) धरद्धान भी नहीं है । 


बस्ध झधिकार ३६१ 
कीट श्ौ प्रतिषेष्यप्रतिषेषफों व्यवह्ारनिश्वयनयाविति चेत--- 


ध्रायारादी णाणं जीवादी दंसर्ण च विण्णेयं । 
छज्जीवणिकं च तहा भणदि चरित्तं त॒ ववहारों ॥२७६॥ 


धादा खु मज्ञ णाणं झादा में दंसणं चरित्तं च । 
शादा पच्चक्खाणं श्रादा मे संबरों जोगो ॥२७७॥॥ 





ऐसा होनेसे निश्चयनयके द्व।रा व्यवह्ारनयका निषेध योग्य ही है । 


भावाधं:--पध्रभ्र्य जीवके भेदज्ञान होनेकी योग्यता न होनेसे वह कर्मफलचेशनाको जानता है 
किन्तु ज्ञानचेतनाकों नहीं जानता; इसलिये उसे शुद्ध श्रात्मिक धमकी धद्धा नहीं है। वह शुभ कर्मको 
ही धमं समझकर उसकी श्रद्धा करता है इसलिये उसके फलस्वरूप ग्रेवेयक बकके भोगोंको प्राप्त होता 
है किन्तु कर्मोका क्षय नहों होता । इसप्रकार सत्यार्थ धर्मका श्रद्धान न होनेसे उसके श्रद्धान ही नहीं 
कहा जा सकता । 


इसप्रकार व्यवहारनयके आश्रित ध्रभव्य जीवको शान-भ्रद्धान न होनेसे निश्चयनय द्वारा किया 
जानेबाला, व्यवहा रका निषेध योग्य ही है । 


यहाँ इतना विशेष जातता चाहिये कि--यह हेतुवादरूप अनुभवप्रधान ग्रन्थ है इसलिये इसके 
प्रनुभवकी धपेक्षासे भव्य-प्रभव्यका निर्णय है। अ्रव यदि हसे भ्रहेतुवाद भ्रागमके साथ मिलायें तो-- 
प्रभव्यको व्यवह्ा रतयके पक्षका सूक्ष्म, केवलीगम्य भ्राशय रह जाता है जो कि छप्नस्थकी झनुभवगोचर 
नहीं भी होठा, मात्र स्वज्ञदेव जानते हैं; इस प्रकार केवल व्यवहा रका पक्ष रहनेसे उसके सर्वभा एकांतरूप 
मिथ्यात्व रहता है | इस व्यवह्दा रनयके पक्षका झाशय पभ्नभव्यके सर्वथा कभी भी मिटता ही नहीं है। 


प्रव यह प्रइन होता है कि /तिश्चयनयके द्वाश निषेध्य व्यवहारतय, प्लौर व्यवहारतयका 
निषेषक निशचयनय वे दोनों नय कैसे हैं ?” श्रत: व्यवहार ध्ोर निश्चयनयका स्वरूप कहते हैं -- 
“आचार” आदिक ज्ञान है, जीवादि दशन जानना | 
पट जीवकाय चरित्र है;--ये कथन नय व्यवद्ारदा ॥ २७६ ॥ 


एप्न आत्म निश्चय ज्ञान हे, मुप्न आत्म दशन चरित है। 
मुझ भात्म प्रत्याख्यान अरु, मुझ आत्म संवर योग है | २७७ ॥ 


३९१ समयसाक 


आचारादि ब्ञानं जीवादि दर्शन च बिज्ेयम । 
पड़ जीवनिकायं च तथा भणति चरित्र तु व्यवहार: |२७६॥। 
आत्मा खलु मम ब्वानमात्मा में दशन चरित्र च । 
आत्मा प्रत्याख्यानमात्मा में संवरों योग! || २७७ || 


आचारादिभृब्दश्र॒त क्ञानस्पाश्र यत्वाज्जानं, जीवादयों नवपदार्था दर्शनस्याश्रयत्वाहर्शन, 
पट जीवनिकायशआ रित्रस्याश्र यत्वाच्चारित्रमिति व्यवहारः । शुद्ध आत्मा ज्ञानाश्र यत्वाज्जानं, शुद्ध 
आत्मा दर्शनाश् यल्ाहर्शन, शुद्ध आत्मा चारित्राश्र यत्वाच्चा रित्रमिति निश्चय; । तत्राचारादीनां 
हानायाश्र यत्वध्यानेकां विकलाद यवहारनय! प्रतिषेष्यः | निश्चवनयस्तु शुद्धस्थात्मनों ड्ानादा- 
श्रयत्वस्ये कां तिकत्वाचत्प्रतिषेषक! |. वथाहि--नाचारादिशब्दश्र वमेकांतेन. ज्ञानस्याश्रयः 
तत्सड्भावे5प्यमण्यानां शुद्धात्मामावेन द्वानस्थामाबाव; ने च जीवादयः पदार्थों दक्षनस्थाश्रय! 
वत्सऊ्राबे 5प्यमब्यानां शुद्धात्मामाबेन दश नस्पामावाद; ने च पड जीवनिकाय! चारिश्रस्याश्रय! 
तत्सड्भावे5प्यमब्यानां श॒द्धात्मामावेन चारित्रस्थाभावात्‌ । श्वुद्ध आत्मव श्ञानस्थाश्रयः, आचारादि- 
धब्दश्न तसद्भावेअसड्भावै वा तत्सड्भावेनेद ज्ञानस्य सद्भावात; शुद्ध आत्मंव दशनस्याश्रया 
जओवादिपदाथसड्भावे सद्भावे वा तत्सद्भावेनेव दशनस्य सद्भावाद ; शुद्ध भात्मव चारित्रस्याश्रयः), 
पहुओीवनिकायसड्भावे5सड्भावे वा तत्सद्भाषेनेव चारित्रस्थ सद्भावात्‌ । 


गाथार्थ:--[ श्राचारादि ] झ्ाचारांगादि शास्त्र [ज्ञान] ज्ञान है, [जोीबादि] जोबादि तत्त्व 
[दर्शन बिशेयस्‌ च] दक्शेन जानना चाहिये [च] तथा [षड़जीवनिकायं] छह जोव-निकाय [चरित्र] 
ज्ञारित्र है--[तथा तु] ऐसा तो [व्यवहार: भणति] व्यवहारनय कहता है। 

[ छलु | निशचयसे [ मस झ्ात्मा ] मेरा भात्मा ही [ शानम्‌ ] ज्ञान है, [में झ्रात्मा] मेरा 
प्रात्मा ही [ वर्शनं खारित्रं च ] दर्शन धोर चारित्र है, [ धात्मा ] मेरा धात्मा ही [ प्रत्याल्यानस्‌ ] 
प्रत्याख्यान है, [ मे श्रात्मा ] मेरा प्रात्मा ही [ संबरः योग: ] संवर शोर योग (-समाधि, ध्यान) है । 

टीका:- झाचारांगादि एब्दश्र तश्ञान है भयोंकि वह ( शब्दश् त्ञ ) ज्ञानका भ्राश्रय है, जीवादि 
नव पदार्थे दर्शान हैं क्योंकि वे (नव पदार्थ) दर्शनक श्वाश्रय हैं, भोर छह जीव-निकाय चारित्र है क्‍योंकि 
वह ( छह जीवनिकाय) चारित्रका प्राश्रय है; इसप्रकार व्यवहार है । शुद्ध प्रात्मा ज्ञान है क्योंकि वह 
( शुद्धास्मा ) ज्ञानका प्राधय है, शुद्ध प्रात्मा दर्शन है क्योंकि बह दर्शनका भ्राश्रय है, घोर शुद्ध धात्मा 
चारिव है क्योंकि वह चारित्रका धाश्रय है; इसप्रकाद निशचय है। इनमें, व्यवहा रनय प्रतिषेध्य ्र्थात्‌ 
निषेष्य है, क्योंकि भाचारांगादिकों ज्ञानादिका भ्राश्नयत्व ध्नैकान्तिक है- व्यभिषारयुक्त है; ( शब्द- 
श्रुतादिकों शानादिका धाश्रयत्वरूप माननेमें ब्यभिचार धाता है क्योंकि शब्दश्रुतादिके होने पर भी 





बन्ध धपिकार ३8३६३ 
( उपजाति ) 


रामादयों बंधनिदानधृक्ता- 
स्ते शुद्धचिन्मात्रमदो $तिरिक्ता! | 
आत्मा परोवा किस्मु वशिमिच- 
मिति प्रजुन्नाः पुनरेबमाहु! | १७४ || 


ज्ञानादि नहों भी होते, इसलिये व्यवहारनय प्रतिषेष्य है; ) धौर निरचयनय व्यवहा रनयका प्रतिषेधक है, 
क्योंकि शुद्ध भ्रात्माके ज्ञानादिका झ्राश्यत्व ऐकान्तिक है| ( शुद्ध भ्रात्माको ज्ञानादिक झाश्रय माननेमें 
व्यभिचार नहीं है क्‍योंकि जहां शुद्ध झात्मा होता है वहाँ दर्शन-ज्ञान-चारित्र होता ही है। ) यही बात 
हेतुपुबंक समभाई जाती है :-- 

प्राचारांगादि शब्दश्र्‌ त एकान्तसे शञानका भ्राश्रय नहीं है, क्योंकि उसके ( भर्थात्‌ शब्दश्रतके ) 
सद्भावमें भी प्रभव्योंको शुद्ध आरात्माके प्रभावके कारण ज्ञानका प्रभाव है; जोवादि नवपदार्थ दक्षंनके 
ग्राश्नय नहीं हैं, क्योंकि उनके सदभावमें भी धभव्योंको शुद्ध ध्ात्माके भ्रभावके कारण दशेनका भ्रभाव 
है; छह जीव-निकाय चारित्रके ध्ाश्रय नहीं हैं, क्योंकि उनके सदुभावमें भी भ्रभ्नब्योंको शुद्ध भात्माके 
प्रभावके कारण चा रित्रका ध्भाव है । शुद्ध धात्मा ही ज्ञानका प्राश्रय है, क्योंकि भाचा रांगादि शब्दश्रुतके 
सदभावमें या असदभावमें उसके (-शुद्ध झात्माके ) सदभ।वसे हो ज्ञानका सदूभाव है; शुद्ध भात्मा ही 
दशेनका आझ्ाश्रय है, क्योंकि जीवादि नवपदार्थोंके सदभावमें या भ्रसद्भावमें उसके ( -शुद्ध भ्रात्मा के ) 
सदभावसे ही दर्शनका सद्भाव है; शुद्ध भात्मा ही चारित्रका प्राश्नय है, क्योंकि छह जीव-निकायके 
सदभावमें या ध्रसदभावमें उसके ( -शुद्ध भ्रात्माके ) सदभावसे हो चारित्रका सदभाव होता है । 


भाषा्ं:--झाचा रांगादि शब्दश्र्‌ तका ज्ञान, जीवादि नव पदार्थोंका श्रद्धान तथा छह कायके 
जीवोंकी रक्षा--इन सबके होते हुये भी घभव्यके ज्ञान, दर्शन, चारित्र नहीं होते, इसलिये व्यवहारनय 
तो निषेध्य है। भौर जहाँ शुद्धात्मा होता है वहाँ ज्ञान, द्शेन, चारिन्न होता ही है, इसलिये निशचयनय 
व्यवहारका निषेषक है । भ्रतः शुद्धनय उपादेय कहा गया है । 

झब झागामी कथनका सूचक काज्य कहते हैं :-- 

इलोकार्भ:--/[ रागादयः बन्धनिदानम्‌ उक्ता: ] रागादिको बच्घका कारण कहा और [ ते 
शुद्ध-चिन्मात्र-महः-प्तिरिक्ता: ] उन्हें शुद्धचेतन्‍्यमात्र ज्योतिसे ( -अर्थात्‌ ध्ात्मासे ) भिन्न कहा, 
[ तब्‌ू-निमित्तसु ] तब फिर उस रागादिका तिमित्त [ किसु ह्ात्मा वा परः ] प्रात्मा है या कोई 
धन्य ? ” [ इति प्रणुन्नाः पुनः एवम झ्ाहः ] इसप्रकार ( शिष्यके ) प्रश्नसे प्रेरित होते हुए भ्ाचाये- 
भगवान पुन! इसप्रकार ( निम्नप्रकारसे ) कहते हैं।१७४। 

० 


इशड समयसार 


जह फलिहमणो सुद्धो ण सं परिणमदि रागमादोहि | 
रंगिज्जदि श्रण्णेहि दु सो रक्तादीहि दव्वेहि ॥॥ २७८ ॥। 


एवं णाणी सुद्धो "ण सय॑ परिणमदि रागमादीहि | 
राइज्जदि श्रण्णेह दु सो रागादीहि दोसेहि ॥२७४॥। 


यथा स्फटिकमणि: शुद्धों न स्वयं परिणमते रामायें! । 
र्पतेउन्यैस्तु से रक्तादिमिद्रेब्यी ॥ २७८ ॥ 


एवं ज्ञानी शुद्धों न स्वयं परिणमते रात । 
र्यतेउन्येम्तु स॒ रागादिमिदंपिः ॥ २७० ॥| 


उपरोक्त प्रइनके उत्त ररूपमें श्राचायंदेव कहते हैं :-- 


ज्यों फटिकमणि है शुद्ध, आप न रक्तलप जु परिणमे ! 
पर अन्य रक्त पदाथसे, सक्तादिस्प थु परिणमें ॥२७८।। 


यों 'हानी' भी है शुद्ध, आप ने रागरूप जु परिणमे ! 
पर अन्य जो रागांदि दृषण, उनसे वो गाणी बने ।|२७९।॥। 


धाधायं:--[ यथा ] जंसे [स्फटिकमशिः] स्फटिकमरि [ शुद्ध: ] शुद्ध होनेसे [ रागाश्ं।] 
रागादिख्पसे ( ललाई-प्रादिख्पसे ) [ स्वयं ] प्पने भ्राप [न परिशामते] परिशमतता नहीं है [त] 
परस्तु [ प्लन्ये। रागाविनिः द्रव्ये: ] भ्रन्य रक्तादि द्रव्योंस [ सः ] वह [ रज्यते ] रक्त (-लाल ) 
धादि किया जाता है, [ एवं ] इसीप्रकार [ ज्ञानों ] ज्ञानी भ्र्थात्‌ आत्मा [ शुद्ध: ] शुद्ध होनेसे 
[ राषाचे: ] दागादिरूप [ स्वयं ] अपने भाप [ न परिशमते ] परिणमता नहीं है [तु ] परन्तु 
[ प्रस्षे: रागादिभि: दोषेः | भ्रन्य रागादि दोषोंसे [ सः ] वह [ रज्यते ] राग्री भ्रादि किया 
जाता है। 
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यथा खलु केवल! ₹फटिकोपल!, परिणामस्वमावत्वे तत्यपि, स्वस्थ शुद्धस्वभावत्वेन 
रागादिमिमित्तत्वाभाबात्‌ रागांदिभिः स्वयं न परिणमते, परद्रव्येणेव स्वयं रागादिभावापन्नतया 
स्वस्प रागादिनिभित्तमृतेन, शुद्धस्वभावात्पच्यवमान एवं, रागादिभिः परिणम्पते; तथा केवल? 
किलात्मा, परिणामस्वभाषत्वे सत्यपि, स्वस्प शुद्धस्वभावत्वेन रागादिनिभित्तत्वाभावात्‌ 
रागादिपिः स्वयं न परिणमते, परद्रव्येणेब खयं रागादिभावापक्षतया स्वस्थ रासादिनिमित्त- 
भूतेन, शुद्धस्वभावाप्रच्यवमान एवं, रागादिमि) परिणम्यते । इति तावद्वस्तुस्वभाष। । 











टीका:- जैसे वास्तवमें केवल (-अ्केला) स्फटिकम णि, स्वयं परिशमन-स्व भाववाला होने पर 
भी, अपनेको शुद्धस्वभावत्वके कारण रागरादिका निमित्तत्व न होनेसे ( स्वयं अपनेमें ललाई-भ।दिरूप 
परिणमनका निमित्त न होनेसे) भ्रपने झ्राप रागादिरूप नहीं परिणमता, किन्तु जो भ्रपने श्राप रागादि- 
भावको प्राप्त होनेसे स्फटिकमशिके रागा दिका निर्वित्त होता है ऐसे परद्रव्यके द्वारा ही, शुद्धस्वभावसे च्युत 
होता हुआ, रागादिरूप परिणश॒सित किया जाता है; इसी प्रकार वास्तवमें केवल (-भ्रकेला) पश्रात्मा, स्वयं 
परिशमन-स्वभाववाला होने पर भी, भपने शुद्धस्वभावत्वके कारण रागादिका निमित्तत्व न होनेसे 
(स्वयं प्रपनेको रागादिरूप परिणमनका निमित्त न होनेसे) अपने धाप ही रागादिरूप नहीं परिणमत्रा, 
परन्तु जो श्रपने झ्लाप रागादिभावको प्राप्त होनेसे भ्रात्माको रागादिका निमित्त होता है ऐसे परद्रव्यके 
द्वारा ही, शुद्धस्वभावसे च्युत होता हुभ्ना ही, रागादिरूप परिशमित किया जाता है। --ऐसा वस्तु- 
स्वभाव है । 


भावाये:--स्फटिकम रिए स्वयं तो मात्र एकाकार छुद्ध ही है; वह परिणमन-स्व भाववाला होते पर 
भी भ्केला झपने भ्राप ललाई-भ्रादिरूप नहीं परिणमता किन्तु लाल आदि परद्रव्यके निमित्तसे ( स्वयं 
ललाई भ्रादिरूप परिणमते ऐसे परद्वव्यके निमित्तते) ललाई-प्रादिखू्प परिणुमता है। इसी प्रकार झात्मा 
स्वयं तो शुद्ध ही है; वह परिणमनस्व भाववाला होने पर भी प्रकेला झपने भाष रागादिरूप नहीं परिणमता 
परन्तु रागादिरूप परद्रव्यके निमित्तसे (-पर्थात्‌ स्वयं रागादिरूप परिणमन करनेवाले परद्रव्यके निमित्तसे ) 
रागादिरूप परिणमता है। ऐसा वस्तुका ही स्वभाव है, उसमें प्रन्य किसी तकंकों भ्रवकाश नहीं है 


झ्रब इसी भझर्थंका कलहारूप काव्य कहते हैं :-- 


१६६ 


समयसार 


( उपजाति ) 

न जातु रागादिनिमित्त माव- 

मात्मात्मनों याति यथाककांतः | 

तस्मिश्रिमित्तं परसंग एव 

बस्तुस्व॒भावों 5यप्न॒देति तावद्‌ ।।७५।। 

( भनुष्टभ्‌ ) 

इति वस्तुस्वभाव॑ स्वं ज्ञानी जानाति तेन सः । 
रागदीभ॥ाात्मनः कुर्यान्नातो भवति कारक! || १७६।। 


ण य रायदोसमोहं कुव्वदि णाणो कश्षायभावं वा 
सयमष्पणों ण सो तेण कारगो तेसि भावाणं ॥ २८० ॥। 


इलोकार्थ:--[ यथा झ्रकंकानत। ] सूर्ंकांतमरिकी भाँति ( -जैसे सूर्यकांतमरि स्वतःसे ही 


भ्रग्निख्प परिणमित नहीं होता, उसके श्रग्ति(्ष परिणामनमें सूर्य बिम्व निमित्त है, उद्ीप्रकार ) 
| प्लात्सा प्रात्मन: रागादिनिसित्तमावम्‌ जातु न याति ] श्रात्मा भ्रपनेको रागादिका निमित्त कभी भी 
नहीं होता, [ तस्मिन्‌ निित्तं परसड्भः एबं ] उसमें तिभित्त परसंग ही (-परद्रव्यका संग ही ) है ।-- 
[ भ्रयम्‌ वस्तुस्वभावः उदेतितावत ] ऐसा वस्तुस्वभाव प्रकाश्ममान है । (सदा वस्तुका ऐसा ही स्वभाव 
है, इसे किसीने बनाया नहीं है । )। १७१। 


“ऐसे वस्तुस्वभावको जानता हुश्चा ज्ञानी रागादिको निजरूप नहीं करता” इस प्रर्थका, तथा 


झागामी गाथाका सूचक एलोक कहते हैं :-- 


श्लोकार्थ:--[ इति स्व वस्तुस्व॒माव॑ ज्ञानी जानाति ] ज्ञानी ऐसे प्रपने वस्तुस्वभावकों जानता 


है [ तेन सः रागादीन्‌ श्रात्मन: न कुर्यात्‌ | इसलिये वह रागादिको निजरूप नहीं करता, [ श्रतः 
कारकः न भवति ] ध्रतः वह ( दरागादिका ) कर्ता नहीं है। १७६। 


हब इसी प्रकार गाया द्वारा कहते हैं :-- 


कमि रागद्रपविमोह अगर कपायमभाब जु निजवियें । 
हानौ स्वयं करता नहीं, इससे न तत्कारक बने |। २८० ॥ 
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ने थे रागइपमोह करोति ज्ञानी कपायभावं वा | 
स्वयमात्मनो न स तेन कारकस्तेषां सावानास ।[२८०॥। 


यथोक्तं बस्तुस्वभावं जानन्‌ ब्वानी शुद्धस्वभाबादेव न प्रच्यवते, ततो रागड्रेषमोद्दादिभावे! 
स्वयं न परिणमतै, न परेणापि परिणम्यते, ततष्टंकोतल्कीणकरन्नायकमाबो हनी रागद्रेषमोहादि- 
भावानामकर्तेवेति प्रतिन्यिमः । 
( भनुष्ट्म्‌ ) 
हति वस्तुस्वभाव॑ स्व नाज्ञानी वेधि तेन सः | 
रामादीनात्मनः कुर्यादती भव॒ति कारका ॥ १७७ ॥ 





ग़ाथार्थ :-[ ज्ञानी ] ज्ञानो [ रागद्रेषमोहं | रागद्वेषमोहका [ वा कवायमभाय | प्रथवा 
कषायभावकों [ स्वयं ] भ्पने झाप [ श्रात्मनः ]) अपनेमें [ नच करोति ] नहीं करता [ तेन ] 
इस लिये [ सः ] वह, [ ते्षा भावानाम्‌ ] उन भावोंडा [ कारक: न ) कारक भ्र्थात्‌ कर्ता नहीं है । 


टीका:--यथोक्त ( भ्रर्थात्‌ जैसा कहा बेसा ) वस्तुस्वभावको जानता हुझा ज्ञानी ( प्रपने ) 
शुद्धस्वभावसे ही च्युत नहीं होता इसलिये वह रागद्वेषमोहादि भावरूप स्वतः परिणम्ित नहीं होता 
शोर दूसरेके द्वारा भी परिशमित नहीं किया जाता, इसलिये टंकोत्कीएं एक शायकभावस्वरूप ज्ञानी 
राग-देष-मोह ध्ादि भावोंका प्रकर्ता ही है-- ऐसा नियम है । 


सावा्ं:--आत्मा जब ज्ञानी हुआ तब उसने वस्तुका ऐसा स्वभाव जाना कि “झात्मा स्वयं तो 
शुद्ध दी है-द्रव्यट हिसे अपरिणामनस्वरूप है, पर्यायह प्टिसे परद्रव्यके निमित्तसे रागादिरूप परिणमित 
होला है; इसलिये भ्ब ज्ञानी स्वयं उन भाबोंका कर्ता नहीं होता, जो उदय श्ाते हैँ उनका ज्ञाता ही 
होता है । 

'भ्रज्ञानी ऐसे बस्तुस्वभावको नहीं जानता इसलिये वह रागादि भावोंका कर्ता होता है! इस 
झर्थका, भ्रागामी गाथाका यूचक इलोक कहते हैं:-- 


इलोकार्थ: --[ इति लव बस्तुस्थभाव धज्ञानी न वेत्ति ] धज्नानों अपने ऐसे वस्तुस्वभ्ावको नहीं 
जानता [ तेन सः रागादोन्‌ प्ात्मत: कुर्यात्‌ ] इसलिये वह रागादिको ( -रागादिभावोंकों ) अपना 
करता है, [ धत। कारक: भवति ] भरत: वह उनका कर्ता होता है। १७७ । 


अब इसी श्वर्थकी गाया कहते हैं :-- 


श्ध्द समयसार 


रागम्हि य दोसम्हि य कस्तायकम्मेस चेव जे सावा । 
तेहि दु परिणमंतों रागादी बंधदि पृणों वि॥॥ २८१ ॥॥ 


रागे च ढेंषे व कपायकर्मसु चैद ये भावा! | 
तैश्तु परिणममानों रागादीन्‌ वध्नाति पुनरपि ॥२८१॥ 


यथोक्त बस्तुस्वमावमजानंस्त्वक्ञानी शुद्धस्वभावादासंसार प्रच्युत एवं, ततः कम विपाकप्रभवे 
रामइेपमोहादिभागे! परिणममानो5झ्ञानी रागद्पमोद्षादिभावानां कर्ता भषन्‌ बच्यत एवेति 
प्रतिन्पिमा । 


त॒तः स्थितमेतत्‌-- 





पर राग-ठेप-कषपायकम निभिच होते माव जो । 
उन-रूप जो जौ परिणमे फिर बॉधता राभादिको ||२८१॥ 


ताथार्थ:---[ रागे घ दर थे ज कवायकर्मससु श्र एवं | राग, ट्वेष शोर कषायकर्मांके होने पर 
( धर्थात्‌ उनके उदय होने पर ) [ ये भावाः ] जो भाव होते हैं [ ते! तु | उन-रूप [ परिरामभानः ] 
परिणमित होता हुआ ( प्रज्ञानी ) [ रागादीन्‌ ] रागादिको [ पुनः क्रषि ] पुनः पुनः [ बध्नाति ] 
धाँधता है । 


टोक्ाः--यवोक्त वस्तुस्वभावकों न जानता हुझा झजञानी झ्नतादि स्ंसारसे लेकर ( अपने ) 
घुद्धस्वभावसे ध्युत ही है इसलिये कर्मोदयसे उत्पन्न रागद्रेषमोहादि भावरूप परिणमता हुआ छज्ञानो 
रागद्वेषमोहादि भावोंका कर्ता होता हुआ ( कर्मोंसे ) बद्ध होता ही है--ऐसा नियम है ! 


भावारथे:--भ्नज्ञानी वस्तुस्वभावको तो यथार्थ नहीं जानता झोर कर्मदियसे जो भाव होते हैं 
उन्हें भ्रपवा समझकर परिणमता है, इसलियें वह उनका कर्ता होता हुआ पुनः पुनः आगामी कर्मोंको 
बाँधता है--ऐसा नियम है । 


“पत। यह सिद्ध हुआ्ना ( श्रर्थात्‌ पूर्वोक्त काइणसे निम्नप्रकार निश्चित हुआ्ना )” ऐसा झब कहते 
है :- 


बन्ध भ्रधिकार ३६९६ 


रागम्हि य दोसम्हि य कसायकस्सेसु चेब जे भावा | 
तेहि दु परिणमंतो रागादी बंधदे चेदा॥ २८२ ॥॥ 


चर ९ के. 
रागे च दषे ले कपायकम सु चेष ये भावाः | 
तैस्तु परिणममानों रागादीन्‌ बध्नाति चेतयिता ||२८१२॥ 


य इमे किलाब्ञानिन! पृद्टलकम निमित्ता रागद्पमोहादिपरिणामास्त एवं भूयों रागदेप- 
मोहादिपरिणामनिमित्तस्प पूदलकमणो बंधहेतुरिति | 


कथमात्मा रागादीनामकारक एवेति वेत-- 
श्रप्पडिकमर्ण दुविहं श्रपच्चखाणं तहेव विण्णेयं । 
एदेणुवदेसेंग ये भ्रकारगो वण्णिदों चेंदा ॥२६८६३॥ 
यों राग-द्वेप-कपायकर्म निभिच दोवें माव जो । 
उन-रूप आत्मा परिणमें, वो बॉँबता रागादिकी ।|२८२॥ 
गायार्थ :--[ रागे थ दर थे च कवापकर्ंसु च एवं ] राग, द्वेष भोर कधायकर्मोंके होने पर 


( प्रर्थात्‌ उनके उदय होने पर ) [ ये भावाः ] जो भाव होते हैं [ तः तु ] उन-रूप [ परिशमससान।ः ] 
परिणमता हुझा [ चेतपिता ] आत्मा [ रागादीन ] रागरादिको [ बध्नाति ] बाँधता है । 


टीकाः-- निरचयसे क्षज्ञानीको, पुद्गलकर्म जिनका निमित्त है ऐसे जो यह रागद्वेषमोहादि 
परिणाम हैं, वे ही पुनः रामद्वेषमोहादि परिणामके निमित्त जो पुद्गलकर्म उसके बन्धके काररा हैं । 


भावा्थ :--प्रज्ञानीके कर्मके निमित्तसे जो रागद्वेषमोहादि परिणाम होते हैं वे ही पुनः घागामी 
कमेंबन्धके काररा होते हैं । 


प्रव प्रश्न होता है कि भात्मा रागादिका प्रकाएक ही कंसे है? इसका समाधान ( ध्ागम 
प्रमाण देक र ) करते हैं.-- 
अनप्रतिकरमण दो भाँति, अनपचखाण भी दो माँति है | 
ज्ञीवकों मकारक है कद्टां इस रीतके उपदेशसे ।२८३॥ 


०० समयसार 


भ्रष्पडिकम्ण दुविहं दव्वे भावे भ्रपच्चखाणं पि। 
एदेणवर्देसेण य अ्रकारगों वण्णिदों चेदा ॥॥२८४॥॥ 
जाव॑ अ्रप्पडिकमर्ण ग्रपचचखाणं च दव्वभावाणं ॥ 
कृच्वदि आदा ताव कत्ता सो होदि णादव्वों ॥२८५।। 
अप्रतिक्रमणं द्विविधमप्रत्याख्यानं तथेव विशेषम्‌ ! 
एतेनोपदेशेन चाकारकों वर्णितश्वेतयिता || २८३ ।। 
अप्रतिक्रमर्ण ट्विविध द्रव्ये भावे तथा 5प्रत्याख्यानम ! 
एडेनोपदेशन चाकारकी वर्णिव्चेतयिता !! २८४ |! 
यावदप्रतिक्रमणमप्रस्याख्यान॑ थे द्रव्यमावयों: । 
करोत्यात्मा तावत्कर्ता से भबति ज्ञातव्यः || २८४ !! 





अनप्रतिक्रमण दो-- द्रव्यमाव जु, योंद्वि अनपदखाण है । 
ज्ीवको अकारक है कहां इस रीनके उपदेशसे ।/ २८४ :। 
अनप्रतिकर पण अरु त्योंहि अनप्चखाण द्रव्य रू भावका । 
जबतक करे है सातमा, करता बने है जानना ॥ २८४ ॥। 

गायाय॑।-- प्रप्रतिक्रमण | भ्रप्रतिक्रमणा [ द्विविधमु ] दो प्रकारका [ तथा एथ ] उसी 
तरह [ प्रप्रत्याश्यान ] प्रप्रत्यास्यान दो प्रकारका [ विशेयम॒ ] जानना चाहिये; [ एतेन उपदेशेन 
जव ] इस उपदेशसे [ चेतथिता ] आत्मा [ प्रकारकः व्श्ित। ] घ्रकारक कहा गया है । 

[ अप्रतिक्रमण ] झप्रतिक्रमणा [ द्विविधम्‌ ] दो प्रकारका है--[ ध्ध्ये भावे ] दृव्य सम्बन्धी 
तथा भाव सम्बन्धी; [ तथा भ्रप्रत्यास्यानसु ] इसीप्रकार धप्रत्यास्यात भो दो प्रकारका है- द्रव्य 
सम्बन्धी धोर भाव सम्बन्धी; --[ एतेन उपदेशेन ज् ] इस उपदेशसे [ चेतथिता ] प्लात्मा [अकारकः 
बशितः |] प्रकारक कह! गया है । 

[ यावत्‌ ] जबतक | झात्मा ] प्ात्मा [ द्रध्यभाषयों: ] द्रव्यका भौर भावका [ श्रप्रति- 
क्रमरास अत पश्रप्रत्यास्यानं ] भ्प्रतिकमरण तथा प्रप्रत्याख्यान [ करोति ] करता है [ ताबत |] 
तबतक [ धः ] वह [ कर्ता भवति ] कर्ता होता है [ ज्ञातव्य। | ऐसा जानना चाहिये । 


बन्ध अधिकार ड०१ 


आत्मात्मना रावादीनामकारक एवं, ब्प्रतिक्रमणाप्रत्थाख्यानयोदें विध्योपदेशान्यथासुप- 
पे;  यः खलु भअप्रतिक्रमणाप्रत्याख्यानयोद्रव्यभावमेदेन द्विविधोपदेश! स, द्रव्यमावयों- 
निपित्तने मित्तिकमार्व प्रथयन, अकद स्वमात्मनो ब्वापयति । तत एतत्‌ स्थितें--परद्रव्यं निर्मित, 
नैमित्तिका आत्मनो गांगादिभावाः | यद्येव॑ नेष्येत तदा द्रव्याप्रतिक्रमणाप्रत्थाख्यानयोः 
कद त्वनि मिच्तत्वोपदेशो 5नथंक एवं स्थाद्‌, तदनथकत्वे व्वेकस्येबात्मनो रागादिमावनिमित्तत्वापत्तौ 
नित्यकठ त्वानुपंगान्मो क्षामाबः प्रसजे्च | ततः परद्रब्यमेवात्मनो रागादिमावनिमित्तमस्तु | तथा 
सति तु रागादौनामकारक एवात्मा । तथापि यावश्निमित्तभृतं द्रव्यं न प्रतिक्रामति न प्रत्याचष्टे 
च तावन्नेमित्तिकभृतं भाव॑ न प्रतिक्रामति न प्रत्वाचष्टे चे, यावत्त भाव न प्रतिक्रामति ने 
प्रत्याचष्टे च ताबत्कतब स्यात्‌ ! यदव निमित्तभूतं द्रव्य प्रतिक्राम ति प्रत्याचध्टे च तदेव नमित्तिक- 


भूतं मां प्रतिक्रामति प्रत्याचष्टे च, यदा तु भावं प्रतिक्रामति प्रत्याचष्टे च तदा साक्षादकर्तेंव 
स्यात्‌ । 


टोका:--पआात्मा स्वतः रागादिका भ्रकारक ही है; क्योंकि, यदि ऐसा न हो तो ( प्रर्थात्‌ यदि 
श्रात्मा स्वत: ही रागादिभावोंका कारक ही तो) प्रप्रतिक्रमण झौर श्रप्रत्यास्यानकी द्विविधताका उपदेश 
नहीं हो सकता । पझ्प्रतिक्रमण झौर श्रप्रत्याख्यानका जो वास्तवमें द्रव्य श्रोर भावके भेदसे द्विविध ( दो 
प्रकारका) उपदेश है बह, दव्य घोर भावके निमित्तने मित्तिकत्वको प्रगट करता हुप्रा, ग्रात्म|के प्रकतृ स्वको 
ही बतलाता है । इसलिये यह निश्चित हुभ्ना कि परद्रव्य निमित्त है भौर भ्रात्माके रागादिभाव नैभित्तिक 
हैं। यदि ऐसा न माना जाये तो द्रव्य भ्रप्नतिक्रमणा भोर द्रव्य प्रप्रत्यास्यानका कतृ त्वके निभित्तरूपका 
उपदेश निरर्थक ही होगा, श्रोौर वह निरथ्थंक होने पर एक ही झ्राध्माकी रागादिभावोंका निमित्तत्व झा 
जायेगा, जिससे नित्य-कतृ त्वका प्रसंग भरा जावेगा, जिससे मोक्षका भ्भ्नाव सिद्ध होगा । इसलिये परद्रव्य 
ही आत्माके रागादिभावोंका निरमित्त हो । झोर ऐसा द्ोनेपर, यह सिद्ध हुआ कि प्षात्मा रागादिका 
ग्रकारक ही दे ( इसप्रकार यद्यपि धात्मा रागादिका प्रकारक ही है ) तथापि जबतक बहू निमित्तभुत 
द्रव्पषका ( -परद्रव्यका ) प्रतिक्रमण तथा प्रत्याख्यान नहीं करता तबतक नेमित्तिकश्नत भावोंका 
-रागादिभावोंका) प्रतिक्रमण तथा प्रत्याख्यान नहीं करता, ओर जबतक इन भावोंका प्रतिक्रमण तथा 
प्रत्यास्यान नहीं करता तबतक वह उनका कर्ता ही है। जब वहू निमित्तभूत द्रब्यका प्रतिकमण 
तथा प्रत्यास्यान करता है तभी नेमित्तिकभूत भावोंका प्रतिक्रमण तथा प्रत्यास्यान करता है, धोर जब 
इन भावोंका प्रतिक्रमण तथा प्रत्यास्यान होता है तब वह साक्षात्‌ भ्रकर्ता ही है । 
सावार्थे:-अतीत कालमें जिन परद्रन्‍्योंका ग्रहण किया था उन्हें वर्तेमानमें प्च्छा समझना, 
उनके संस्कार रहना, उनके प्रति ममत्व रहना, वह द्रव्य ध्प्नतिक्रमण है धभोौर उन परद्रव्योंके निमित्तसे 


जो रागादिभाव हुए थे उन्हें वर्तमांवमें प्रच्छा जानता, उनके संस्कार रहता, उनके प्रति ममत्व रहना, 
भर्रै 


४०२ समयक्षार 
द्रष्यभावयोनिमितने मित्तिकमाबोदाहरण॑_ चेतत्‌--. 
झाधाकम्मादीया पोग्गलदष्वस्स जे इसे दोसा। 
कह ते कुव्वदि णाणी परदण्वगणा दु जें णिच्चं ॥२८६॥। 


झ्राधाकम्सं उद्देसियं थ पोग्गलमयं हस॑ दव्वं । 
कह त॑ मम होदि कय॑ जं णिच्चमचेदर्ण वत्त ॥२८७॥ 





भाव भ्रप्रतिक्रमण है । इसी प्रकार भ्रागामी काल सम्बन्धी परद्रव्योंकी इच्छा रखना, ममत्व रखना, द्रव्य 
प्रप्रत्यास्थान है शोर उन परद्रथ्योंके निनित्तसे श्रागामी कालमें होनेवाले राग[दिभावोंकी इच्छा रखना, 
ममत्व रखना, भाव श्रप्रत्यास्यान है। इसप्रकार द्रव्य भ्रप्रतिक्रमश श्रौर भाव श्रप्रतिक्रमण तथा द्रव्य 
प्रप्रत्यास्यान भौर भाव श्प्रत्यास्यान--ऐसा जो श्रप्रतिक्रमण शौर भ्रप्रत्याख्यानका दो प्रकारका उपदेश 
है वह द्रव्य-भावके निमित्तने भित्तिक-भावको बतलाता है | इससे यह सिद्ध हुभ्ना कि--प रद्र॒व्य तो निमित्त 
हैं भौर रागादिभाव ने मित्तिक हैं। इस प्रकार भात्म। रागादिभावोंको स्वयमेव न करवे से राग।दिभावों का 
प्रकर्ता ही है ऐसा सिद्ध हुआ । इसप्रकार यद्यपि यह भ्ात्मा रागादिभावोंका ध्कर्ता ही है तथापि जबतक 
उसके निमित्तभ्ृत परद्रव्यके भ्रप्रतिक्रमण-पप्रत्याख्यान है तबतक उसके रागादिभावोंका प्रप्रद्विक्रमण- 
प्रप्रत्यास्यान है, भौर जबतक घाग।दिभावोंका प्रप्रतिक्रमण- भ्रप्रत्याख्यान है तबतक वह रागादिभावोंका 
कर्ता हो है। जब वहू निमित्तभूत परद्रव्यका प्रतिकमण-प्रत्यास्यान करता है तब उसके नेमित्तिक 
शगादिभावों का भी प्रतिक्रमए-प्रत्याख्याव हो जाता है, भ्ोर जब रागादिभावोंका प्रतिकमण-प्रत्यारस्पान 
होजाता है तब वह साक्षात्‌ श्कर्ता ही है । 
पझब द्रव्य धोर भावकी निमित्त-वेमित्तिकताका उदाहरण देते हैं :-- 

हैं अधःकर्मा दिक जु पृहरुद्रव्यके ही दोप ये । 

केसे करे हनी सदा प्रद्रव्यके जो गुणहि हैं?॥२८ ६॥। 

उद्देशि स्थोंद्दी अधःकर्मी पौहलिक यह द्वव्य जो । 

केसे हि मुश्ककृत दोय नित्य अजीब वर्णा जिसहिको ॥२८७॥ 


बन्ध धधिकार डे 


अध!कर्माधा! पृट्ठदद्धव्यस्थ य.. हमे दोष) । 
कथं तान्‌ करोति ज्ञानी परद्रव्यगुणास्तु ये नित्यमू | २८६ ॥ 
अधाकर्मोदेशिक॑ च॑ पुदलमयमिदं द्रब्यं । 
कर्थ कमम भवति छत यशञ्नित्यमपेतनप्रुक्तय्‌ ।। २८७ || 


यथाधःकमनिष्पश्नमुहे शनिष्दन्न॑ च पूदलद्॒ब्यं निभित्तभृतमप्रत्याचक्षाणो नेमितिकथ्ृत 
बंधसाधक भाव॑ न प्रत्याचष्ट , तथा समसस्‍्तमपि परद्रब्धप्रप्रत्याचक्षाणस्तश्रमिमित्तक॑ भाव॑ ने 
प्रत्याचष्ट । यथा चाघःकर्मादीन पुद् लद्वव्यदोपान्न नाम करोत्यात्मा परद्रव्यपरिणामत्वे सि 
आत्मकायत्वाभावाद, ततो5घाकमोदिश्विक च पुद्वलद्॒ब्य॑ न मम कार्य नित्यमचेवनत्वे 
सति मत्कायत्वाभावाद्‌,--३ति तत्त्वद्वानपूवक पुद्ठलद्रव्यं निमितभूत प्रत्याचक्षाणो नैमिचिक- 
भूत बंधसाधर्क मां प्रत्याचष्ट , तथा सम्रस्तमपि परद्रव्य प्रत्याचक्षाणस्तश्रिमित् भाव॑ 
प्रत्याचष्ट । एवं द्रव्यभावयोरस्ति निमिचनेमित्तिकमाव! । 





गायाथे:--[ प्रथःकर्माया: ये इसे ] भधघःकर्म प्रादि जो यह [ पुद्गलड््यस्थ दोषा: ] पुदगल- 
द्रव्यके दोष हैं ( उनको ज्ञानी भर्थात्‌ प्रात्मा करता नहीं है; ) [ तान्‌ ] उनको [ ज्ञानी ] जानी 
झर्थात्‌ ग्रात्मा [ कथ्थ करोति ] कंसे करे [ येतु ] कि जो [ लिश्यम ] सदा [ परव्रग्यगुराः ] 
परद्रव्यके गुण हैं ? 

इसलिये [ प्रध:कर्म उह शिकं च | झ्रघ:कर्म और उ् शिक [ हद ] ऐसा यह [ पुदगलमयत्र्‌ 
द्रव्य ] पुदूगलमय द्रव्य है ( जो मेरा किया नहीं होता; ) [ तल ] बह [ सभ कृत ] मेरा किया 
[ कह के ] कंसे हो [ यत्‌ ] कि जो [ नित्यम ] सदा [ भ्रच्चेतनम्‌ उक्तम्‌] अ्चेबन कहा 
गया है ! 

टोका:--जसे प्रधःकर्मसे उत्पन्न धोर उर् गसे उत्पन्न हुए निमित्तभूत (घाहारादि) पुदृगलद्रव्यका 
प्रत्याख्यान न करता हुप्मा प्रात्मा (-मुनि) नैमित्तिकभूत बन्धसाघक भावका प्रत्याख्यान (त्याग) नहीं 
करता, इसीप्रकार समस्त परद्रध्यका प्रत्याख्यान न करता हुआ आत्मा उसके निमित्तसे होनेबाले भावको 
नहीं त्यागता । शोर, “भ्रघ:कर्म भादि पुद्गलद्रब्यके दोषोंको श्रात्मा वास्तवमें नहीं करता क्योंकि वे 
परद्रव्पके परिणाम हैं इसलिये उन्हें म्रात्माके कार्यत्वका प्रभाव है; इसलिये झ्रधःकर्म भोर उद्द शिक 
पुद्गलकम मेरा कार्य नहीं है क्योंकि वह नित्य अचेतन है इसलिये उसको मेरे कार्यत्वका प्रभाव है; -- 
इसप्रकार तत्त्वज्ञानपुर्षक निमित्तभूत पुद्गलद्रव्यका प्रत्याख्यान करता हुझ्ा ध्ात्मा (-मुनि ) जैसे 
नेमित्तिकभूत बन्‍्धसाधक भावका प्रत्याख्यान करता है, उसी प्रकार समस्त परव्रव्यका प्रत्यास्पान करता 
हुथा (-स्याय करता हुआ) भात्मा उसके निवित्तसे होनेवाले भावका प्रत्यास्यान करता है । इसप्रकार 
द्रव्य शोर भावको निमित्त-नैमित्तिकता है । 


ड०४ समयसार 
(छादू लविक्रीडित ) 
हत्यालोब्य विवेच्य तत्किल परद्रव्यं समग्र बलात 
तन्मूलां बहुमावसंत्तिमिमाध्ुद्धतुंकाम! समझ | 
आत्मानं. साप्रुपैति. निर्मरवदवत्पू्णेकर्तं विधुत 
येनोन्मूलितंध एव भगवानात्मात्मनि स्फूजति ॥ १७८ ॥ 





सावार्थ:--यहाँ प्रध:कर्म श्लौर उदद शिक झाहारके दृष्टांससे द्रव्य और भावकौ निर्मित्त- 
नेधित्तिकता दृढ़ की है । ह 

जिस पापकमंसे भराहार उत्पन्न हो उसे झघ.कर्म कहते हैं, तथा उस श्राह्वारको भी अ्रष:कर्म 
कहते हैं । जो श्राह्ार, ग्रहण करनेवालेके निमित्तते ही बनाया गया हो उसे उद् शिक कहते है, ऐसे 
(झष:कर्म घौर उ्द शिक) प्र/ह। रका जिसने प्रत्यास्यान नहो किया उसने उसके निमित्तसे होनेबाले भावका 
प्रत्यास्यान नहीं किया झौर जिसने तत्त्वज्ञानपूर्वक उस शभ्राहारका प्रत्याख्यान किया है उसने उसके 
निमित्तसे होनेवाले भावका प्रत्याख्यान किया है । इसप्रकार समस्त द्रव्य और भावको निमित्त-ने मित्तिक- 
भाव जानना चाहिये | जो परद्रव्यको ग्रहरा करता है उसे रागादिभाव भी होते हैं, बह उनका कर्ता भी 
होता है भोर इसलिये कर्म का बन्ध भी करता है; जब प्रात्मा ज्ञानी होता है तब उसे कुछ ग्रहण करने का 
राग नहीं होता, इसलिये रागादिरूप परिणशमन भी नहीं होता ध्लोर इपतलिये श्रागामी बन्ध भी नहीं 
होता । ( इसप्रकार शातोी परद्रव्यका कर्ता नहीं है । ) 

झब इसी धभ्रथंका कलशरूप काव्य कह्ठते हैं, जिसमें परद्रव्यके त्यागनेका उपदेश है :-- 

इलोकार्थ:--[ इति ] इसप्रकार ( परद्रव्य गौर झपने भावकी निमित्त-नेमित्तिकताको ) 
[ प्लालोच्य ] विचार करके, [ तद्‌्-मूलां-इमाम्‌ बहुमावसन्ततिम समम्‌ उद्धतु कामः ] परद्रव्यमूलक 
अहुभावोंकी सन्‍्ततिको एक ही साथ उखाड़ फेंकनेका इच्छुक पुरुष, [ तत्‌ किल समग्र' परब्रव्यं बलात॒ 
बिवेस्य ] उस समस्त पर्द्र«्यको बलपूर्वक (-उद्यमपूर्वक, पराक्रमपू्वेंक ) भिन्न करके (-त्याग करके), 
[ निर्मेरवहत्‌-पूरां-एक-संविदू-युतं श्ात्मानं | मतिशयतासे बहते हुए (-घारावाहौ ) पूर्ण एक 
संवेदनसे युक्त भ्रपमे झ्रात्माको [ सथुपति ] प्राप्त करता है, [ येन ] कि जिससे [उन्मलितबन्ध: एथः 
भगवात झात्मा ] जिसते कमंबन्धनको मूलसे ही उखाड़ फेंका है ऐसा वह भगवान प्रात्मा [ ध्रात्मनि ] 
धपनेमें ही ( -भात्मामें ही ) [ सफूजति ] स्फुरायमान होता है। 

भावार्थ :--जब प रद्रव्यकी ध्ोर घझपने भावकी निमित्त-ने मित्तिकता जानकर समस्त पर द्रव्योंको 
भिन्न करनेमें-त्यागनेमें झाते हैँ तब समस्त रागादिभावोंकी सन्‍्तति कट जाती है झोर तब ध्ात्मा झ्रपना 
हो प्रनुभव करता हुप्ला कर्म बन्बनको काटकर अपने में ही प्रकाशित होता है। इसलिये जो ध्वपना हित 
चाहते हैं वे ऐसा ही करें ।१७५। 


बन्ध अभ्रधिकार ४०५ 


( मन्दाकान्ता ) 
रागादीनाध्ददयमदयं॑ दारयर्कारणानां 
कार्य बंधं विविधमधुना सद्य एव प्रणुद्य । 
इ्ानज्योतिः क्षपिततिमिर साधु सन्द्धमेतत्‌ 
तदयद्स्प्सरमपरः को 5पि नाध्यावृगोति ॥१७९॥ 
इति बंधों निष्क्रांतः 
इति श्रीमदमृतचन्द्रसरिविरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मर्यावौ बंध प्रूपका 
सप्तमोंक! ।! 


झब बन्ध झधिकारको पूर्णो कदते हुए उसके झ्रन्तिममंगलके रूपमें ज्ञानकी महिमाके प्र्थका 
कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 

श्लोकार्थ:--[ कारणानां रागावोनामु उदयं ] बन्धके काररणारूप रामादिके उदयको [ श्रदयम्‌ ] 
निर्देयता पूर्वक (उम्र पुरुषा्थंस ) [ दारयह ] विदारण करती हुई, [ कार्य विविधम्‌ बन्ध | उस 
रागादिके कार्यरूप ( ज्ञानावरणादि ) भ्रनेक प्रकारके बन्धको [शझथधुना] भव [सब्य: एवं] तत्काल ही 
[प्रणुथ्य] दूर करके, [ एतत॒ ज्ञानज्पोतिः ] यह शानज्योति--[ क्षपिततिमिरं ] कि जिसने भ्ज्ञानलूपी 
प्रन्धकारका नाश किया है वबह--[ साधु ] भलीभाँति [सन्नद्धम्‌] तज्ज हुई, [ तब्‌-बह् यद्‌-बत्‌ ] ऐसी 
सज्न हुई,- कि [ प्रस्य प्रसरमु झ्रपर: कः धपि न भ्रावुणोति ] उसके विस्तारको भ्न्य कोई भ्रावृत नहीं 
कर सकता । 

भावार्थ:--जब ज्ञान प्रगट होता है, रागादिक नहीं रहते, उनका कार्य जो बन्ध वह भी नहीं 
रहता, तब फिर उस ज्ञानको प्ावृत क रनेवाला कोई नहीं रहता, वह सदा प्रकाशमान ही रहता है ।१७९॥ 

टीका:--इसप्रकाद बन्घ (रंगगूमिसे) बाहुर निकल गया। 

भावाथे:--रं गभूमिमैं बन्धके स्वांगने प्रवेश किया था। जब ज्ञानज्योति प्रगट हुई कि तब वह 
बंध स्वां कको भ्रलग करके बाहर निकल गया । 

के सर्वेया तेईसा # 
जो नर कोय परे रजमाहि सचिक्करण प्ंग लगे बह गाढे 


त्यों मठिहीन जु रागविरोध लिये विचरे तब बन्धन बाढ़ ; 
पाय समे उपदेश यथारथ रागविरोध तजे निज चार्ट 
नाहि बँधे तब कर्मसमूह जु भाप गहै परभावनि काटे । 


इसप्रकार थ्री समयसारकी ( श्रीमद्भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यदेवप्रणीत श्री समयसार 
परमागमककी ) श्रीमद अ्रमृतचन्द्रावायंदेवविरचित ध्ास्मस्याति 
नामक टीकामें बन्धका प्ररूपक ७ वाँ अंक समाप्त हुघा । 
डर क्र 


स्वाहा स्टाटरय क्या अकदाट+ गम पक सटटरीम दर उहइटरनि सहयटरनीण बहाहरन गे 
जज "विस 


मोक्ष अधिकार 


झककिलम आकक ा>-..- और... आम्ामनज पदक चदकिए इक मन्न ग्ूद 


जथ प्रविज्वति मोक्ष) | ह 
( शिखरिणी ) 
दिधाकृत्य. प्रज्ञाक्कचदलनादुबंधपुरुषो 
नयन्मोश्त॑ साक्षात्पुरुषगयुपलंमेकनिय्तम्‌ । 
हह्ानीप्वन्मज्जत्सइज परमानंदसरमं 
परं पूर्ण ज्वानं कृतसकलक्ृत्यं विजयते ||? ८०॥॥ 





--:: दोड़ा ::-- 
कर्मेबन्ध सब काटिके, पहुँचे मोक्ष सुथान । 
नमू सिद्ध परमातमा, करू ध्यान अ्रमलान ॥। 
प्रथम टीकाकार ग्राचायंदेव कहते हैं कि “भ्रव मोक्ष प्रवेश करता है ।” 


जैसे नृत्यमंच पर स्वाँग प्रवेश करता है उसो प्रकार यहाँ मोक्ष तत्त्वका स्वॉय प्रवेश करता है । 
वहाँ ज्ञान सब स्वागका ज्ञाता है, इसलिये प्रधिकारके प्रारम्भमें ग्राचायंदेव सम्यग्ज्ञानकी महिमाके 
रूपमें मंगलाच रण करते हैं :-- 


इलोकार्थ:--[ इदानोम्‌ ] भव ( बन्ध पदार्थके पश्चात्‌ ), [ प्रज्ञा-फ्र्चल-दलनात बन्ध-पुरुषो 
दविषाकृत्य ] प्रश्ञार्पो करबतसे विदारणा द्वारा बन्ध श्रोर पुरुषको द्विधा ( भिन्न भिन्न-दो ) करके, 
[ पुरषस उपलम्भ-एक-नियतम्‌ ] पुरुषको--कि जो पुरुष मात्र कप्रनुभूतिके द्वारा ही निश्चित है । 


कक जितना स्वरूप-अनुभवन है इतना ही आत्मा है । 


मोक्ष धचिका ४०७ 
जह राम को वि पुरिसों बंधशयमस्हि चिरकालपडिबद्धों 
तिव्व॑ मंदसहावं काल च वियाणदे तत्स  ॥२८६॥॥ 


जद रा वि कुणवि उछेद रा मच्चदे तेरा बंधशवसो सं । 
कालेण 3 बहुगेश थि रा सो खरो पाववि विमोक्खं ॥२८दै।। 


इय कम्मबंधरगारणं पएसठिदपयडिसेवसरुभागं । 

जाणंतो वि रा मृच्चदि मच्चदि सो चेव जदि सुद्धो ॥२६०॥॥ 
उसे -- [ साक्षात्‌ मोक्ष नयत्‌ ] साक्षात्‌ मोक्ष प्राप्त कराता हुआ, [ पूर्ों श्ञानं विजयते ] प्रो ज्ञान 
जयवन्त प्रवतेता है। वह ज्ञान [ उन्मज्जतु-सहज-परस-धाननन्‍्द-सरसं ] प्रगट होनेवाले सहज 


फ्रमानन्दके द्वारा सरस श्र्थात्‌ रसयुक्त है, [ परं ] उत्कृष्ट है, भोर | कृत-सकल-कृत्यं | जिसने 
करने योग्य समस्त कार्य कर लिये हैं ( -जिसे कुछ भी करना शेष नहीं है ) ऐसा है । 


भावाद:--शान बन्ध झौर पुरुषको पृथक्‌ करके, पुरुषको मोक्ष पहुँचाता हुआ, धपना सम्पूर्ण 
स्वरूप प्रगट करके जयवन्त प्रवर्तंता है । इस प्रकार श्ञानकी सर्वोत्कृष्ठ ताका कथन ही मंगलवचन है ।१६०। 


प्रब, मोक्ष प्राप्ति कैसे होती है सो कहते हैं | उसमें प्रथम तो, यह कहते हैं कि, जो जीव बंधका 
छेद नहीं करता किन्तु मात्र बन्धके स्वरूपको जाननेसे ही सन्तुष्ट है वह मोक्ष प्राप्त नहीं करता:-- 
ज्यों पुरुष कोई बन्धनों, प्रतिबद्ध है चिरकालका । 
वो तीत-मंद स्वभाव स्यों ही काल जाने बंधका ॥२८८॥। 


पर जो करे नहिं छेद तो छूटे न, बन्धनवश रहे ) 
अरु काल बहुतहि जाय तो भी मुक्त वो नर नहिं बने ॥२८९॥ 


त्पों कम बंधनके प्रकृति प्रदेश, स्थिति, अनुभागकों । 
जाने भले छूटे न न्ञीव, जो शुद्ध तो ही घुक्त हो ॥२९०॥ 


ह्न्प्र : समयसार 


यथा नाम कशथित्पुरुषो बंधनके चिरकालप्रतिबंद्ध! । 

तीव्रमंदस्वभाव॑काल्॑च विज्ञानाति तस्थ ॥२८८॥। 

यदि नापि करोति छेंदं न ध्वुच्यते तेन बंघनवशः सन्‌ | 

फालेन तु बहुकेनापि न से नरः आ्राप्नोति विमोक्षम्‌ ॥|२८९।। 

हति कमबन्धनानां प्रदेशस्थितिप्रकृतिमेवमनुभागश | 

जानन्नपि न मुच्यते मुच्यते स चेव यदि शुद्ध! ॥२९०॥ 

आत्मबंधयोर्टिधाकरणं मोक्ष: । बंधस्वरूपश्ञानमातर तद्े तुरित्येके, तदसत; न कम बद्धस्य 

वंधस्वरूपज्ञानमा्र॑ मोक्षहेतुः, अहेतुत्यात, निगडादिबद्धस्थ बधस्वरूपज्ञानमात्रवत्‌ । एतेन 
कर्मबन्धप्रपंचरचनापरिज्ञानमात्रसंतुष्ट उत्थाप्यंते । 





शायाशे:--[ यथा नाम ] जेसे [ बन्धनके ] बन्धनमें [ चिरकालप्रतिबद्ध: ] बहुत समयसे बँधा 
हुआ [ कश्चित्‌ पुरुष: ] कोई पुरुष [ तस्य ] उस बन्धनके [ तोब्रमंबस्वभाव॑ ] तोब्र-मंद स्वभावकों 
[ काल जे ] घोर कालको ( भर्थात्‌ यह बन्धन इतने कालसे है इसप्रकार ) [ विजानाति ] जानता है, 
[ गवि ] किन्तु यदि [न भश्रषि छेद करोति] उतस्ष बन्धनको स्वयं नही काटता [ तेन न मुच्यते ] तो वह 
उससे मुक्त नहीं होता [ तु ] ध्ोर [ बन्धनवश: सन्‌ ] बन्घधनवद्व रहता हुप्ला [ बहुकेन श्रषि कालेन ] 
बहुत छालमें भी [ सः नर। ] वह पुरुष [ बिमोक्षम्‌ न प्राप्नोति | बन्धनसे छूटनेरूप मुक्तिको प्राप्त नहीं 
करता; [ इति ] इसीप्रकार जीव [ कर्समबन्धनातां ] कर्म-बन्धनोके [ प्रदेशस्थितिप्रकृतिम एबम्‌ 
झनुमागम्‌ ] प्रदेश, स्थिति, प्रकृति शोर अनुभागकों [ जानने ह्षि | जानता हुग्रा भी [ न मुच्यते ] 
( कर्मबन्धसे ) नहीं छूटता, [ च यदि सः एवं शुद्ध: ] किन्तु यदि वह स्वयं ( रागादिको दूर करके ) 
शुद्ध होता है मुच्चते ] तभी छुटता है--मुक्त होता है । 

टीका:--प्रात्मा श्रोर बन्धको द्विधाक रण (प्र्थात्‌ आत्मा धझोर बन्धको अलग शझ्लग कर देना) 
सो मोक्ष है। कितने ही लोग कहते हैं कि 'बन्धके स्वरूपका ज्ञानमात्र मोक्षका कारण है (प्र्थात्‌ बंधके 
स्वरूपको जानचेमात्रसे ही मोक्ष होता है ), किन्तु यह पभ्सत्‌ है; कर्मसे बंधे हुए ( जीव ) को बन्धके 
स्वरूपका ज्ञानमात्र मोक्षका का रण नहीं है, क्योंकि जैसे बेडो ग्रादिसे बंधे हुए (जीव )को बधके स्वरूपका 
ज्ञानमान्र बन्धसे मुक्त होनेका काररण नहीं है। उसीप्रकार कमसे बंधे हुए ( जीव ) को कमंबन्धके 
स्वरूपका ज्ञानमात्र क्मबन्धसे मुक्त होनेका कारण नहीं है । इस कथनसे, उनका उत्थापन ( खण्डन ) 
किया गया है जो कर्मबन्धके प्रपंचका ( -विस्तारकौ ) रचनाके ज्ञानमात्रसे सन्तुष्ठ हो रहे हैं । 

भावाथ :--कोई प्रत्यमती यह मानते हूँ कि बन्धके स्वरूपकों जान लेनेसे ही मोक्ष हो जाता 
है। उनकी इस मान्यताका इस कथनसे निराकरण कर दिया गया है। जाननेमात्र से ही बन्ध नहीं 
कट जाता, किन्तु वह काटनेसे ही कटता है । 


मोक्ष चषिकार ०६ 


जह बंधे चितंतो बंधगबद्धों ण पावदि विभोक्‍्ख । 
तह बंधे चितंतो जोवो वि ण पावदि विमोक्‍्ख ॥२६१॥ 


यथा वंधांशिंचतयन्‌ बंधनवद्धों न प्राप्नोति विभोक्षम । 
तथा बन्धांश्चिंतयन जीवो 5पि न प्राप्लोति विधोक्षर्‌ २९ १॥ 


पंधविताप्रबन्धो मोसद्देतुरित्यन्ये, तदप्यसत्‌; ने कम बद्धस्य बन्धर्चितात्बन्धों मोक्देतुः, 
अह्देतुत्वात्‌, निगटादिवद्धस्य बनन्‍्धरचिताप्रपन्धवत्‌ | एतेन कमवन्‍्धविषयचिताप्रवन्धर्मकविश्द्ध- 
धर्म ध्यानांधषुद्धयों बोध्यंते । 





धब यह कहते हैं कि वन्‍्धका विचार करते रहनेसे भी बंध नहीं कटता :-- 


जो बंधनोंसे बद्ध वो नहिं बन्‍्धचितासे छुटे । 
त्थों जीव भी इन बन्धकी लिंत। करे से नहिं छुटे |२९१॥ 


गाथार्थ:- | यथा] जैसे [बन्धनबद्ध:] बन्धनोंसे बंधा हुआ्रा पुरुष [बंधान्‌ चितयन्‌] बन्क्ोंका 
विचार करनेसे [ जिमोक्षम्‌ न प्राप्नोति ] मुक्तिको प्राप्त नहीं करता ( श्रर्थात्‌ बन्धसे नहीं छुटता ), 
[तथा] इसीप्रकार [ जीव: भ्रपि] जीव भो [ अंधान्‌ वितयन्‌ ] बन्धोंका विचार करनेसे [ विभोक्षम्‌ 
न प्राप्नोति ] मोक्षकों प्र/प्त नहीं करता | 


टीका:--भ्रन्य कितने ही लोग यह कह्टते हैं कि 'बंध सम्बन्धी विचारश्ूद्धुला मोक्षका कारण है 
किन्तु यह भी भअसत्‌ है; कर्मसे बंधे हुए (जीव) को बंध सम्बन्धी विचारकी ज्द्भुला मोक्षका कारण नहीं 
है, क्योंकि जेसे बेड़ी भ्ादिसे बंधे हुए (पुरुष) को उस बंध सम्बन्धी विचा रप्य द्वुला (-विचारकी १२ंपरा) 
बन्धसे छुटनेका काररा नहीं है उसो प्रकार करंसे बंधे हुए (पुरुष) को कर्म बन्‍्ध सम्बन्धी विचा रश्द्धुला 
कर्मबन्धसे मुक्त होनेका कारण नहीं है। इस (कृषत) से, करमंबन्ध सम्बन्धी विचारम्पद्धुलात्मक विदुद्ध 
( -शुभ ) धम्मध्यानसे जिनकी वुद्धि प्रन्ध है, उन्हें समझाया जाता है । 


सावा्थ:--कर्स बन्धरी चिल्तामें मत लगा रहे दो भी मोक्ष नहीं होता । यह तो धर्मध्यानरूप 
शुभपरिणाम है। जो केवल (मात्र) शुभ परिणामसे ही मोक्ष मानते हैं उन्हें यहाँ उपदेश दिया गय। है 
ढि-शुभ परिणामस्ते मोक्ष नहीं होता । 


/( यदि अंधके स्वरूपके शानमात्रसे भी मोक्ष नहीं होता श्ौर बन्धके विचार करनेसे भी मोक्ष 
नहीं होता) तब फिर मोक्षका कारण क्या है?” ऐसा प्रइन होने पर धब मोक्षका उपाय बताते हैं:-- 
भरे 


४१० समयसा र 


करत मोभ्हेतरिति बेत्‌- 
जह बंधे छेत्तण य वंधणबद्धों दु पावदि विमोक्‍्खं। 
तह बंधे छेत्तण य जोवो संपावदि विमोक्‍्खं ॥२८२।। 
यथा बंधांश्छित्ता व बंधनबद्धस्तु प्राप्नोति विमोक्षम् । 
तथा बंधांश्छित्ता च जीवः संग्राप्नोति विमोक्षण्‌ ।! २९२ ।। 
कम बद्धस्प बनन्‍्धच्छेदो मोशहेतुः, हेतुत्वात्‌, निगडादिवद्धस्य बन्धच्छेदबत्‌ । एवेन 
उमये5पि पूर्वे आत्मबन्धयोद्िधाकरणे व्यापायेंते । 
किमयमेव मोशहेतुरिति चेद-- 
बंधा्णं च सहावं वियाणिदठु श्रप्पणो सहावं च॑ । 
बंधेसु जो विरज्जदि सो कम्मविसोक्खर्ण कुणदि ॥२४ ३॥। 





जो बन्धनोंसे बद्ध वो नर बन्धदेदनसे छुटे । 
त्यों जीव भी इन बन्‍्धनोंका छेद कर ब्रक्ती बरे |२९२॥। 
गाया: --[ यथा च] जैसे [बंधनबद्ध! तु] बंधनबद्ध पुरुष [ बंधान्‌ छित्बा ] बन्धनोंको छेद 
कर [ विसोक्षम्‌ प्राप्नोति ] मुक्तिको प्राप्त हो जाता है, [तथा च] इसीप्रकार [जीबः ] जीव [ बंधान्‌ 
छित्वा ] बन्धोंको छेदकर [ विभोक्षम्‌ संप्राप्नोति ] मोक्षको प्राप्त करता है । 


टोका:--कमंसे बंधे हुए (पुरुष) को बन्धका छेद मोक्षका काररा है, क्योंकि जैसे बेड़ी धादिसे 
बद्धको बन्धका छेद बन्धसे छुटनेका कारण है उसी प्रकार कमंसे बंधे हुएको कर्म बन्धका छेद कमंबन्धसे 
छुटनेका कारण है। इस (कथन) से, पुवंकथित दोनोंको (जो बन्धके स्वरूपके शानमात्रसे सन्तुष्ट हैं तथा 
जो बन्धका विचार किया करते हैं उनको-) भ्ात्मा प्रोर बन्धके द्विधाकरणमें ध्यापार कराया जाता है 
( धर्यात्‌ श्रात्मा शोर बन्धको भिन्न भिन्न करनेके प्रति लगाया जाता है--उद्यम कराया जाता है-) । 


मात्र यही (बन्धच्छेद ही) मोक्षका कारण क्यों है ?” ऐसा प्रध्न होते पर भ्रव उसका उत्तर 
देते हैं :-- 


रे जानकर बन्धन स्वभाव , स्वमाद जान जु आत्मका । 
च्् ९ ३५ 
जो बन्धरमें हि विरक्त होवें, कम मोक्ष कर अहा ॥२९३॥ 


मोक्ष श्रधिकार ४११ 


बन्धानां च स्वभाव विज्ञायात्मनः स्वमावं व । 
बन्पेषु यों विरज्यते स कर्मविमोक्षणं करोति ॥२९ ३।॥। 


य एवं निर्विकारचेतन्यचमत्कारमात्रमात्मस्थमावं॑ तद्विकारकारक बन्धानां च स्वभाव 
विज्ञाय, बन्येभ्पो बिरिमति, स एबं सकलकममोक्ष कुर्यात्‌। एवेनात्मबन्धयोर्द्िधाकरणस्य 
मोक्नहेतुत्व॑ नियम्यते । 


केनात्मबन्धौ द्विधा क्रियेते इति चेत्‌ -- 


जीवो बंधो य तहा छिज्जंति सलक्खर्णोहि णियएहि ॥ 
पण्णाछेदणएण दु छिण्णा णाणत्तसावण्णा ॥२८४॥॥ 


जीवो वन्घश्व तथा डिय़ते स्वलक्षणाम्पां नियताम्याम । 
प्रश्छेदनकेन तु छिन्नौ. नानात्वमापन्नों | २९४ || 


गाथार्थ:--[ बन्धानां स्वभाव ज ] बन्धोंके स्वभावको [ झात्मन: स्वभाव व ] धर प्रात्माके 
स्वभावकों [ विशाय] जानकर [बंधेषु ] बन्धोंके प्रति [ यः ] जो [ विरज्यते ] विरक्त होता है, [सः] 
वह [ कर्मविमोक्षण करोति ] कर्मोसे मुक्त होता है । 


टीका:--जो, निविकारचेतन्यचमत्कारमात्र ग्रात्मस्थभावको और उस ( शझात्मा ) के विकार 
करनेवाले बंधके स्वभावकों जानकर, बन्धोंसे बिरक्त होता है, वही समस्त कर्मोंसे मुक्त होता है। इस 
(कथन) से, ऐसा नियम किया जाता है कि प्रात्मा भर बन्धका द्विघाकरण (प्ृथक्‍्करण) हो मोक्षका 
कारण है | ( प्र्थात्‌ श्रात्मा शोर बंधको भिन्न भिन्न करना ही मोक्षका कारण है ऐसा निर्णीत किया 
जाता है। ) 

हात्मा भ्रौर बंध किस ( साधन ) के द्वारा द्विधा ( ध्बलग ) किये जाते हैं ?' ऐसा प्रइन होते 
पर उत्तर देते हैं :-- 


छेदन करो जीव बन्धका तुम नियत निज निञ्र चिहसे । 
प्रज्ञा-लेनीसे छेदते दोनों पृथक हो जाय हैं।! २९४ ॥ 


गायाथे:--[ जीव: थ तथा बंध: ] जीव तथा बंध [ नियताभ्याश स्वलक्षशान्थां ] नियंत 
स्वलक्षणोंसे ( अपने-मपने निरदिचत लक्षजोंसे ) [ छिद्य ते | छेदे जाते हैं; [ प्रशाछ्ेवनकेन ] प्रशारूपी 
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आत्मबन्धयोदिधाकरणे कार्ये कतुरात्मनः करणमीमांसायां, निश्वयतः स्वतो मिन्नकरणा- 
संभवाद्‌, भगवती प्रशेव छेदनात्मक करणम्‌ | तया हि तो छिलन्नौ नानात्वमवश्यमेषापथेते; ततः 
प्रश्नयेवात्मबन्धयोर्ट्रिघाकरणम । ननु कंथमात्मब्धौ चेत्यचेतकमावेनात्यंतप्रत्यासचेरेकीभृतौ 
मेदबिज्ञानामावादेकचेतकवद्ध यवहियमाणौ प्रज्ञया छेत' शक्येने ! नियतस्वलक्षणब्रह्मान्तः- 
संधिसावधाननिपातनादिति वुध्येमहि । आत्मनो हि. समस्तशेषद्रन्यासाधारणत्वाब्चेतन्यं 
स्व॒लक्षणम्‌ | तत्त प्रवर्तमानं यद्यदमिव्याप्य प्रवतते निवरतेमानं च यद्यदुपादाय निबतते 
तक्तत्समस्तमपि सहोप्रवृत्त क्रमप्रवृत्त था पर्यायजातमात्मेति लक्षणीयः, तदेकलक्षणलक्ष्यस्वात्‌; 
समस्तसइक्रमप्रवृतानंतपर्याया बिनाभावित्वाच्चेतन्यस्यथ चिन्मात्र एवात्मा निश्वेतव्यः, हति 
यावत्‌ । बंधल्य तु आत्मद्रब्यासाधारणा रागादयः स्वलक्षणम््‌ ।न च रागादय आस्मद्रव्य- 





छनीके द्वारा | छिन्नो तु ] छेदे जाने पर [ नानात्वस प्रापन्नौं ] वे तानापवको प्राप्त होते है प्रर्थात्‌ 
झलग हो जाते हैं । 

टीकाः--प्रात्मा धोर बंधके द्विधा करनेरूव कार्यमें कर्ता जो श्रात्मा उसके #कररा सम्बन्धी 
+मोमांसा करने पर, निश्वयलः (निधचयनयसे) अपनेसे भिन्न करणका प्रभाव होनेसे भगवती प्रज्ञा ही 
(-शानस्वरूप बुद्धि ही) छेदनात्मक ( छेदनके स्वभाववाला) कररा है | उस प्रज्ञाके द्वारा उनका छेद 
करने पर वे प्रवश्य हो नानात्वको प्राप्त होते हैं; इसबिये प्रज्ञा द्वारा ही झ्रात्मा और बन्धका द्विधा 
किया जाता है ( प्रर्थात्‌ प्रशारूपी करण द्वारा ही भात्मा और बन्ध जुदे किये जाते हैं ) । 


( बहाँ प्रश्न होता है छि-- ) भ्ात्मा श्लोर बन्ध जो कि --चेत्यचेतकभावके द्वारा प्रत्यन्त 
निकटताके का रण (-एक जैसे) हो रहे हैं, झौर भेदविज्ञानके ग्रभावके कारण, मानो वे एक चेतक हो 
हों ऐसा जिनका व्यवह्वार किया जाता है, ( धर्थात्‌ जिन्हें एक धात्माके रूपमें ही व्यवहारमें माना जाता 
है ) उन्हें प्रशाके द्वारा वास्तवमें कंसे छेदा जा सकता है ? 


(इसका समाधान करते हुए प्राचार्यदेव कहते हैं:- ) प्रात्मा भौर बन्ध के नियत स्वलक्षणोंकी 
सूक्ष्म प्रन्त:संधिमें ( प्रस्तरंगकी संधिमें ) प्रशाछेनीको सावधान होकर पटकनेसे ( डालनेसे, मारनेसे ) 
उनको छेद्ा जा सकता है--प्र्थात्‌ उन्हें प्रलग किया जा सकता है; ऐसा हम जानते हैं । 


भात्माका स्वलक्षण चेलन्य है, क्योंकि वह समस्त शेष द्रव्योंसे झस। धारण है (-वह प्रन्य द्रव्योंमें 
नहीं है )। वह ( चैतन्य ) प्रवतेमान होता हुआ जिस जिस पर्यायको व्याप्त होकर प्रवर्तता है औौर 





क करण--साधन; करण नाभका कारक | -मीमांसा>-गहरी विचारणा; तथास समालौचना । 


+ आत्मा चेतक है और बंध चेत्य है; वे दोनों अज्ञान दक्षार्से एकसे अनुभवमें आते हैं । 


मोक्ष अधिकार ४१३ 


साधारणतां बिश्राणाः प्रतिम[संते, नित्पमेव चेतन्यचमत्कारादतिरिक्तत्वेन प्रतिभासमानत्वात्‌ । 
न च यात्रदेव समस्तस्वपर्यायव्यापि चेतन्यं प्रतिमाति ताबन्त एवं रामादयः प्रतिप्रान्ति, 
रागादीनंतरेणापि चैठन्यस्थात्मलामसंमावनात्‌ । यु रागादीनां चेतन्येन सहेबोत्प्लबर्न 
तल्वेत्यचेतकभावध्रत्यासत्ते रेव, नेकद्रब्यल्वात्‌; चेत्यमानप्तु रागादिरात्मग), प्रदीष्यमानों 
धटादिः प्रदीपल्‍्य प्रदीपकतामिव, चेतकवामेव प्रथयेतु, न पुना रामादिताम्‌ । एवमपि 
तयोरत्यंतप्रत्यासस्या मेदसंमावनामावादनादिरस्त्येकत्वव्यामोहः , स॒ तु प्रश्ययेव छियत एवं । 


निवर्ततान होता हुआ्आा जिस जिस पर्मायको ग्रहण करके निव्तंता है वे समस्त सहवर्ती या ऋमवर्ती पर्यायें 
झात्मा हैं इसप्रकारद लक्षित करना ( लक्षणसे पहचानना ) चाहिये ( भर्थात्‌ जिन जिन गुर पर्यायोंमें 
चेतन्यलक्षण व्याप्त होता है वे सब गुणपर्यायें श्रात्मा हैं, ऐसा जानता चाहिये) क्योंकि भात्मा उसी एक 
लक्षणसे लक्ष्य है (अर्थात्‌ चेतन्यलक्षणसे ही पहिचाना जाता है) | भोर समस्त सहृवर्तों तथा क्रमबर्ती 
अनन्त पर्यायोंके साथ चेतन्यका झविनाभावी भाव होनेसे चिन्मात्र ही श्रात्मा है ऐसा निश्चय करना 
चाहिये । इतना प्रात्माके स्वलक्षणके सम्बन्धमें है । 


(भ्रव बन्धके स्वलक्षणके सम्बन्धमें कहते हैं:--) बन्धरा स्वलक्षण तो प्रात्मद्रव्यसे असाधारण 
ऐसे रागादि हैं। यह रागादिक प्रात्म द्रव्यके साथ साधारणता धारण करते हुये प्रतिभासित नहीं होते, 
क्योंकि वे सदा चंतन्यचमत्कारसे भिनश्नरूप प्रतिभासित होते हैं । भौर जितना, चैतन्य श्रात्माकी समस्त 
पर्यायोंमें व्याप्त होता हुआ्रा प्रतिभासित होठा है, उतने ही, रागादिक प्रतिभासित नहीं होते, क्‍योंकि 
रागादिके बिना भी चंतन्यका प्रात्मलाभ संभव है (भ्रर्थात्‌ जहाँ राग[ादि नहों वहाँ भी चतन्य होता है)। 
और जो, रागादिकी चेतन्यके साथ ही उत्पत्ति होती है वह चेत्यचेतकभाव (ज्ञेयज्ञायकभाव) की प्रति 
निकटताके कारण ही है, एकद्रव्यत्वके कारण नहीं; जेसे (दीपकके द्वारा) प्रकानद्षित किया जानेवाला 
घटादिक (पदार्थ) दीपकके प्रकाशकश्वको ही प्रगद करते हैं--घटत्वादिको नहीं, इसप्रकार ( आात्माके 
द्वारा ) चेतित होनेवाले रागादिक [ श्र्थात्‌ ज्ञानमें ज्ञेयरूपसे ज्ञात होनेवाले रागादि भाव ) 
श्रात्माके चेतकत्वको ही प्रगट करते हैं--रागादिकत्वको नहीं । 


ऐसा होने पर भो उन दोनों (-आत्मा झोर बन्ध)की अत्यन्त निकटताके कारण भेद भावनाका 
प्रभाव होनेसे भर्थात्‌ भेद दिखाई न देनेसे (अज्ञानीको) झनादि कालसे एकत्वका ब्यामोह (भ्रम) है; 
वह व्यामोह प्रज्ञा द्वार ही भ्वश्य छेदा जाता है । 


भावषायें:--प्रात्मा ओर बन्ध दोनोंको लक्षणभेदसे पहचान कर बुद्धिरूपी छेनीसे छेद कर भिन्न 
भिन्न करना चाहिये । 


४१४ समयसार 


( सनग्धरा ) 
प्रज्मालेत्री झितेयं कथमपि निपुणेः पातिता सावधान! 
धक्ष्मेउन्तःसंघिबन्धे निपतति रभसादात्मकर्मोमयस्थ ) 
आत्मा मग्नमंवःस्थिरविशदलसद्धाम्नि चेतन्यपूरे 
बन्ध चाज्नानमावे नियमितममभितः कुबती मिन्नमिन्नौ ।|१८१॥ 


झात्मा तो ध्मू्तिक है झोश बन्ध सूक्ष्म पुद्गलपरमाणुभ्रोंका स्कंध है इसलिये छपद्मस्थके ज्ञानमें 
दोनों भिन्न प्रतीज्ञ नहीं होते, मात्र एक स्कन्‍्च ही दिखाई देता है (अर्थात्‌ दोनों एकपिण्डरूप दिखाई देते 
हैं)) इसलिये भ्नादि झज्ञान है । श्रीगुरुभ्रोंका उपदेश प्राप्त करके उनके लक्षण भिन्न भिन्न भ्रनुभव करके 
जानना चाहिये कि चेतन्यमात्र तो झात्माका लक्षण है झ्लोर रागादिक बन्धका लक्षण है, तथापि वे मात्र 
शेयशायकभावकी भ्रति निकटतासे वे एक जेंसे ही दिखाई देते हैं । इसलिये ती#ण बुद्धिर्पी छेनीको--- 
जो कि उन्हें भेदकर भिन्न करनेका शस्त्र है उसे--उनकी सूक्ष्मसंधिको ढूढकर उसमें सावधान 
(मिष्प्रमाद) होकर पटकना चाहिये । उसके पड़ते ही दोनों भिन्न भिश्न दिखाई देने लगते हैं । झोर ऐसा 
होथें पर, भ्रात्माको शानभावमें ही शोर बन्ध को क्‍झ्ज्ञानभावमें रखना चाहिये । इसप्रकार दोनोंको भिन्न 
करना चाहिये । 

धब इस भ्र्थंका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ इय॑ शिता प्रश्ञाछेत्रो ] यह प्रशाूूपी तीक्ष्ण छेनी [निपुणं:] प्रवीण पुरुषोंके 
द्वारा [कथम्‌ श्रपि] किसो भी प्रकारसे (-यत्नपूर्वेक) [ सावधाने: ] सावधानतया ( निष्प्रमादतया ) 
[पाविता] पटकने पर, [ झ्ात्म-कर्म-उमयस्य सुक्ष्मे ध्रन्तःसन्धिबन्धे ] झात्मा झोर कर्म-दोनोंके सूक्ष्म 
पन्तरंग सन्धिके बन्धमें [ रभसात] शीघ्र [ निपतति ] पड़तो है। किसप्रकार पड़ती है? [ ध्रात्मानस 
झन्त:स्थिर-विशव्‌ू-लसव्‌-धाम्नि चेतन्यपुरे मग्नम्‌ ] वह ध्ात्माको तो जिसका तेज प्न्तरंगमें स्थिर 
झोर निर्मलतया देदौप्यमान है ऐसे चेतन्यप्रवाहमें मग्न करतो हुई | व ] श्रोर [ बन्धम्‌ प्रज्ञानभावे 
नियमितम्‌ ] बन्धको भ्ज्ञानधावमें निश्वल ( नियत ) करती हुई-[ श्नितः भिन्‍्नभिन्‍्नों कुबंतो ] 
इस प्रकार भात्मा प्रौर बन्धको स्वतः भिन्न भिन्न करती हुई पड़ती है । 

भावार्थ:--यहाँ प्रात्मा शोर बन्धको भिन्न भिन्न करनेरूप कार्य है। उसका कर्ता भ्रात्मा है, वहाँ 
कफरणाके बिना कर्ता किसके द्वारा कार्य करेगा ? इसलिये करण भी भ्रावश्यक है । निश्चयनयसे कर्तासे 
करणा भिन्न नहीं होता; इसलिये प्रात्मासे भ्रभिन्न ऐसी यह बुद्धि ही इस कार्यमें करण है । भात्माके 
प्रनादि बन्ध शानावरणादिकर्म है, उसका कार्थ भावबन्ध तो रागादिक है तथा नोकमं शरी रादिक है । 
इसलिये बुद्धिके द्वारा झ्रात्माको छरी रसे, ज्ञानावरणादिक द्रव्यकममंसे तथा रागादिक भावकमंसे पिन्न 
एक चेतन्यभावभात्र प्ननुभवी ज्ञानसें ही लीन रखना सो यही ( श्ात्मा छोर बन्धको ) दूर करना है । 
इसीसे सर्वे क्मोंका नाश होता है, घोर सिद्धपदकी प्राप्ति होती है, ऐसा जानना चाहिये ।१८१। 


मोक्ष प्धिकार ड१५ 


आत्मबन्धौ द्विधा छृत्वा कि कर्तव्यमिति चेत्‌ू-- 


जीवो बंधो य तहा छिज्जंति सलक्खर्णोह णियर्एह ५ 
बंधो छेंदेदव्वों सुद्धों श्रष्पा य घेत्तव्बों ॥२४८५॥॥ 


जीबो बंधश्च तथा छिग्रेते स्व॒लक्षणाभ्यां नियतास्याम्‌ । 
बन्धरछेचव्यः शुद्ध आत्मा च गरद्दीवव्यः ॥ २९५ ॥ 


आत्मबंधो दि तावश्ियतस्व॒लक्षणविज्ञानेन सर्वथेव छेत्तव्यौँ; ततो रागादिलक्षणः समश्त 
एवं बन्धों निर्मोक्तष्यः, उपयोगलक्षण! शुद्ध आस्मैव गृहीतव्यः! । एतदेव किलात्मबन्धयोर्दिधा- 
करणष्य प्रयोजन यद्धंधत्यागेन शुद्धात्मोपादानम््‌ । 


'झात्म। और बन्धका द्विधा करके क्या करना चाहिये । ऐसा प्रदन होने पर उत्तर देते हैं: -- 


छेदन होपे जीव बन्ध्रका जहे नियत निज २ चिह् से । 
बह छोड़ना इस वस्धकों, जीव ग्रहण करना शुद्धकों ॥२९५॥ 


गाया्थे:--[ तथा ] दसप्रकार [ जीव: बन्धः च ] जीव भोर बन्ध [ नियताम्याम स्वलक्षणास्पां 
झपने निश्चित स्वलक्षणोंसे [छिश ते] छेदे जाते हैं । [बंध:] वहाँ, बन्धको [छेत्तव्यः] छेदना चाहिए 
भर्थात्‌ छोड़ना चाहिये [ज] भोर [शुद्ध! धात्मा | शुद्ध धात्माको [ गहीतव्यः] ग्रहण करना चाहिये । 


टीका:--भात्मा धोर बन्धको प्रथम तो उनके नियत स्वलक्षणोंके विज्ञानसे सवेथा ही छेद पर्थात्‌ 
भिन्न करना चाहिये; तत्परचात्‌, रागादिक जिसका लक्षण है ऐसे समस्त बन्धको तो छोड़ना चाहिये तथा 
उपयोग जिसका लक्षण है ऐसे शुद्ध भ्रात्माको हो ग्रहएा करना चाहिये । वास्तवमें यही प्रात्मा धोर बंधके 
द्विधा करनेका प्रयोजन है कि बन्धके त्यागसे ( -प्रर्थात्‌ बन्धका त्याग करके ) शुद्ध आत्माको ग्रहण 
करना । 


भावार्थ:--शिध्यने प्रश्न दिया था कि भात्मा झ्नौर बन्धको द्विधा करके क्या करना चाहिये ? 
उसका यह उत्तर दिया है कि बन्धका तो त्याग करना शौर शुद्ध आत्माका ग्रहण करना । 


('प्रात्मा भोर बन्धको प्रज्ञाके द्वारा भिन्न तो किया परन्तु स्‍प्ात्माको किसके द्वारा पहरा किया 
जाये ? '“--इस प्रश्तकी तथा उसके उत्त रको गाथा कहते हैं:-- 


ड१६ समयसार 


कह सो घिप्पदि श्रप्पा पण्णाएं सो दु घिप्पदे श्रप्पा । 
जहपण्णाइ विभत्तोी तह पण्णाएव घेत्तव्वो ॥२८६६॥॥ 


कथ्थ से गृह्मते आत्मा प्रज्यया स तु गहाते आत्मा | 
यथा प्रज्ञया विमक्तस्तथा प्रज्ञयेब गृद्दीतव्यः | २९६ || 
ननु केन शुद्धों यमात्मा गहीतछ्यः ! प्रद्नयेव शुद्धो वमात्मा शुद्दीतव्य!, शुद्धस्यात्मन! 
स्वयमात्मानं गृक्तो, विमजत हव, प्रशेककरणत्वात्‌ | अतो यथा भ्रज्या विभक्तस्तथा प्रश्नयेव 
गृहीतच्य! । 


कथभयमात्मा प्रश्ञया गृहौतव्य हति चेत्‌ू-- 


पण्णाए घित्तव्वों जो चेदा सो अहं त णिच्छयदो । 
प्रवसेंसा जे भावा ते मज्ञ परे त्ति णादव्वा ॥२६७॥ 
यह जीव केसे ग्रहण हो ? जीवका ग्रहण प्रज्ञाहि से । 
ज्यों अलग प्रह्नासे किया, त्यों ग्रहण मी प्रज्गाद्दि से २० ६॥ 
गाया्थे:--( शिष्य पूछता है कि- ) [ सः भ्रात्मा ] वह (शुद्ध) झ्ात्मा [कथ] कंसे [गहाते] 
ग्रहणा किया जाय ? ( झ्ाचायंदेव उत्तर देते हैं कि- ) [ प्रशया तु ] प्रज्ञाके दारा [ था श्ात्मा | वह 
( शुद्ध ) झ्रात्मा [ गाते ] ग्रहण किया जाता है । [ यथा] जेसे [ प्रभया] प्रश्ञाके द्वारा [ विभक्तः ] 
भिन्न किया, [ तथा ] उसीप्रकार [ प्रश्षया एव | प्रशाके द्वारा ही [ गहोतव्यः | ग्रहण करना चाहिये । 


टीका:ः--यह शुद्ध श्रार्सा किसके द्वारा भ्रहण करना चाहिये ? श्रज्ञाके द्वारा ही यह णुद्धात्मा 
प्रहणा करना चाहिये; क्योंकि शुद्ध श्लात्माको, स्वयं निजको ग्रहरणा करनेमें प्रशा ही एक कररा है-- जैसे 
भिन्न करनेमें प्रशा ही एक कररा था । इसलिये जैसे प्रज्ञाके द्वारा भिन्न किया था उसोप्रकार प्रज्ञाके द्वारा 
ह्वी प्रहण करना चाहिये । 


भावा्:--भिन्न करने झोर ग्रहरा करते में करण धलग-घलग नहीं हैं; हसलिये प्रज्ञाके द्वारा 
ही धात्माको भिन्‍न किया और भ्रज्ञाके द्वारा ही ग्रहरा करना चाहिये । 


भ्रव प्रपन होता है कि--इस पात्माको प्रज्ञाके द्वारा कैसे ग्रहण करना चाहिये ? इसका उत्तर 


कहते हैं ।-- 





कर ग्रहण प्रश्नासे नियत, चेतऊ हे सो ही में हि हूँ । 
अवशेष जो सब भाव हैं, मेरेसे पर ही जानना |२९७॥ 


मोक्ष ध्धिकार ४१७ 


प्रहयया गृहीतव्यों यश्वेतयिता सो5६ तु निश्चयता । . 
अबदेषा ये भाव! ते मम परा इति ब्रातब्या)॥ २५७ || 
यो दि नियतस्व॒लक्षणावल्ंविन्या प्रश्षया प्रविमक्तर वेतयिता, सो5यमह; ये त्वमी अधरशिष्टा 

अन्यस्वलभ्षणलक्ष्पा व्यवद्विवमाणा भावा), ते सर्वेकंषि चेतयितृत्वस्थ व्यापकृम्य 
व्याप्यत्वमनायांतो 5त्य॑तं मसो मिन्नाः | ततो5इमेव मयेव मश्यमेव मत्त एवं मय्येष मामेव 
गृह्ामि ! यत्किल गृद्वामि तच्वेतनेकक्रियत्वादात्मनश्वेतय एवं; चेतयमान एबं चेतये, 
चेतयमानेनेत चेतये, चेतयमानायेव चेतये, चेतयमानादेव चेतये, चेतयमाने एवं चेते, चेहय- 
मानमेव चेतये | अथवा- न चेतगे; न चेतयमानश्चेतये, न चेतयमानेन चेतये, न॑ चेतयमानाय 
चेतये, न चेबयमानाब्चेतये, न चेतयमाने चेतये, न चेतयमान चेतये; किन्तु सब विशुद्ध विन्मात्रो 
भावों पस्मि । 





गायाब॑:---[ प्रक्या ] प्रज्ञाफे द्वारा [गहोतव्य:] ( ग्रात्माको ) इसप्रकार ग्रहण करना चाहिये 
कि-- [यः चेतयिता ] जो चेतनवाला ( चेतनस्वरूप झात्मा ) है [सः तु] बह [निदचयतः पु निश्नयसे 
[परहूं] मैं है, [ भ्रवशेषा: ] शेष [ये भावा:] जो भाव हैं [ते] वे [समर परा।] मुझसे पर हैं [इति- 
शातवया: ] ऐसा जानना चाहिये । 


टीका:--नियत स्वलक्षणका प्रवलम्बन क रनेवाली प्रज्ञाके द्वारा भिन्न किया गया जो यह चेतक 
(चेतनेवाला, चैतन्यस्वरूप झांत्मा) दैसो यह मैं हैँ। भौर धन्य स्वलक्षणोंत्रे लक्ष्य (भ्रर्थात्‌ चैतन्यलक्षणके 
प्रतिरिक्त प्रन्य लक्षणोंसे जाननेयोग्य) जो यह शेष व्यवहा ररूप भाव हैं, वे सभी, चेतकत्वरूपी व्यापकके 
व्याप्य नहीं होते इसलिये, मुभसे भ्रत्यन्त भिन्न हैं। इसलिये मैं ही, धपने द्वारा ही, भ्पने लिये ही, 
प्रपनेमेंसे ही, भपनेमें ही, धपनेको ही ग्रहण करता हैं। घात्माकी, चेतना ही एक क्रिया हैं इसलिये, “मैं 
ग्रहण करता हूँ धर्थात्‌ 'मैं बेलता ही है'; चेतता हुघ्ला हो चेतक्षा है, चेतते हुए ढारा ही चेतता हैं, चेतते 
हुयेके लिए ही चेतता है, चेतते हुयेसे ही चेतता हैं, चेततेमें ही चेतता है, चेततेको ही चेतता हैं । प्रथया 
--न तो चेतता हूं; न चेतता हुआ चेतता हूँ, न चेतते हुयेके द्वारा चेतता है, न खेतते हुएके लिए चेतता 
है, न चेतते हुएसे चेवता हैं, न चेतते हुयेमें चेत॒ता हैँ, न चेतते हुये को चेतता है; किन्तु सर्व विशुद्ध चिन्मात्र 
( -चैतन्यमात्र ) भाव हूँ। 

भावा्थे:--प्रज्ञके द्वारा भिन्न किया गया वह चेतक मैं हूँ घोर शेष भाव मुझसे प६ हैं; इसलिये 
(परभिन्‍न छह का रकोंसे ) मैं ही, मेरे द्वारा ही, मेरे लिये हो, मुझसे ही, मुभरमे ही, मुझे ही ग्रहस करता हैं । 

५३ 


ड्श्८ समयसार 


( शादू लविक्रीडित ) 
मित्ता स्वमपि स्व॒लक्षणवलाड्भेच' हि यच्छक्यते 
चिन्यरद्रां कितनिर्विभागमहिमा शुद्धश्निदेवास्म्यहस्‌ । 
मिद्यन्ते यदि कारकाणि यदि वा धर्मा गुणा वा यदि 
मिध्यन्तां न भिदास्ति काचन विभो भावे विज्वद्धे चिति ।१ ८ २॥। 


ग्रहण करता है' प्र्थात्‌ 'चेतता हैं, क्योंकि चेतना ही भात्माकी एक किया है। इसलिये मैं चेतता ही है; 
चेतनेंबाला ही, चेतनेवालेके द्वारा ही, चेवनेवा लेके लिये ही, चेतनेवालेसे ही, चेतनेवालेमें ही, चेवनेवालेको 
ही चेतता हैं। भववा द्रव्यद प्सि तो - मुभमें छह कारकोंके भेद भी नहीं हैं, मैं ठो शुद्ध चेतन्यमात्र भाव 
हैं ।--इसप्रकार प्रशाके द्वारा भात्माको ग्रहणा करता चाहिये धर्थात्‌ श्रपनेको चेतयिताके रूपमें प्नुभव 
करना चाहिये । 


अ्रब इसी भ्रथंका कलदरूप काव्य कहते हैं:-- 


श्लोका्थ।-- [ यत्‌ भेत्ु हि शक्यते स्व भ्रपि स्वलक्षशबलात्‌ मित्या] जो कुछ भी भेदा जा 
सकता है. उस सबको स्वलक्षणके बलसे भेदकर, [ थिन्मुद्रा-अंकित-निविभागमहिमा शुद्ध: चिद्‌ एय 
- झाहम्‌ प्रस्मि] जिसकी चिन्मुद्रसे भ्रंकित निविभाग महिमा है (प्र्थात्‌ वेतन्यकी मुद्रासे झ्ंकित विभाग 
रहित जिसकी महिमा है) ऐसा शुद्ध चेतन्य ही मैं हूँ । [यदि कारकारि! था यदि घर्मा: वा यदि गुरणाः 
भिडन्ते, भिद्वन्तामु] यदि कारकके, झथवा धर्मोके, या गुणोंके भेद हों, तो भले हों; [ विभो विशुर्दध 
जलिति सावे काखन भिदा न ध्वस्ति | किन्तु शुद्ध (--समस्त विभावोंसे रहित-) #विभु, ऐसा चैतन्य भावमें 
तो कोई भेद नहीं है । ( इसप्रकार प्रश्नाके द्वारा भात्माको ग्रहण किया जाता है । ) 


भावायथें।--जिनका स्वलक्षरा चेतन्य नहीं है ऐसे परभाव तो मुभसे भिन्न हैं, मैं तो मात्र शुद्ध 
चेतन्य ही हूँ । कर्ता, कमें, करणा, सम्प्रदान, धपादान झोर भ्रधिकरणरूप कारकभेद, सत्त्व, भ्रसत्त्व, 
नित्यत्व, धनित्यत्व, एकत्व भ्रनेकत्व ध्ादि धमं भेद धौर ज्ञान, दर्शन श्रादि गुणभेद यदि कथलित्‌ हों तो 
भले हों; परन्तु शुद्ध चेतन्यमात्र भावमें तो कोई भेद नहीं है ।--इसप्रकार शुद्धनयसे झ्भेदरूप भ्रात्माको 
ग्रहरा कश्ना चाहिये । १८२ १ 


( धात्माकों शुद्ध चंतम्यमात्र तो ग्रहण कराया; ध्ब सामान्य चेतना दर्शनज्ञानसामान्यमय है 
इसलिये धनुभवमें दर्शनज्ञानस्वरूप धात्माकों इसप्रकार ध्नुभव करना चाहिये- सो कहते हैं :--) 





क# विभु--दृढ़ अचल; नित्य, प्मर्थ; सर्व गुणपर्यायोंमें भ्यापक । 


मोक्ष पधिकार १६ 


पण्णाएं घिचन्‍्वो जो बढ्ा सो धंहूं तु णिच्छयदो 
अ्रवसेसा जे भावा ते मज्म परे लि णादव्या ॥२६८॥९ 
पण्णाए घित्तव्वों जो णादा सो श्रहं तृ णिच्छयदों । 
धवसेसा जे भावा ते मज्ञ परे त्ति णादव्वा ॥२४<८।॥। 
प्रश्ञया ग्रह्दीतव्यों यो द्रष्टा सो 5हं तु निश्चयतः । 
अवशेषा ये भाषा) ते मम परा हति ह्वातव्या। | २९८ || 
प्रज्ञया गृद्दीतव्यों यो ज्ञावा सो 5हं तु निश्चयत! । 
अचठोपा ये भावाः ते मम परा इत्ति ज्ञातव्या: ॥ २९५९ ॥ 
चेतनाया दशनब्लानविकल्पानतिक्रमणाच्चेतयितृत्वमिव दृश्टत्व॑ ब्वातृत्व॑ चात्मनः 
स्व॒लक्षणमेव | ततो5६ं द्रशरमात्मानं ग्ृह्ममि | यत्किल गृद्घामि वत्पश्याम्येष; पश्यन्नेव 





कर ग्रहण प्रद्मासे नियत, रष्टा है सो ही में हि हूँ । 
बवशेष जो सव माय हैं, मेरेसे पर ही जानना ॥ २९८ ॥। 
कर ग्रहण प्रज्ासे नियत, ज्ञाता हे सो ही में हि हूँ । 
अवशेष जो सध माव हैं, मेरेसे पर ह्वी-जानना ॥ २९९ ॥ 

गायाथे--][ प्रश्र॒या] प्रज्ञाके द्वारा [ गहीतव्यः ] इसप्रकार ग्रहणा करना चाहिये कि--[ बः 
हष्टा ] जो देखनेवाला है [ श्रः तु ] वह [निश्वयतः ] निरचयसे [ भहं ] में है, [ भ्रवशेयाः] शेष [ ये 
भाषा: ] जो भाव हैं [ते] वे [सम परा: ] मुझसे पर हैं [ इति शातव्या: ] ऐसा जानना चाहिये । 

[ प्रज्ञया] प्रज्ञाके द्वारा [ गहीतव्य। ] इसप्रकार ग्रहण करना चाहिये कि--[यः ज्ञाता] जो 
जाननेवाला है [ सः तु ] वह [निश्वयतः ] निश्चयसे [भहं | में है, [ध्रबशेषा:] शेष [ ये भाषा: ] 
जो भाव हैं [ले] वे [मम परा:] मुभसे पर हैं [इति शातब्या:] ऐसा जानना चाहिये । 

टोका:--चेतना दह्ानज्ञानरूप भेदोंका उल्लंघन नहों करती है इसलिये, चेतकत्वकी भाँति 
दर्शकत्व धौर ज्ञातृत्व भात्माका स्वलक्षण ही है। इसलिये मैं देखनेवाला भात्माको ग्रहण करता हूँ ॥ 
'ग्रहुण करता है' ध्र्थात्‌ 'देखता ही हैं; देखता हुआ ही देखता हैँ, देखते हुएके द्वारा ही देखता हैं, देखते 
हुयेके लिये ही देखता हैँ, देखते हुयेसे ही देखता है, देखते हुयेमें ही देखता हूँ, देखते हुयेको ही देखता है । 


४२० समयसार 


पश्यामि, पश्यतैव पश्यामि, पश्यते एबं पश्यामि, पश्यत एवं पश्यामि, पश्यत्येव पश्यामि, 
परश्यंतम्ेष पश्यामि | अथवा--न पश्यामि; न पश्यन पश्यामि, न पश्यता पश्यामि, न 
पश्यते पश्यामि, न पश्यतः पश्यामि, न पश्यति पश्यामि, न पश्यंतं पश्यामि; किन्तु 
स्वधिशुद्धों दृड़मात्रों मावोउस्मि | अदि च-हश्ञातारमात्मानं गृद्धामि | यत्किल गृद्धामि 
तजानाम्येब; जानन्नेव जानामि, जानतेव जानामि, जानते एवं जानामि, जानत एवं जानामि, 
जानत्येव आनामि, जानंतमेव आनामि । अथवा- न जानामि; न जानन्‌ ज्ञानामि, न जानता 
आनामि, न जानो जानामि, न ज्ञानतो जानामि, न जानति जानामि, न जान॑त॑ जानापि; 


किंतु सबविध्नुद्धो ज्ष्तिमात्रों भावो5स्मि । 


झथवा- नहीं देखता; न देखते हुएको देखता हूँ, न देखते हुएके द्वारा देखता हैं, न देखते हुएके लिये 
देखता है, न देखते हुयेसे देखता हूँ, न देखते हुयेमें देखता हूँ, न देखते हुएको देखता हूँ; किन्तु मैं स्व विशुद्ध 
दर्शनमात्र भाव है। ओर इसी प्रका र--मैं जाननेवाले प्रात्माको ग्रहण करता हूँ ॥ 'ग्रहण करता हैं, भ्र्थात्‌ 
जानता ही हूं; जानता हुआ ही जानता हूँ, जानते हुएके द्वारा ही जानता हूँ, जानते हुएके लिये दवा जानता 
है, जानते हुएसे ही जानता हैँ, जानते हुएमें ही जानता हूँ, जानते हुएको ही जानता हैँ । प्रथवा--नहीं 
जानता; न जानते हुएको जानता है, नहीं जानते हुएके द्वारा जानता हूँ, न जानते हुएके लिये जानता हैं, 
न जानते हुयेसे जानता हूँ, न जानते हुएमें जानता हैं, न जानते हुएको जानता हूँ; किन्तु मैं स्व विशुद् 
ज्ञप्ति (-जाननक्रिया) मात्र भाव है। ( इसप्रकार देखनेबाले ग्रात्माको तथा जाननेवाले ग्रात्माको कर्ता, 
कम, क रया, सम्प्रदान, अपादान श्रोर प्रधिकरणरूप कारकोंके भेदपूर्वक ग्रहण करके, तत्पश्चात्‌ 
कारकभेदोंका निषेध करके प्लात्माको भ्र्थात्‌ अ्पनेको दशेनमात्र भावरूप तथा ज्ञानमात्र भावरूप भ्रनु भव 
करना चाहिये धर्थात्‌ भ्रभेदरूपसे अनुभव करना चाहिये । 

(सावा्थ:--इन तीन गाथाओंमें, प्रश्ञाके द्वारा आत्माको ग्रहण करनेको कहा गया है । 'ग्रहरा 
करना' अर्थात्‌ किसी अन्य वस्तुको ग्रहरा करना प्रथवा लेना नहीं है; किन्तु चेतनाका भनुभव करना ही 
प्रात्माका 'प्रहणा करना है । पहली गाथामें सामान्य चेतनाका भ्रनुभव कराया गया है| वहाँ, धनु भव 
करवेवाला, जिसका प्ननुभव किया जाता है वह, घोर जिसके द्वारा झनुभव किया ज!ता है वह-- इत्यादि 
कारकभेदरुपसे झात्माको कहकर, भ्रभेदविवक्षामें कारकभेदका निषेध करके, झ्लात्माको एक शुद्ध 
चैतन्यमात्र कहा गया है । 

झब इन दो गाथाधोंमें दृष्ठा तथा शाताका अनुभव कराया है, क्योंकि चेतनासामान्य दर्शनज्ञान- 
विद्येषोंका उल्लंघन नहीं करती । यहाँ भी, छह कारकरूप भेद-पनु भवन करा के, झोर तत्‌पश्चात श्भे द- 
प्रनुभवनकी श्रपेक्षासे कारकभेदकों टूर कराके, दृष्टाशातामात्रका श्ननुभव कराया है। ) 
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नतु कथं चेतना दशनब्ानविकल्पौ नातिक्रामति येन वेतयिता द्रष्टा ज्ञाता च स्पाद ! 
उच्थतै--चेतना तावत्प्रतिभासरूपा; सा तु, सर्वेपामेव बंस्‍्तूनां सामान्यविशेषात्मकत्वाद, ढेरूप्यं 
नातिक्रामति । ये तु तस्या दे रूपे ते दक्षनज्ञाने। ततः सा ते नातिक्राभति । यद्यतिक्रामति, 
सामान्यविशेषातिक्रांवत्याच्चेतनिव न मवति । तदभावे दो दोपौ--मस्वगुणोच्छेदाब्चेतनस्या- 
चेतनतापत्तिः, ब्यापकामावें व्याप्यस्थ चेतनस्थामावों वा। ततस्तद्रोषभयाइश्षनश्ञानात्मिकेव 
चेतनाम्पुपगंतव्या | 
( शादू लविक्रीडित ) 

अद्वेतापि हि चेतना जगति चेदू्‌ दस्प्तिरूप स्यजेत्‌ 

तत्सामान्यविशेषरूपबिर द्वात्सा $स्तित्वमेव त्यजेत्‌ | 

तस्यागे जटता चितो 5पि भबति व्याप्यो बिना व्यापका- 

दात्मा चान्तप्न॒पैवि तेन नियत दृम्प्नष्तिरूपास्तु चित्र |१८३२॥ 

(टीका:--) यहाँ प्रश्न होता है कि--चेतना दर्शनज्ञानभेदोंका उल्लंघन क्‍यों नहीं करती कि 
जिससे चेतनेबाला हृष्ठा तथा ज्ञाता होता है ? इसका उत्तर कहते हैं:--प्रथम तो चेतना प्रतिभासरूप है । 
वह चेतना द्विख्पताका उल्लंघन नहीं करती, क्योंकि समस्त वस्तुएँ सामान्य विशेषात्मक हैं। ( सभी 
वस्तुयें सामास्यविशेषस्वरूप हैं । इसलिये उन्हें प्रतिभासनेवाली चेतना भी द्विरूपवताका उल्लंघन नहीं 
करतो । ) उसके जो दो रूप हैं वे दर्शन झौर ज्ञान हैं । इसलिये वहु उनका (-दशोनज्ञानका) उल्लंघन 
नहीं करती । यदि चेतना दशेवज्ञानका उत्लंघत करे तो सामान्यविदशेषका उल्लंघन करनेसे चेतना ही न 
रहे ( भर्थात्‌ चेतनाका प्रभाव हो जायेगा )। उसके ग्रभावमें दो दोष भाते हैं--( १) भपने गुणाका 
नाश होनेसे चेतनको अचेतनत्व झा जायगा, श्रथवा ( २ ) व्यापक ( चेतना ) के अशभावमें व्याप्य ऐसा 


चेतन ( झात्मा ) का प्रभाव हो जायेगा । इसलिये उन दोषोंके भयसे चेतनाको दर्दानज्नानस्वरूप ही 
झ्ंगीकार करना चाहिये । 


झब इस श्र्थंका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 

इलोकार्थ:--[ जगति हि चेतना झट ता ) जगतमें निश्चयत: चेतना धद्वेत है [ भ्रपि लेश सा 
हरज्प्तिसुपं स्यजेत्‌ ] तथापि यदि वह दरश्शनज्ञानखरूपको छोड़ दे [ तत्सासान्यविशेषरूपबिरहात | तो 
सामान्यविद्ेषदूपके प्रभावसे (वह चेतना) [ धस्तित्वम्‌ एव व्यजेत ] भपने भ्रस्तित्वको ही छोड़ देगी; 
झोर [तह-ध्यागे | इसप्रकार चेतना भपने प्रस्तित्वको छोड़ने पर, ( १ ) [चितः झ्षि जड़ता भवलि ] 
चेतनके जड़त्व भ्रा जायेगा--पभ्रर्थात्‌ भ्रात्मा जड़ हो जाय [च] शोर (२) [६ व्यापकात बिना व्याप्पः 
ह्रात्सा धन्तम्‌ उपेति |] व्यापक ( चेतना ) के बिना व्याप्य जो झात्मा वह न्ठ हो जायेगा (-इसप्रकार 
हा व धाते हैं ) | [ तेन जितृ नियत हरश्षप्तिरूपा प्रस्तु ] इसलिये चेतना नियमसे दक्दोतज्ञानरूप 

। 


ड२२ सम्रयसाय 


( इन्द्रवज्ञा ) 
एकश्चितश्चिन्मय एवं भावों 
भावाः परे ये किल ते परेषास्‌ ! 
ग्राह्मस्ततश्विन्मय एवं भाषों 
भावाः परे सबंत एवं हैया। | १८४ ॥ 


को णाम भणिज्ज बहो णादु सब्वे पराइए भावे । 
मज्ञसिणं ति य वयण्णं जाणंतो श्रप्पयं सुद्ध ॥| ३०० ॥॥ 


शावा्:--समस्त वस्तुयें सामान्यविशेषात्मक हैं। इसलिए उन्हें प्रतिभासनेवालो चेतना भी 
सामान्यप्रतिभासरूप ( -दर्शनरूप ) भौर विशेषप्रतिभासरूप (-ज्ञानरूप ) होनी चाहिए | यदि चेतना 
झपनी दर्शेनशानरूपताको छोड़ दे तो चेतनाका ही भ्रभाव होने ५९, यातो चेतन आत्माको ( धपने 
चेतना गुणका प्रभाव होने पर) जडत्व झा जायेगा, भ्रथवा तो व्यापकके श्रभावसे व्याप्य ऐसे ध्लात्माका 
भ्रभाव हो जायेगा । ( चेतना प्रात्माकी सर्व श्ववस्थाप्रोंमें व्याप्त होनेसे व्यापक है क्षौर आत्मा चेतन 
होतेसे चेतनाका व्याप्य है। इसलिए चेतनाका भ्रभाव होने पर भ्रात्माका भी प्रभाव हो जायेगा। ) 
इसलिये चेतनाको दकर्शनशानस्वरूप ही मानना चाहिए। 





यहाँ तात्पयं यह है कि--सांख्यमतावलम्बी झ्ञादि कितने ही लोग सामान्य चेतनाको ही मानकर 
एकान्त कथन करते हैं, उनका निषेध करनेके लिए यहाँ यह बताया गया द्वै कि 'वस्तुका स्वरूप सामान्‍्य- 
विशेषरूप है इसलिए चेतनाको सामान्यविशेषरूप अंगीकार करना चाहिए! । १८३ | 


झब ध्रागामो कथनका सूचक श्लोक कहते हें :-- 


श्लोकार्ष :--[ चित।] चेतन्यका ( झ्ात्माका ) तो [एक: चिन्मय: एवं भाव:] एक चिन्मय 
ही भाव है, भीर [ये परे भावाः] जो भन्यभाव हैं [ ते किल परेषाम्‌ ] वे वास्तवमें दूसरोंके भाव हैं; 
[ततः] इसलिये [ चिल्मयः भाव: एव ग्राह्मः ] ( एक ) चिन्मय भाव ही ग्रहएा करने योग्य है, [परे 
साथाः सबंतः एवं हेया: ] भनन्‍्य भाव सर्वथा त्याज्य हैं ।१८४। 


झब इस उपदेक्षकी गाथा कहते हैं :-- 


सब भाव जो परकीय बाने, शुद्ध जान आत्मको । 
बह कौन ह्वाती “मेरा है यह यों बचन बोले महोी [।३००॥ 
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को नाम मणदूधुधः हात्वा सर्वान्‌ प्रकीयान्‌ मावान्‌ । 
ममेदभिति व बचन॑ जानभात्मानं शुद्धभू ॥ ३०० ॥ 
यो हि परात्मनोनियवस्व॒लक्षणविभा गपातिन्या प्रज्ञा श्वानी स्थातू, स खल्वेक॑ चिन्मात्र 
मावमात्मीयं आनाति, शेवांश्व सर्बानेव मावान्‌ परकीयान्‌ जानाति। एवं च बानन्‌ कर्य 
परमावाध्ममामी इति जू याद १ परात्मनोनिशयेन स्वस्वामिसम्बन्धस्थासंभवात्‌ । अतः स्वथा 
चिद्स्‍भाव एवं गृह्दीतव्यः, शेषाः सर्वे एवं भावाः प्रद्यातब्या इति सिद्धांत! | 
( घादूं लविक्रीडित ) 
सिद्धांतों 5यश्नदाचचित्तचरितमज्षार्थिभिः सेब्यतां 
शुद्ध चिन्मयमेकमेव परम ज्योति! सर्देवास्म्यहम्‌ । 
एते ये तु सप्रुल्लसंति बिविधा मावाः पृथरलक्षणा- 
स्‍्ते5ह नास्मि यतो 5त्र ते मम परद्रव्यं समग्रा अपि ॥१८५॥ 


गायाय:--[ सर्वान भावान ] सर्वे भावोंको [ परकोयान्‌ ] दूसरेका [ ज्ञात्वा ]) जानकर 
[कः नास बुधः ] कोन ज्ञानी, [ झ्लात्मानं ] धपनेकों [ शुद्धम | शुद्ध [जानन्‌] जानता हुप्ला, [ इृदस्‌ 
मम ] 'यह मेरा है” (-'यहू भाव मेरे हैं ) [इति थे बचने | ऐस। वचन [ भणेत | बोलेगा ? 

टीक्षाः--जो (पुरुष) परके ओर भ्रात्माके नियत स्वलक्षणोंके विभागमें पड़नेवाली प्रज्ञाके द्वारा 
ज्ञानी होता है, वह वास्तवमें एक चिन्मात्र भावकों श्पना जानता है भौद शेष सर्व भावोंकों दूसरोंका 
जानता है। ऐसा जानता हुभा (वह पुरुष) परभावोंको “यह मेरे हैं! ऐसा क्यों कहेगा ? (नहीं कहेगा; ) 
क्योंकि परमें भौर भ्रपनेमें निए्ययसे स्वस्वामिसम्बन्धका झसम्भव है। इसलिये, स्वंधा चिदभाव द्वी 
( एकमात्र ) ग्रहण करनेयोग्य है, शेष समस्त भाव छोड़ने योग्य हैं- ऐसा सिद्धान्त है । 

भावाथ:--लोकसें भी यह न्याय है कि--जो सुबुद्धि भौर न्यायवान होता है वह दूसरेके 
धनादिको झपना नहीं कहता । इसी प्रक/र जो सम्यग्ज्ञानी है, वह समस्त परद्रध्योंको सपना नहीं मानता । 
किन्तु भ्पने निजभावकों ही अपना जानकर ही ग्रहण करता है । 

प्रब इस झथंका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 

श्लोकार्थ:--[ उदात्तचित्तचरिते! मोक्षाथित्रिः ] जिनके चित्तद्धा चरित्र उदात्त ( “उदार, उच्च, 
उज्ज्वल ) है ऐसे मोक्षार्थी [ झयस्‌ सिद्धान्तः | इस सिद्धास्तका [ सेव्यतास ] सेवन करें कि-- [धहत 
शुद्ध चिस्मयत्॒ एकमु परसं ज्योति: एव सदा एवं ध्रत्सि ] 'मैं तो सदा शुद्ध चेतन्‍्यमय एक परमज्योति 


डर्‌४ समयतसार 
(ध्याचम) 
परद्रव्यग्रह कुबंन बध्येतवापराघव/म्‌ । 
बच्येतानपराधो न स्वद्रब्ये संबृतों यति! |।१८६॥।॥ 


थेयादी श्रवराहे जो कुथ्वदि सो उ संकिदो भमदि | 

मा बज्ञेज्जं केण वि चोरों त्ति जणम्हि वियरंतो ॥३०१॥। 
जो ण कुणवि श्रवराहे सो णिस्संको उ जणवदे भमदि। 

ण कि तस्स बज्थिदु जे चिता उप्पज्जदि कयाइ ॥३०२॥। 
एवम्हि सावराहो बज््ामि अ्रहं तु संकिदो चेदा। 

जइ पृण णिरावराहो णिस्संकोहुं ण बज्ञामि ॥३०३॥ 


ही है। [तु] घोर [ एते ये पृथग्लक्षणा। विविधा: भाषा: समुल्लसन्ति ते घहूं न प्रस्मि ) जो यह भिन्न 
लक्षरावाले विविध प्रकारके भाव प्रगट होते हैं वे मैं नहीं हैं, [घत: झत्र ते समग्रा: प्रवि सम परद्रव्यन] 
क्योंकि ये सभी मेरे लिये परद्रव्य हैं. । १८५ | 


ध्रव भागामी कथनका सूचक दलोक कहते हें:-- 


इलो कार्थ :---[ परव्रव्यप्रहूं कुबंन ] जो परद्रव्यको ग्रहए करता है [प्रपशाधवान्‌] वह अपराधों 
है [ बध्येत एवं ] इसलिये बन्धर्मे पड़ता है, [ स्वव्रव्ये संबृत: यति: ] भीर जो स्वद्रग्यमें ही संवृत है 
( भ्र्थात्‌ जो भ्पने द्रव्यमें ही गुप्त-मग्न है- संतुष्ट है, परद्वव्यका ग्रहण नहीं करता ) ऐसा यति 
[ झनपराथः ] निरपराधी है [ न बध्येत ] इसलिये वंधता नहीं है । १८६ | 


झब इस कबनको टृष्टान्तपुर्वेक गाथा द्वाश कहते हैं :-- 
अपराध चौर्पादिक करे जो पुरुष वो शंकित फिरे ! 
को लोकमें फिरते हुर्को, चोर जान जु बांध ले (३० १॥ 
अपराध जो करता नहीं, निःश्चंक लोकविंपें फिरे ! 
“बंध जाउ गा” ऐसी कमी, चिंता न उसको होय है ||३०२॥ 
त्यों आत्मा अपराधी ' में बंधता हूँ” थों हि सशंक है । 
अह निरप्गाधी आत्मा, “न्ांदी बँधू”” निःशंक है ॥३०३॥ 
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लेयादौनपराधान्‌ यः करोति स तु शंकितो भ्रमति | .' 
मा वध्ये केनापि चौर हति अजने विचरन्‌ ॥३०१॥ 
यो न करोत्यपराघान स निश्शंकश्तु जनपदे अ्मति । 
नापि तस्य बद्धु यवितोत्पधते कदाचित्‌ ॥३०२॥ 
एवमस्म सापराधो बच्ये३६ं तु श्ंकितर्थेवयिता । 
यदि पृननिरपराधों निशशंको5हं न बच्ये ॥३०३॥ 


यथात्र लोके य एवं परद्रव्यग्रदणलक्षणमपराध॑करोति तस्येव बंधज्नंका संमवति, यध्तु 
ते न करोति तस्थ सा न संमदति; तथात्मापि थे एवाशुद्ध संत परद्रव्यग्रहणलक्षणमषराध॑ 
करोति तस्येब बंधशंका संभवति, यस्तु शुद्ध! संस्तं ने करोति तल्‍्य सा न संभवतीति शियमः | 
अतः सबंथा सवपरकीयमावपरिद्ारेण शुद्ध बात्मा गृहीतव्यः, तथा सत्येव निरपराघत्वाद्‌ । 


गाया्थ:---[ य: | जो पुरुष [ स्तेयादीन श्रपराधान्‌ ] चोरी ग्रादिके श्वपराध [ करोति ] रुश्ता 
है [ सः हु ] वह '[ जने विचरन्‌ ] लोकमें धूमता हुआ [ केस ह्रपि ] मुझे कोई [ चोर: इति ] चोर 
समभकर [ मा अध्ये ] पकड़ न ले, इसप्रकार [ शंकितः भ्मति | दंकित होता हुआ घूमता है; [य:] 
जो पुरुष [ झ्रपराधान ] भ्रपराध [ न करोति ] नहीं करता [सः हु] वह [ जनपदे ] लोकमें 
[ निश्शंकः भ्रमति ] निःशंक घूमता है, [यद्‌ ] क्योंकि [ तस्य | उसे [ बद्ध, घिन्‍्ता ] बेंघनेकी चिन्ता 
[ कदाणखित्‌ श्रषि ] कभी भी [ न उत्परछते ] उत्पन्न नहीं होती | [ एक्स ] इसीप्रकार [ लेतपिता ] 
झ्रपराधी झात्मा [ सापरशाध: धस्मि ] मैं धपराधी हूँ [ बध्ये तु श्रह | इसलिये मैं बेंपू गा' इसप्रकार 
[ शंकितः ] शंद्तित होता है, [ यवि पुनः ] घोर यदि [ निरफ्राषः | भ्रवराध रहित (झात्मा) हो तो 
( प्रहूं न बध्ये | 'मैं नहीं बेंध गा' इसप्रकार [ निश्शंक: ] निःशंक होता है | 

डोका:-- जेसे इस जगतमें जो पुरुष, परद्रव्यका ग्रहण जिसका लक्षण है ऐसा भ्रपराष करता है 
उसीको बन्धकी शंका होती है भोर जो भ्रपदाध नहीं करता उसे वन्धकी शंका नहीं होती, इसीप्रकार 
ध्रात्मा भो प्रशुद्ध बंता हुआ, परद्रब्यका ग्रहण जिसका लक्षरण है ऐसा भ्रपराघध कदता है उसीको बन्धकी 
शंका होती है तथा जो शुद्ध वर्तता हुभ्वा घ्रपराध नहीं करता उसे बन्धकी शंका नहीं होती- ऐसा नियम 
है। इसलिये सर्बेधा समस्त परकीय भावषोंके परिहार द्वादा ( प्र्थात्‌ परद्रव्यके सर्व भावोंको छोड़कर ) 
शुद्ध ध्ात्माको ग्रहण करना चाहिये, क्योंकि ऐसा करने पर ही निरफ्राधता होती है | 


भाषार्थ:--पदि मनुष्य चोरी झादि ध्रपराध करे तो उसे बन्धनकी एंका हो। तिरपराधको शंका 
क्यों होगी ? इसीधरकार यदि पधात्मा परद्रव्यका ग्रहरारूप ध्वपराघ करे तो उसे बन्धकी दंका प्रवन्‍्य होगी; 
७ 


४२६. समयसार 


को दि नामायमपराथः ! 
संसिद्धिराधसिद्ध साधियमाराधियं च एयट्ू । 
शवगदराधो जो खल चेदा सो होदि श्रवराधों ॥| ३०४ ॥। 
जो पुण णिरावराधो चेदा णिस्संकिप्रो उ सो होई । 
झाराहणाइ णिच्चं वट्ट ३ भ्रह॑ ति जाणंतो ॥ ३१०५ ॥। 
संसिद्विराधसिद्धं साधितमाराधितं चैका्थम्‌ । 
अपगतराधो यः खलु चेतयिता स भवत्यपराधः ॥३०४॥। 
यः पुननिरपराधश्चेतयिता निशशंकितस्तु स भवति | 
आराधनया नित्यं वर्तते अहमिति जानन्‌ ॥३०४॥ 





यदि प्रपनेंको शुद्ध प्रनुभव करे, परका ग्रहरा न करे, तो बन्धकी शंका क्‍यों होगी ? इसलिये परद्रव्यको 
छोड़कर शुद्ध स्‍्रात्माका ग्रहण करना चाहिये । तभी निरपराघ हुग्मा जाता है । 


भ्रव प्रइन होता है कि यह “भ्रपशाध' क्‍या है? उसके उत्तरमें भ्रपराधका स्वरूप कहते हैं।-- 
संसिद्धि, सिद्धि जु राध, अह साधित अराधित एक है | 
ये रापसे थो रद्ित है, वो आतमा अपराध है ॥३०४॥ 
अरु आतमा ज्ञो निरपराधी, दोय हे निःश्ष वो | 
कतें सदा आराधनापे, जानता “मैं” आत्मकों ॥३०५॥ 
गाथार्थ:--[ संतिद्धिरावलिद्ध ] संसिडि, ७शघ, सिद्ध [सथितम्‌ धाराधितं च] साधित स्‍ह्ौर 


धाराधित--[ एकार्थम ] ये एकार्थवाची शब्द है; [ यः खलु चेतयिता ] जो प्रात्मा [ प्रषणतराध: ] 
'प्रषगतराध' प्र्थात राघसे रहित है [ सः ] वह श्वात्मा [झ्रपराथ; ] भ्रपराथ [ भवति ] है । 


[ पुनः ] धोर [ यः चेतयिता ] जो ध्ात्मा [ निरप्राध: ] निरपराध है [ सःतु ] वह 
[ निश्शंकित: मकति ] निःश्वक होता है; [ भहूं इति जानन्‌ ] 'जो शुद्ध भात्मा है सो ही मैं है” ऐसा 
जानता हुप्मा [ झ्ाराघतया ] भाराधनासे [ नित्यं बतंते] सदा वर्तता है । 


के राधज"-आराधना; प्रसच्नता; कृपा; सिद्धि; पूर्णता; सिद्ध कश्ना; पूर्ण करता । 
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परद्रव्यपरिद्ारेण ब्लद्धस्यास्मनः सिद्धि! साधन वा राघः | अपगतो राधों यस्‍्य चेतयितुः 
सोउपराधः । अथवा सप़मतों राधों यस्य मांवश्य सो 5पराथः, तेन सतद् यश्वेतयिता वर्तते स 
सापराधः । से तु फरद्रभ्यग्रहणसद्धावेन शुद्धात्म सिदय वाबादूबन्यश कासंम दे पति स्ववभशुद्धलाद- 
ताराघक एवं सयात्‌ | यस्तु निरपराध! स समग्रपरद्रध्यपरिष्टरेण शुद्धात्मसिद्धिसद्भावादुबन्ध- 
भ्रंकाया असंभवे सति उपयोगेकलक्षणशुद्ध आत्मेक एवाहमिति निरिचन्वन्‌ नित्यमेव शुद्धात्म- 
सिद्विलक्षणयाराधनया वर्तमानत्वादाराधक एबं स्यात्‌ । 
(| मालिनी ) 
अनवरतमनंतेबंध्यते... सापराधः 
स्पृशति निरपराधों बन्धनं नेष आतु | 
नियतमयमशुद्ध सत्र मजन्सापराधो 
भवति निरफ्राधः साधु शुद्धास्मसेबी ॥ १८ ७॥)। 
.... दोका:--परद्रव्यके परिहारसे शुद्ध श्रात्माकी सिद्धि प्रभवा साधन सो रा है। जो प्रात्मा 
'प्रपगतराध” श्रर्थात्‌ राधरहित हो वह प्रात्मा श्रपराध है । भ्रधवा (दूसरा समासवियह हसप्रकार है: ) 
जो भाव राघ रहित, हो वह भाव भ्रपराध है; उस भपराधयुक्त जो भात्मा बतेता हो वहू भ्रात्मा सापराध 
हैं । वहू ग्रात्मा, परद्रब्यके ग्रहणके सदभाव द्वारा शुद्ध ब्रात्माको सिद्धिके ध्रभावके कारण बन्धकी शंका 
होती है. इसलिये स्वयं भ्रशुद्ध होनेसे, भनाराधक हो है। शोर ओ प्रात्मा निरपराध है वह, समग्र 
परद्रव्यके परिहारसे शुद्ध धात्माकी सिद्धिके सदभावके कारण बन्धकी दांका नहीं होती इसलिए “उपयोग 
ही जिसका एक लक्षण है ऐसा एक शुद्ध भ्रात्मा ही में हैं' इसप्रकार निएनयय करता हुझा शुद्ध श्रात्माकी 
सिद्धि जिसका लक्षण है ऐसी स्‍्राराषना पूर्वक सदा वतंता है इसलिए, प्राराधक ही है । 
सावा्थ:--संसिठधि, राध, सिद्धि, साधित शोर साराधित--इन दब्दोंका एक ही ग्रथ है, यहां 
शुद्ध भात्माकी सिद्धि भ्रथवा साधनका नाम 'राध' है। जिसके वह राष नहीं है वहु भात्म' सापराध है 
झोर जिसके वह राध है वह प्रात्मा निरपराध है । जो सापराध है उसे बन्धकी शंका होती है इसलिए 
वह स्वयं प्रशुद्ध होनेसे श्रनाराधक है। भौदर जो निरफ्शाध है वह नि:शंक होता हुआ झपने उपयोगमें 
लोन होता है इसलिए उसे बन्धकी शंका नहीं होती, इसलिए “जो शुद्ध भ्रात्मा है वही में हैं! ऐसे 
निरचयपूवं क व्तंता हुआ स्रम्मग्दर्शन, शान, चारित्र श्रौर तपके एक भावरूप निश्चय प्राराधनाका 
झाराधक ही है । - 
झब हसी अर्थका कलशरूप काठ्य कहते हैं (-- 
श्लोकार्थ।--[ सापराध: ] सापराध झात्मा [ अ्रमथरतभ्‌ ] निरन्तर [ झनन्ते:] धनम्त पुदगल- 
परमाणुरूप कमोंसे [ बध्यते] बंधता है। [ तिरपराघ: ] निरपराध धात्मा [ अन्धतभ्‌ ] बन्धनकों [ जातु ] 
क॒दापि [ स्पृशति न एवं ] स्पर्शा नहीं करता । [ भ्रयम्‌ ] जो सापराष प्रात्मा है वह तो [ नियतल ] 





डरफ८ समयसार 


नतु किमनेन शुद्धास्मोपासनप्रयासेन ! यतः प्रतिक्रमणादिनेत्र निरपराधो मधत्यात्मा; 
सापराधस्पाप्रतिकमणादेस्तदनपोहकत्वेन पिषह्म्भत्वे सति प्रतिक्रमआदेस्तदपोहकत्वेनासत- 
कुम्मत्कात्‌ । उक्त च व्यवहाराचारप्तत्रे-- अप्पडिकप्रणमप्पडिप्रण अप्यहिहारों अधारणा चेव | 
अभियत्ती य अजिंदागरहासोही य विसक्ृस्भो ॥१॥ पड़िकमर्ण पहिसरणं परिद्ारों धारणा 
जियत्री य ! जिंदा भरहा सोहदी मट्डपिहों अमयकुम्मो हु ॥२॥ 


नियमसे [ स्वमभु भ्रशुद्ध मजन्‌ ] अपनेको प्रशुद्ध सेवन करता हुभा [ सापशाध: | सापराध है; 
(निरफ्राध: ] निरपराध श्रात्मा तो [साथु] भलीभाँति [ शुद्धाटमसेवी भवति ] शुद्ध आत्माका सेवन 
करनेवाला होता है । १८७ । 
( यहाँ व्यवहा रनयावलस्‍्बी भ्रर्थात्‌ व्यवह्दा रगयको झवलम्बन करनेवाला तक करता है किः-- ) 
“शुद्ध प्राध्माकी उपासनाका प्रयास करनेका क्‍या काम है ? क्योंकि प्रतिकमरा प्ादिसे ही प्रात्मा 
निरपराघ हीता है; फग्ोंकि सापराधके, जो प्रश्नतिक्रमरा ग्रादि हैं वे, भ्रपराधको दूर करनेवाले न होनेसे, 
विषकुम्भ हैं, इसलिये जो प्रतिक्राणादि हैं वे; प्रपराधकों दूर करनेवाले होनेसे भ्रमृतकुम्भ हैं। 
व्यवहारका कथन करनेवाले ग्राचारसूत्रमें भरी कहा है कि:--- 
प्रष्पडिकमरामप डिस रख अप्पडिहारो भ्रघारणा चेव । 
अणियत्ती य भ्रणिदागरहासोही य विसकुम्भो ॥॥१॥। 
पडिकमणां पडिसरणं परिहारो घारणा शियत्ती य । 
शिदा गइहा सोही भ्रट्टविहों भ्रमगकुम्भो दु ॥२॥। भ्रत्रोच्यते - 
प्र्थ:--“प्रप्रतिकमणा, धप्रतिसरण, धपरिहार, भ्रघारणा, ध्निवृत्ति, धलिन्दा, भगहा और 
धशुद्धि-पह ( धाठ प्रकारका ) विषकुम्भ है ।१। 
"१प्रतिक्रमण, 'प्रतिस्रण, २पर्ड्िर, "धारणा, "निवृत्ति, 'निन्दा, *गहा घोर “शुद्धि-यह 
धाठ प्रकारका धमृतकुम्भ है।२। 


१-प्रतिक्रमण -- कृत दोषोंका निराकरण । 

२३-प्रतिस रण 55 स म्यवत्वादि गुणों प्रेरणा । 

३-परिहार ८८ भिध्यात्व-रामादि दोषोंका निवारण । 

४-धारणा“"*पंचतमस्काशदि मंत्र, प्रतिमा इत्यादि बाह्य द्वव्योके आलम्बत द्वारा चित्तको रियर करता । 
५-निवृत्ति-न्याह्य विषयकपायादि इच्छामें प्रबर्तंसाव चित्तकों हटा लेना । 

ई-निन्दा ज भात्मसाक्षो पुन क दोधोंका अवट करना । 

७ --गुरुसाक्षोत्ते दोषोका प्रवट करना । 

८-मुद्धि०्ण्दोष होने प९ प्रायश्चित लेकर विशुद्धि करना । 
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अश्रोच्चते-- 
पडिकमर्ण पडिसरणं परिहारों धारणा णियत्ती य । 
णिवा गरहा सोही भअरट्वविहों होदि विसकु भो ॥३०६॥ 


भप्पडिकमणमप्पडिसरणं ध्रप्परिहारों प्रधाररणा चेव ॥ 
झणियत्ती य श्रणिदायरहासोही प्रमयकु भो ॥३०७॥। 


प्रतिक्रमणं प्रतिसरणं परिह्ारों धारणा निवृत्तिथ । 
निंदा गा शुद्धि! अश्विधों मवति विपक्ुम्मः ॥३०६॥ 
अप्रतिक्रमणमप्रतिसरणमपरिद्ारो5घारणा. चेब | 
अनिषृत्तिश्वानिदा 5गह्ा5शुद्धि रमृतकझुम्भभ_ ॥३०७।॥ 


उपरोक्त तकंका समाधान करते हुए झ्राचायदेव ( निदचयनयकरी प्रधानतासे ) गाया द्वारा 
करते हैं :-- 


प्रतिक्मण जरु प्रतिसरण त्यों परिद्रण, निवृत्ि धारणा । 

अरु शुद्धि, निंदा, गहणा, ये अष्टविध विषकृम्भ है ॥२०६॥ 
अनप्रतिक्रमण अनप्रतिसरण, अनपरिद्रण अनधारणा । 
अनिषृत्ति, जनग्हा, अनिंद, गशुद्धि असृतकुम्म है || ३२०७ |। 


: ध्रन्थयार्थ:---] प्रतिकमर | प्रतिकरमरा, [ प्रतिसरणं ] प्रतिसरण, [ परिहार: ] परिहार, 
[ धारणा ] धारणा, [ निषुत्तिः ] निवृत्ति, [ निन्‍वा ] निन्‍्दा, [भर्हा] गर्हा-[ च शुद्धि: ] भौर शुद्धि - 
[ झ्ष्टविधः ] यह प्राठ प्रकारका [ विषकुम्म: ] विषकुम्भ [ भजति ] है ( कर्योकि इसमें कतृ त्यकी 
बुद्धि सम्भवित है )। 


[ प्रप्रतिक्रमरमणु ] प्रप्रतिकमस, [ ह्रप्नतिसरराभ ] ध्रप्रतिस रणा, [ क्षपरिहार; ] भ्रपरिहार, 
[ प्रधारणखा ] प्रधारणा, [ झतिशुत्ति: च | प्रिवृत्ति, | ध्मिन्दा |] धनिन्दा, [ हरा ] धगहाँ [ थ 
एब |] भोर [ ध्शुद्धि: ] प्रशुद्ध -[ ख्रमतकुस्भ: ] यह भ्रमृतकुम्भ है ( क्योंकि इससे क॒तृ त्वका निषेध 
है--कुछ क दना हो नहों है, इसलिये बन्ध नहीं होता ) | 


डइ३३० खमयसायद 


यस्तावद्लानिजनसाधारणो 5प्रतिक्रमणादि! स शुद्धात्मसिद्धथमावस्थ भावत्वैन स्वयमेवा- 
पराधत्वादिपकुम्प एवं; कि तस्य विचारेण ? यस्‍्त॒ द्वव्यरूपः प्रतिकमणादि! स सर्वापराध- 
विषदोषापकष णप्तमथत्वेनामतकुम्मो 5पि.. प्रतिकमणाप्रतिक्रमणादिविरक्षणाग्रतिक्रभणादिरूपां 
वार्तीयीकी भूमिसपश्यतः र्वकार्य करणासमर्थत्वेन विपक्षकायकारित्वाद्िवकुम्म एवं स्यात । 
अप्रतिक्रमणादिरू्पा ठूतीया भूमिस्तु स्वयं शुद्धात्मसिद्धिरूपत्वेन सर्वापराधविषदोधाणां 
सर्वेकपत्वात साक्षात्स्वयमम तकुम्मो मवतीति व्यवद्यारेण द्रव्यप्रतिकमणादेरपि अमतकुंमत्व॑ 
साधयति । तयेब च निरपराधों भव॒ति चेतयिता | तदमभावे द्रव्यप्रतिक्रमणादिरप्यपराध एव 
अतस्त्‌ तीयभूमिकयव निरपफ्राधत्वमित्यवतिष्ठते । तत्प्ाप्त्य्थ एवायं द्रव्यप्रतिक्रमणादिः | ततो 
मेति मंश्था यत्मतिक्रमणादीन श्रुतिस््याजयति, किंतु द्रव्यप्रतिकमणादिना न पुंचति, अन्यदपि 
गतिक्रमणाप्रतिक्रणणाधगो चराप्रतिक्रमणादिरूप॑ शुद्धात्मसिद्धिलक्षणम तिदुष्कर॑किमपि कारयति | 
व क्ष्यते चात्रव-#ऋम्मं जे पुव्वक्यं सुहासुद्रमणेयवित्थरविसेसं । तत्तो णियत दे अप्ययं तु जो 
सो पडिकमर्ण ॥ इत्यादि े मम, 
टीका:--प्रथम तो जो भ्ज्ञानो जनसाधा रण (-भज्ञानी लोगोंको साधा रण ऐसे ) श्रप्रतिक्रमणादि 
हैं वे लो शुद्ध भ्ात्माकी सिद्धिके भ्रभावरूप स्व्ाववाले हैं इसलिये स्वयमेव ध्ृपराघरूप होनेसे विषकुम्भ 
ही है; उनका विचार करनेका बया प्रयोजन है ? (क्योंकि वे तो प्रथम ही त्यागते योग्य है। ) भौर जो 
द्रब्यहूप प्रतिक्रमणादि हैं वे सब भ्रप राधरूपी विषके दोषको ( क्रमशः ) कम करनेमें समर्थ होनेसे 
प्रमृतकुम्भ हैं ( ऐसा व्यवहार भ्राचारसूत्रमें कहा है ) तथापि प्रतिक्रमण-अप्रतिक्रमणादिसे विलक्षण 
ऐसो झप्रतिक्रमणादिरूप तीसरी भूमिकाकों न देखनेवाले पुरुषको वे द्रव्यप्रतिक्रमणादि ( भ्रपराघ 
काटवेडूप ) भपना कार्य करनेको धसमर्थ होनेसे विपक्ष (धर्षात्‌ बन्धका) कार्य करते होनेसे विषकुम्भ 
ही है । जो ध्प्रतिकमणादिरूप तीसरी भूमि है वह, स्वयं शुद्धात्माकी सिद्धिरूप होनेके कारएा समस्त 
धपराधरूपी विषके दोषोंको सर्वथा नष्ट करनेवाली होनेसे, साक्षात्‌ स्वयं अ्रमृतकुम्भ है भौर इसप्रकार 
(वह तीसरी भूमि) व्यकहा रसे द्रव्यप्रतिक्रणादिको भी प्रमृतकुम्भत्व साधती है। उस तीसरी भूमिसे 
ही आ्रात्मा निरपराघ होता है । उस (तीसरी भूमि) के झ्भावमें द्रब्यप्रतिक्मरा दि भी प्रपराष ही है । 
इसलिये, तीसरी भूमिसे ही निर्पशघत्व है ऐसा सिद्ध होता है। उसकी प्राप्तिके लिये ही यह द्रथ्यप्रति- 
फमरणादि हैं । ऐसा होनेसे यह नहीं मानना चाहिये कि ( निश्चयनयका ) शास्त्र द्रव्यप्रतिक्रमणादिको 
छुड़ाता हैं। तब फिरक्या करता है ? द्रव्यप्रतिक्मणा दिसे छुड़ा नहीं देता (-- भ्रटका नहीं देता, संशोष नहीं 
मतवा देता )। इसके स्‍घ्ृतिरिक्त घ्नन्य भौ, प्रतिक्मश-झप्रतिक्रमण।दिसे ध्गोचर भ्रप्रतिक्रमणादिरूप, 
शुद्ध भ्रात्माकी सिद्धि जिसछा लक्षरा है ऐसा, भ्ति दुध्कर कुछ छरवाता है। इस ग्रन्थनें ही धागे 
कहेंगे छ--ककम्म ज॑ पुन्वकय सुहासुटूमणे यवित्यरविसे स । तत्तो णियत्तदे ध््पयं तु जो सो पडिकमहुं ३ 
& गाधा० ३ण३-- १८५; वहां निश्चयप्रतिक्रमण आदिका स्वरूप कहा है + 
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अतो हताः प्रमादिनों गताः सुखासीनतां 
प्रलीन चापलमभुन्मूलितेमार्टबनम । 
आत्मन्येवालानित च चित्त- 

मासंपूण विज्ञानघनोपलंब्चे! ।| १ ८८॥। 





(धर्थ:--अनेकप्रकारके विस्तारवाले पूर्वकृत शुभाशुभ कर्मसे जो अपने भात्माको निवृत्त 
कराता है वह प्रात्मा प्रतिकमण है । ) इत्यादि । 

भावार्थ:--व्यवहा रनयावल म्बोने कहा था कि-- “लगे हुये दोषोंका प्रति#मणशादिकरते से ही 
श्रात्मा शुद्ध होता है, तब फिर पहलेसे ही शुद्धात्माके श्रालम्बनका खेद करनेका क्या प्रयोजन है ? शुद्ध 
होनेके बाद उसका झालम्बन होगा; पहलेसे हो भ्रालम्बनका खेद निष्फल है । उसे झ्ाचार्य सम भाते हैं 
कि; -जो द्रव्य प्रतिक्रमणा दि हैं वे दोषोंके मिटानेवाले हैं, तथापि शुद्ध प्रात्मा स्वरूप जो कि प्रतिकमणा दिसे 
रहित हैं उसके भ्रवलम्बनके बिना तो द्रव्यप्रतिक्रमणादिक दोषस्वरूप ही हैं, वे दोषोंके मिटानेमें समर्थ 
नही हैं; क्योंकि निशचयकी प्रपेक्षासे युक्त ही व्यवहारनय मोक्षमायंसें है, केवल व्यवहारका ही पक्ष 
मोक्षमार्गमें नहीं है, बन्धका ही मार्ग है। इसलिये यह कहा है कि-- अ्रज्ञानीके जो भ्रप्रतिकमरशादिक हैं 
सो तो विषकुम्भ है हो; उसका तो कहना ही क्या है ? किन्तु व्यवहारचारिश्रमें जो प्रतिक्रमणादिक कहे 
हैं वे भी निश्चयनग्रसे विषकम्भ ही हैं, क्योंकि प्रात्मा तो प्रतिक्रमणशा दिसे रहित, शुद्ध, भ्रप्नतिक्रमणादि- 
स्वरूप ही है । 

झब इस कथनका कलक्षरूप काव्य कहते हैं :-- 

श्लोकार्थ:--[ ध्त: ] इस कथनसे, [ सुख-पझासीनतां गताः ] सुखासीन ( सुखसे बंठे हुए ) 
[ प्रमादिन: ] प्रमादी जीबोंको [ हता! ) हत कहा है ( भर्थात्‌ उन्हें मोक्षका सवेधा श्रनधिका री कहा 
है ), [चापलभ प्रलोनश ] चापल्यका ( -अविचारित कार्यका ) प्रलय किया है ( अर्थात्‌ आत्मप्रतीतिसे 
रहित क्रियाश्रोंको मोक्षके कारण में नहीं माना ), [ झालम्बनम्‌ उन्मूलितस्‌ | प्रालम्बनकों उखाड़ फेंका 
है (भर्थात्‌ सम्परट ह्टिके द्रव्मप्रतिकमर इत्यादिको भी निदचबसे बन्धका कारण मानकर हेय कहा है), 
[ भासम्पूर्तीं-बिशान-धन-उपलब्धे: ] जबतक सम्पूर्ण विशानघन प्रात्माकी प्राप्तिन हो तबतक 
[झ्ात्मनि एव जिसम्‌ ध्रालानितं ् | ( शुद्ध ) भात्मारूपी स्तम्भसे ही चित्तको बाँध रखा है (- भर्थात्‌ 
व्यवह्वा रके ध्ालम्बनसे चनेक प्रवृत्तियोंमें चित भ्मझ करता था उसे शुद्ध चंतन्यमात्र आत्मामें ही 
लगानेंको कहा है क्योंकि वही मोक्षका कारण है )। श८८। 

यहाँ निश्चयनयसे प्रतिक्मणादिकों विषकुम्भ कहा भोर भ्रप्रतिकमणादिको प्मृतकुम्भ कहू 
इसलिये यदि कोई बिपरीत सममकर प्रतिक्रमण।दिको छोड़कर प्रमादी हो जाये तो उसे समकानेके 
लिये कलघ रूप काव्य कहते हैं :-- 


ड३१ समयसार 


( बसन्ततिलका ) 
यत्र प्रतिकमणमेष बिपष प्रणीत॑ं 
तत्राप्रतिक्रमणमे तुघा छुतः स्पात्‌ । 


तरिंक प्रमायति जनः प्रपतअ्घों5घ 
कि नोध्वेमृष्यमधिरोदतति निष्प्रभादः ॥१८९॥ 
( पृथ्वी ) 
प्रमादकलितः कथ्थ भव॒ति शुद्धभावों लसः 
कषायमरगौरवादलसता प्रमादों यतः । 
अतः स्व॒रसनिभरे नियमितः स्वभावे भवन 
पनि! परमशुद्धतां व्रजति पह्रुच्यते वा 5चिराद ।॥।१९०।। 





इलोकार्य:--] यत्र प्रतिकरमराण एव बिदं प्रशोतं ] ( हे भाई ! ), जहाँ प्रतिक्मरणाकों ही विष 
कहा है, [ तत्र भ्रप्रतिकमशम्‌ एव सुधा कुत: ध्यात्‌ ] वहाँ भ्रप्रति कमण धमृत कहाँसे हो सकता है ? 
(पर्थात्‌ नहीं हो सकता । ) [ तत्‌ ] तब फिर [ जनः भ्रथः भ्रध: प्रपतन्‌ कि प्रमाद्यति ] मनुष्य नीचे ही 
भीचे गिरता हुझा प्रमादी क्यों होता है ? [निष्प्रथावः ] निष्प्रमाद होता हुआ [ ऊध्यंभ्‌ ऊध्यंम कि त 
धबथिरोहति ] ऊपर ही ऊपर क्यों नहीं चढ़ता ? 

भावार्थ :--धशानावस्थामें जो धप्रतिक्रमणादि होते हैं उनकी तो बात हो क्या ? किन्तु यहाँ तो, 
शुभप्रवृत्तिखुप द्रव्यध्वतिक्रमणा दिका पक्ष छुड़ानेके लिये उन्हें ( द्रव्य्रतिकमणादिको ) निदपचयनयकी 
प्रधानतासे विषकुम्भ कहा है क्योंकि वे कमेबन्धके ही काररा हैं, भोर प्रतिकमण-प्रप्र तिक्रमण दिसे रहित 
ऐसी तीसरी भूमि, जो कि शुद्ध धात्मस्वरूप है तथा प्रतिकमणा दिसे रहित होनेसे भ्प्रतिकमणादिरुप है, 
उसे भमृतभ्रुम्भ कहा है भ्र्थात्‌ वहाँके भ्रप्रतिक्ृमशादिको भ्रमृतकुम्भ कहा है। तृतीय भूमिष र चढ़ानेके 
लिये ध्ाचायंदेवने यह उपदेश दिया है | प्रतिकमरणादिको विषक्रुम्भ कहनेकी बात सुमकर जो लोग उल्टे 
प्रमादी होते हैं उनके सम्बन्धमें ध्ाचायें कहते हैं कि-- 'यह लोग नीचे ही नीचे क्‍यों गिरते हैं? तृतीय 
भूमिमें ऊपर ही ऊपर क्यों नहीं चढ़ते ?' जहां प्रतिकमणशको विषकुम्भ कह है वहाँ उसका निषेधरूप 
झ्प्नति कमरा ही भमृतकुम्भ हो सकता है, धश्ानीका नहीं । इसलिये जो भ्रप्रतिक्मणा दि भमृतकुम्भ कहे 
हैं वे प्रशानीके प्रप्रतिक्रमणादि नहीं जानना चाहिये, किन्तु तीसरी भूमिके शुद्ध भ्रात्मामय जानना 
चाहिये । १८६९ । 

झब इस ध्र्थको हढ़ करता हुआ काव्य कहते हैं :--.. ह 

श्लोकार्थ:--[ कषाय-भर-गोरवात्‌ प्रलसता प्रमाद: ] कपायके भारसे भारी होनेसे प्ालस्थका 
होना सो प्रमाद है। [ यतः प्रमादकलित:ः ग्रलसः शुद्धभाव: कथ मबति ] इसलिये यह प्रमावयुक्त 


मोक्ष श्रधिकार 'ड३३ 
( धादूं लविक्रीडित ) 
त्यक्त्वाउशुद्धिविधायि तत्किल परद्रभ्यं शमग्रं स्वयं 
स्वद्रव्ये रतिमेति यः स नियत संबोपराधच्युतः । 
वंध्वंसप्ुपेत्प नित्यप्नदितः स्वज्योतिरच्छोच्छल- 
व्चैतन्यामतप्रपूर्ण णहिमा शुद्धों मवन्धुच्चले ॥१९१॥ 


झालस्यभाव शुद्धभाव कंसे हो सकता है ? [झ्रतः स्व॒रसनिभरे स्वश्ावे मियमसितः भवन मुलिः] इसलियें 
निजरससे परिपूर्ण स्वभावमें निश्चल होनेवाला मुनि [परमशुद्धतां ब्रजति] परम शुद्ध ताको प्राप्त होता 
है [वा] प्थवा [ प्रचिरात मुच्यते ] शी प्र-धल्पकालमें ही-( कमंबन्धसे ) छूट जाता है । 


भावाथ:--प्रमाद तो कषायके गोरवसे होता है इसलिये प्रमादीके शुद्ध भाव नहीं होता । जो मुनि 
उद्यमपूर्वक स्वभावमें प्रवृत्त होता है वह शुद्ध होकर मोक्षको प्राप्त करता है।१६०। 


प्रब, मुक्त होनेका झनुक्रम-दर्शक काव्य कहते हैं :-- 


इलोका रथ :---[ ५: किल अ्रशुद्धिविधामि परद्रज्य तह समग्र त्यकत्था ] जो पुरुष वास्तवमें 
झशुद्धता करनेवाले समस्त परद्वव्यको छोड़कर [स्वयं स्वव्वण्ये रतिम एति] स्वयं स्वद्रव्यमें लीन होता 
है, [ सा | वह पुरुष [सियतस्‌ ] नियमसे [ सर्व-भ्रपराष-च्यतः ] सर्वे झ्पराघोंसे रहित होता हुआा, 
[ बन्ध-ध्वंसम्‌ उपेत्य निश्यम उवितः | बन्धके नाशको प्राप्त होकब नित्य-उदित ( सदा प्रकाशमान ) 
होता हुप्ना, [ स्व-ज्योति।-पझ्रच्छ-उच्छुलतु-चेतन्थ-भमत-पुर-पूरत-सहिणा | भपनी ज्योतिसे (झात्म- 
स्वरूपके प्रकाशसे) निर्मेलतया उछलता हुआ जो चेतन्यरूपी अ्रमृतके प्रवाह द्वारा जिसकी पूर्ण महिसा 
है ऐसा [शुद्धः भवन ] शुद्ध होता हुधा, [ मुच्यते ] कर्मोंसे मुक्त होता है । 


भावाधे:--जो पुरुष, पहले समस्त परद्रब्यका त्याग करके निज द्रव्यमें (प्रात्मस्वरूपमें) लीन 
होता है, वह पुरुष समस्त रागादिक धपराधोंसे रहित होकर ध्ागामी बन्धचका नाश करता है धोर नित्य 
उदयरूप केवलज्ञानको प्राप्त करके, शुद्ध होकर, समस्त कमोंका नाश करके, मोक्षको प्राप्त करता है । यह, 
मोक्ष होनेका भनुक्रम है ।१६ १॥ 


धव मोक्ष प्रधिकाश्को पूर्ण करते हुए उसके प्रन्तिममं गलरूप पूर्ण शानकी महिमाका ( सर्वेा 
शुद्ध हुए प्राल्मद्रव्यकी महिमाका ) कलशरूप काव्म कहते हैं :-- 


ड३४ सम्रयसार 


( मंदाकान्ता ) 
बंधच्छेदात्ककयदतुर्ल मौश्षमक्षग्पमेत- 
भित्योद्योतस्फुटितसदजावस्थमेकांतशुद्धम्‌ । 
एकाकारस्वरसमरतो 5त्यंवर्गंमीरधीरं 
पूण ज्ञान ज्यलितम चले स्वस्य लीन॑ मट्टिम्नि ॥१९२॥ 
हति मोक्षों निष्कांतः । 
हति श्रीमदमतचंद्रसरिविरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मख्यातौ मोक्षप्ररूपकः 

अष्टमोंकः ।। है 

श्लोकार्थ:-- [ बन्धच्छेदात प्रवुलम ह्क्षय्यम मोक्षम कलयत्‌ ] कर्मबन्धके छेदनेसे भ्रतुल प्रक्षय 
( भविताशी ) मोक्षका धनुभव करता हुभ्ना, [ नित्य-उद्योत-स्फुटित-सहुज-प्रवस्थम्‌ ] नित्य 
उद्योतवालो ( जिसका प्रकाह् नित्य है ऐसी ) सहज भ्वसस्‍्था जिसकी खिल उठी है ऐसा, [ एकास्त- 
शुद्ध] एकांत शुद्ध (-कमंमलके न रहनेसे भप्रत्यन्त शुद्ध), [ एकाकार-स्व-रस-भरतः प्रत्यन्त-गम्मीर- 
धघोरभ ] घोर एकाकार ( एक ज्ञानमात्र श्राकारमें परिशमित ) निजरसकी भतिशयतासे जो पश्त्यन्त 
गम्भीर शोर धीर है ऐसा [ एतत पूरा ज्ञानम ] यह पूरां ज्ञान [ ज्वलितम्‌ ] प्रकाशित हो उठा है 
( स्वेथा शुद्ध घ्ात्मद्रव्य जाज्वल्यमान प्रगट हुआ है ), भोर [ स्वस्थ झ्चले महिस्नि लीनसू ] श्रपनी 
झचल महिमामें लीन हुझा है । 

भाषायं:--कर्मका नाश करके मोक्षका भनु भव करता हुश्रा, भश्रपनी स्वाभाविक अवस्थारूप, 
धत्यन्त शुद्ध, समस्त शेयाकारोंको गौरा करता हुमा, प्रत्यन्त गम्भीर (जिसका पार नहीं है ऐसा) झोर 
घोर (भ्राकुलतारहित)--ऐसा पूरा शान प्रगट देदीप्यमान होता हुआ, भ्रपनी महिमामें लीन हो गया ।१६ २। 

टोकाः--हसप्रकाद मोक्ष ( रंगभूमिमेंसे ) बाहुर निकल गया । 

भावाथ।--रंगभूमिमें मोक्षतत्त्वका स्वाँग झाया था। जहाँ ज्ञान प्रगट हुआ वहाँ उस मोक्षका 


स्वाँग रंगभूमिसे बाहर निकल गया । 
# सवेया # 


ज्यों नश कोय परथो हृढ़बंधन बंधस्वरूप खरे दुखकारी, 
चित करे निति क॑ंम कटे यह तौऊ छिदे नहि नैक टिकारी । 
छेदनक्‌ गहि धायुध घाय चलाय निदांक करे दुय धारी, 
यों बुध बुद्धि धयाय दुधा कि कर्म रु श्वातस झ्लाप गहरी |; 
इसप्रकार श्री समयसारकी ( श्रीमत्भगत्कुन्दकुन्दाचार्यदेवप्रशीत श्री समयसाय 
परमागमकी ) श्रीमद्‌ प्रमृतचन्द्राचायेदेवविरचित आत्मख्याति नामक 
टीकामें मोक्षका प्ररूपक आझाठवाँ झंक समाप्त हुथा। 
का डर ड्र क्र क्र 


अब ० बा खां 3 . खा अब अब, 4 
जज ९. दाह 


सर्वविशुद्धज्ञान श्रधिकार 


अर डक इक कडलर मन ककमिंयेम.. और. जालपरलममुककाक मीन शक मिल कक मिकिके 


अथ प्रबिश्ञति सवविशुद्धशनम्‌ । 
( मन्दाकान्ता ) 


नीत्वा सम्यक्‌ प्रलयभखिलान्‌ कर भोवत्रादिभावान्‌ 
दूरीभूतः प्रतिपदमय बंघमोक्षप्रक्‍लप्ते! । 

शद्ः शुद्धः स्वरसबिसरापूणपृण्याचलार्सि- 
टंकोत्कीणप्रकटमद्दिमा स्फूजति ब्वानपुंजः ॥ १९३ ॥ 


-: दोहा 4:-- 
सबे विशुद्ध सुशानमय, सदा झातमाराम । 
परक्‌' करे न भोगव, जाने जपि तसु नाम ॥। 
प्रथम टीकाकार ध्ाचायदेव कहते हैं कि--'“घब सर्व विशुद्धज्ञान प्रवेश करता है ।* 
मोक्षतत्त्वके स्वॉगके निकल जानेके बाद सर्व विद्युद्धज्ञान प्रवेश करता है । रंगभूमिमें जीव-भजी व, 
कर्ताकर्म, पुण्य-पाप, झासखब, संवर, निर्जरा, बन्ध और मोक्ष-ये धाठ स्वाँग धाये, उनका नृत्य हुआ 
ध्रौर वे सपना प्रपना स्वरूप बताकर निकल गये । भ्रब सर्वे स्वागोंके दुर होने पर एकाकाद सबे विश्ुद्ध- 
ज्ञान प्रवेश करता है । 
उसमें प्रथम हो, मंगलरूपसे झञानपुञ्ञ श्रात्माकी महिमाका काथ्य कहते हैं :-- 
इलोकार्थ:--[ धखिलान कतु -मोकतु-प्रादि-भावाव सम्यक प्रलयम्‌ नोटबा ] समस्त कर्ता- 
भोक्ता धादि भावोंकों सम्यक्‌ प्रकारसे ( भलोभांति ) नाक्षको प्राप्त कराके [ प्रतिषदर्भ ] पद पद पर 
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( धनुष्ट्म्‌ ) 
करृत्वं न सवभावों <सथ चितो वेदगरित्त्वबत | 
अज्ञानादेष कर्तायं तदभावादकारकः ॥| १९४ ॥ 
अथात्मनो 5कत त॑ दृ्टांतपुरस्सरमारुयाति-- 


दवियं जं उप्पज्जइ गुर्णेहि तं तेहि जाणसु श्रणण्णं । 
जह कडयादीहिं द॒ पज्जएहि कणय॑ श्रणण्णमिह ।।३०८॥। 


[ ध्रर्थात्‌ कर्मोंके क्षयोपक्षमके निमित्तसे होतेबाली प्रत्येक पर्यायमें ) [ बन्ध-सोक्ष-प्रक्‍्लप्ले: द्रोमूतः ] 
बन्ध-मोक्षकी रचनासे दूर वर्तता हुग्ना, [ शुद्धः शुदरः ] शुद्धू-शुद्ध ( भ्र्थात्‌ रागादि सल तथा 
झावररासे रहित), [ स्वरस-बिसर-प्रापूरों-पुण्य-ध्रचल-भ्रश्चि:] जिसका पवित्र प्रचल तेज निजरसके 
(-शानरसके, शानचेतनारूपी रसके ) विस्तारसे परिपूर्ण है ऐसा, भोर [टंकोश्कोशं-प्रकट-महिमा ] 
जिसकी महिमा टंकोत्कीरं प्रगट है ऐसा यह, [ भय ज्ञानपुल्च। स्फूजति ] ज्ञानपुज्ञ प्ात्मा प्रगट 
होता दे । 

भावाबं।-शुद्धनयका विषय जो शानस्वरूप झात्मा है वह कतृ त्वभोषतृत्वके भावोंसे रहित है, 
बन्धमोक्षकी रचनासे रहित है, परद्रव्यसे श्रोर परद्रव्यके समस्त भावोंसे रहित होनेसे शुद्ध है, निजरसके 
घवाहसे पर्ण देदीप्यमान ज्योतिरूप है घोर टंकोत्कीएं महिमा।मय है । ऐसा भानपुश्च प्ात्मा प्रगट होता 
है । १६३। 

पधब सर्व विशुद्ध ज्ञानको प्रगट करते हैं। उसमें प्रथम, 'धात्मा कर्ता-भोक्ताभावसे रहित है” इस 
प्रथंका, भ्रागामी गाथाप्योंका सूचक श्घोक कहते हैं :-- 

श्लोकार्थ :--[ कर्तृ त्वं श्रस्य चित; स्वभाव: न] कतृ त्व इस चित्स्वरूप प्रात्माका स्वभाव नहीं 


है [ वेदयितृत्ववत ] जंसे भोवतृत्व स्वभाव नहीं है। [ प्रभावात्‌ एव श्रयं कर्ता ] वह श्रज्ञानसे ही 
4.र्ता है, [तब्‌ू-भ्रभावात्‌ प्रकारक: ] अज्ञानका भ्रभाव होते पर ध्कर्ता है ।१६४। 


घब, प्रात्माका झकतृ त्व दृष्टान्तपूर्वेक कहते हैं:-- 


जो द्रव्य उपने जिन सु्गोंसे, उनसे जान अनन्य यो | 
है जगतमें कटकादि, वर्यायोंसे कनके अनन्‍्य ज्यों || ३०८ ॥ 


सब विशुद्धान झधिकार ४३७ 


जीवस्साजीवस्स दु जे परिणामा दु देसिदा सुत्ते १ 
ते जीक्मजीवं वा तेहिमणण्णं वियाणाहि ॥३०दी।॥। 
ण कुदोचि वि उप्पण्णो जम्हा कज्जं ण तेण सो झादा ॥ 
उप्पादेदि ण किचि वि कारणसवि तेण ण स होदि ॥(३१०॥ 
कम्स पडच्च कत्ता कत्तारं तह पड़च्च कम्माणि । 
उप्पज्जंति य णियसा सिद्धी दु ण दीसदे भ्रण्णा ॥३११॥ 
द्रब्य॑ यदल्पौदते गुणस्तत्तेजानीहनन्यत॒ । 
यथा कटकाद मिस्‍्तु पर्याय; कनकमनन्यदिद्द ३०८॥। 
जीवस्थाजीवस्य तु ये परिणामास्तु द्शिताः सत्रे । 
ते जीवमजीब बा तेरनन्य विज्ञानीहि ॥ ३०९ ॥ 
ने कुतल्निदष्णुत्पन्नो यस्मास्कार्य न तेन स आत्मा । 
उन्पादयति ने किंचिदपि कारणमपि लेन न से भबति ।!३१०॥। 
कम प्रतीत्य कर्ता कर्तारं तथा प्रतीत्य कर्माणि | 
उत्पग्ते थे नियमान्सिड्धिम्तु ने रश्यतेठस्या ॥|३११।| 





जीव -अजीवके परिणाम जो, शास््रोंविषं जितवर कट्ठे ! 

ये जीव और अजीब जान, अनन्य उन परिणामस ।|३००९॥ 
उपज न आन्मा कोइसे, इससे न आत्मा काय है ! 
उपज़ावता नहें कोइ्को, इससे न कारण भौ बने ।|३१०॥ 
रे ! कर्म-आश्रित होथ कर्ता, कम भी करतरके | 

आश्रित हुवे उपज नियम, अन्य नहिं मिद्धी दिखें ।।३११॥ 


गाधाजं:-][_ घह हष्यं ] जो द्रव्य [ गुरोः ] जिन गुणोंसे [उत्पछते] उत्पन्न होता है [ले! ] 
उन गुखोंसे [ तह ] उसे [ प्रगन्‍्यत्‌ जातीहि ] भनन्‍य जानो। [ बा ] जेसे [ इह ] जगतमें 
[ कटकादिभि: पर्यायेः तु ] कड़ा दृत्यादि पर्यायोंस [ कनकम ] सुबर्ण [ श्रनन्यत ] प्रतन्‍्य है वैसे । 

[ जीबस्प प्रजोबस्थ तु ] जीव भ्रोर प्रजीवके [ ये परिणामाः तु ] जो परिणाम [ सृत्रे 
इशिता: ] सूत्रमें बताये हैं, [ ते: | उत परिशामोंसे [ त॑ं जीवन श्रजोब॑ था |] उस जीव भथवा 
धजीवको [ अ्नम्यं बिजानीहि ] घतन्‍्य जानो । 


ड््श्छ समयसार 


जीवो हि ताबत्कम नियमितात्मपरिणामैरुत्पद्य मानो जीव एवं, नाजीबः, एपमजीषो 5पि 
क्रमनियमितात्मपरिणामैरुत्पध मानो 5जीव एव, न जीवः, सर्वद्र्याणां स्वपरिणामे! सह 
तादात्म्पात्‌ कहृणादिपरिणामैः! काश्वनवत्‌ | एवं हि ज्ीवस्य स्वपरिणामेरुत्पधमानस्याप्यजीवैन 
सह कार्यकारणभावो न सिध्यति, सर्वद्रव्याणां द्रव्यांतरेण सहोत्पाधोत्पादकमाबाभाषात्‌:; 
तदसिद्धों चाशीवस्य जीवकरमंत्वं न सिध्यति; तदसिद्वों थ के कम णोरनन्यापेक्षसिद्धलात 
जीवश्याजीबकर् त्व॑ न सिध्यति । अतो जीवो5कर्ता भवतिष्ठ ते | 

[बस्सात्‌ ] क्योंकि [ कुतश्चिद्‌ श्रपि ] किसीसे भी [ न उत्पन्न: ] उत्पन्न नहीं हुआ [तेन] 
इसलिये [सः शात्मा] वह झात्मा [कार्य न] ( किसीका ) कार्य नहीं है, [ किलिद्‌ क्रपि ] शोर 
किसीको [ न उत्पादयति: ] उत्पन्न नहीं करता [ तेन ] इसलिये [ सः | वह [ कारराम्‌ भ्रषि ] 
( किसोका ) कारण भी [ न भवति ] नहीं है । 

[नियमात] नियमसे [कर्म प्रतीत्य ] करके प्राश्षयसे ( -कमंका झवलम्बन लेकर ) [ कर्ता ] 
कर्ता होता है; [ तथा थ ] प्रोर [ कर्तारं प्रतोर्य ] कतकि झाश्रयसे [ कर्मारिं उत्पद्य ते ] कमें 
उत्पन्न होते हैं; [ नया तु ] भ्रन्य किसी प्रकारसे [ सिद्धि: ] कर्ताकमंकी सिद्धि [ सम हश्यते ] नहीं 
देखी जाती । 

टीकाः--अ्रथम तो जीव ऋ्रमबद्ध ऐसे अपने परिणामोंसे उत्पन्न होता हुआ जीव हो है, भ्रजोव 
नहीं; इसीप्रकार प्रजीव भी क्रमबद्ध भ्रपने परिणामोंसे उत्पन्न होता हुप्ना धजीव हो है, जीव नहीं; क्योंकि 
जैसे (कंकण धादि परिणामोंसे उत्पन्न होनेवाले ऐसे) सुबरणंका कंकरा झ्रादि परिणामोंके साथ तादात्म्य 
है उसीप्रकार सर्व द्रव्योंका श्रपने परिणामोंके साथ तादात्म्य है । इसप्रकार जीव अपने परिणामोंसे उत्पन्न 
होता है तथापि उसका श्रजीवके साथ कार्यकारणभाव सिद्ध नहीं होता, क्योंकि सब द्रव्योंका धन्यद्रव्यके 
साथ उत्पाद्य-उत्पादक भावका अ्रभाव है; उसके ( कार्यकारणभावके ) सिद्ध न होने पर, भ्रजी वके 
जीवका कमेत्व सिद्ध नहीं होता; धोर उसके (-ध्जीवके जीवका कमेंत्व) सिद्ध न होने पर, कर्ता-कर्मकी 
प्रत्यनिरपेक्षतया ( ध्न्यद्रव्यसे निरपेक्षतया, स्वद्रव्यमें ही ) सिद्धि होनेसे जीवके प्रजीवका कतृ स्व सिद्ध 
नहीं होता । इसलिये जीव श्कर्ता सिद्ध होता है । 

भावार्थ सब द्रब्योंके परिणाम भिन्न भिन्न हैं । सभी द्रव्य झपने भ्पने परिणामोंके कर्ता हैं; 
वे उन परिशामोंके कर्ता हैं, वे परिणाम उनके कर्म हैं। निश्चयसे किसीका किसीके साथ कर्ताकर्म संबंध 
नहीं है। इसलिये जीव श्रपनें ही परिणामोंछा कर्ता है, भोर भपने परिणाम कर्म हैं । इसी प्रकार भजी व 
22 ही कर्ता है, और अपने परिणाम कर्म हैं। हसी प्रकार जीय दूसरेके परिणामोंका 

|] 

'इसप्रकार जीव भ्रकर्ता है तथापि उसे बन्ध होता है यह धशानकी महिमा है' इस श्वथंका 
कलशरूप काव्य कहते हैं :-- ह 


सर्वेविशुद्धज्ञान ध्रघिकार | ४३६ 


( शिक्षरिणी ) 
अकर्ता जीवो5यं स्थित इति विशुद्धः स्व॒स्सतः 
स्फ्रच्चिज्ज्योति्िश्छुरितधुवनाभोगमवन! |! 
तथाप्यस्यासौ स्थाधदिद दिल बंधः प्रकृतिमि! । 
से खन्‍्वज्ञानस्य स्फुरति मद्िमा को 5पि गहनः )१९५॥। 


येदा दु॒ पयडाश्रट्ट उप्पज्जइ विणससइ । 
पयडो वि चेययद्व उप्पज्जद विणस्सइई ३ ३१२॥॥ 


एवं बंधों उ दोग्हूं पि भ्रण्णोण्णप्पच्चया हुये ॥ 
झप्पणो पयडोए य संसारों तेण जायदे ॥२१३॥ 


श्लोकार्थ:--[ स्वरसत! विशुद्ध: ] जो निजरससे विशुद्ध है, श्ौर [ ९फुरतू-चित्‌-ज्योति्ि। 
छुरित-भुवन्‌-भ्राभो ग-भवनः |] जिसकी स्फुरायमान होती हुई चेतग्यज्योततियोंके ढवरा लोकका समस्त 
विस्तार व्याप्त हो जाता है ऐसा जिसका स्वभाव है, [ झ्रयं जीब। ] ऐसा यह जीव [ इति | पूर्बोक्त 
प्रकारसे ( परद्रव्यका तथा परभावोंका ) [ झकर्ता स्थित: ] ग्रकर्ता सिद्ध हुआ, | तथापि ] सथापि 
| भ्रस्प | उसे [ इह | इस जगतमें [ प्रकृतिनभिः | कर्म प्रकृतियोंके साथ [ यद्‌ प्रतों बन्ध: किल 
स्यात्‌ | जो यह (प्रगट) बन्ध होता है । [ ध! खलु भ्ज्ञानस्प कः हि गहनः महिसा स्फुरति ] सो वह 
वास्‍्तवमें भ्रश्ानकी कोई गहन महिमा स्फुरायमान है । 

भावार्थे:--जिसका ज्ञान सर्व ज्ञेयोंमें व्याप्त होनेंवाला है ऐसा यह जीव शुद्धनयसे परद्रव्यका 
कर्ता नहीं है, तथापि उसे कर्मका बन्ध होता है यह श्रज्ञानकी कोई गहन महिमा है-- जिसका पार नहीं 
पाया जाता । १६५। 


( भव भ्रश्ञानकी इस महिमाको प्रगट करते हैं :-- ) 


पर जद प्रकुतीके निभित्त जु, उपल्षता नझता भरे ! 

मर प्रकृतिक जीवके निमित्त, पिनाश भरु उत्पाद है ।|३१२।| 
अन्योन्यके शु निमित्तसे यों, बंध दोनोंका धने | 

इस बीर प्रकुती उमयका, संसार इससे होग है ।३१३। 


है है है| समयबसाबर 


चेतयिता तु प्रृत्यथध्वत्पधते बिनश्यति । 
प्रकृतिरपि चेतकार्थमुत्पथते विनश्यति ॥३१२॥ 
एवं बंधस्तु दरयोरपि अन्योन्यग्रस्थवयाकृबेत ! 
आत्मन! प्रदुतेश संसारस्तेन आयते ॥३१३॥ 


अय॑ हि आसंसारत एब प्रतिनियतस्वलक्षणानिद्वानेन परात्मनोरेकत्वाध्यासस्य 
करणात्कर्ता सन्‌ चेतयिता प्रकृतिनिमित्ततुत्पत्ति विनाशावासादयति; प्रकृतिरषि वेतयित्नि्ित्त- 
पृत्पत्तिविनाशवासादयति । श्वमनयोरास्म्रकृत्योः कठ्‌ कममावाभावेप्पन्योन्यनिमित्तनैमितिक- 
मावैन इयोरपि बंधो दृष्टः, ढृतः संसारः, तत एवं च तयोः करठकर्मव्यवह्ारः । 





गाथाथे:--[ चेतयिता तु] चेतक भर्थात्‌ प्रात्मा [ श्रकृत्यर्णम ] प्रकृतिके निभित्तसे 
[ उत्पद्यते ] उत्पन्न होता है [ विनद्यति ] झौर न होता है, [ प्रकृति: भध्रषि ] तथा प्रकृति भी 
[ चेतकार्भम्‌ ] चेतक प्रर्थात्‌ ध्रात्माके नि्ित्तसे [ उत्पचते ] उत्पन्न होती है [ विनश्यति ] तथा 
नष्ट होती है। [एवं] हसप्रकार [ ध्न्योन्यप्रत्थयात्‌ ] परस्पर निमित्तसे [ इयो: ध्रषि ] दोनोंका-- 
[ प्रात्मन! प्रकृतेः ल ] झात्माका भोर प्रकृतिका--[ बन्धः तु भवेत्‌ ] बन्ध होता है, [ तेन ] श्रोर 
इससे ( संसारः ] संसार [ जायते ] उत्पन्न होता है । 


टोकाः--यह धात्मा, ( उसे ) भ्रनादि संसारसे ही ( भ्रपने भोर परके भिन्न भिन्न ) निश्चित 
स्वलक्षणोंका ज्ञान ( भेदश्ान ) न होनेसे दूसरेका भोर झपना एकत्तका भ्रध्यास करनेसे कर्ता होता 
हुप्ा, प्रकृतिके निमित्तसे उत्पत्ति-विनाक्षको प्राप्त होता है; प्रकृति भी भ्रात्मके निमित्तसे उत्पत्ति- 
बिनाशको प्राप्त होती है (भ्र्थात्‌ ध्ात्माके परिणामानुसार परिणमित होती है) | इसप्रकार-- यद्यपि वे 
धात्मा भोर प्रकृतिके कर्ताकर्म भावका प्रभाव है, तथापि--परस्पर निम्मित्तनैमित्तिकभावसे दोनोंके बष्घ 
देखा जाता है, इससे संसार है प्लौर इसीसे उनके ( भ्रात्मा ओर प्रकृतिके ) कर्साकर्मका व्यवहार है । 


भावाथे:--पात्माके भोर शानावरणशादि कर्मोंकी प्रकृतिश्चोंके परमार्थते कर्ताकर्मभावका झ्भ्नाव 
हैतवापि परस्पर निमित्तने मित्तिकभावके कारण बन्ध होता है, इससे संसार है श्रोर इसीसे करत कर्मेपनका 
व्यवहार है । 


( ग्रव यह कहते हें कि--'जबतक ध्वात्मा प्रकृतिके नि्ित्तसे उपजना-विनशना न छोड़े हयतक 
वह प्रशानी, मिथ्याहृहि, झसंयत है! :-- ) 


सर्वे विशुद्धज्ञान शक्षिकार ड््ड १ 


जा एस पयडोश्रट्ट चेदा णेव विमुझचए । द 
श्रयाणशो हवे ताव मिच्छाविद्री असंजग्रो ॥३१४॥ 
जदा विमु5चए चेदा कस्मफलमरणांतयं । 

तदा विमुत्तो हुवदि जाणग्रो पासञ्रो मणी ॥३१५॥ 


यावदेष प्रकृत्यथ चेतयिता नेव बिमुंचति । 
अड्ञायकोी भवेत्तावन्मिध्यारश्रिसंयतः || ३१४७ || 


यदा विध्वुंचति चेतयिता फरमं फलमनंतकम्‌ ! 
तदा विम्नक्तो मव॒ति ज्ञायकों दशकों मुनि) || ३१४ ॥। 


यावदयं चेतयिता प्रतिनियतस्वलक्षणानिर्ञञानात्‌ प्रकृतिस्वमावमात्मनो बंधनिभित्त 
न हरंचति, तावत्स्वपरयोरेकल्वश्ञानेनाज्ञायको भवति, स्वपरथोरेकल्वद्श नेन मिथ्यादष्टिमवति 


स्वपरयोरेफत्वपरिणत्या चासंयतों मवति; तावदेव चे॑ परात्मनोरेकत्पाध्यासस्थ करणात्कर्ता 


उत्पाद व्यय प्रकृतीनिमिस् कु, जब हि तक नहें परितजे । 
अन्नानि, मिथ्यात्वी, असंयत, तब हद्वि तक वो जीव रहें )।३१४॥) 


ये आतमा जब ही करमका, फल बनता परितजे | 
इ्ायक तथा दशक तथा मुनि वो हि. कमबियुक्त है |३१५॥ 


धायार्थ:--- पावत्‌ | जबतक [ एव: चेतयिता ] यह प्रात्मा [ प्रकृत्यर्ण ] प्रकृतिके निभित्तसे 
उपजना-विनशना [ न एव विमुश्जति ] नहीं छोड़ता, [ तावत ] तबतक वह [ प्रश्ञायका ] झ्ज्ञायक 
( धज्ञानी ) है, [ सिध्याहृष्टि: ] मिथ्याद॒ष्टि है, [ प्रसंयतः भवेत ] झ्संयत है । 


[ यदा ] जब [ चेतयिता ] पात्मा [ प्नन्तकसम्‌ कर्मफलम ] धनन्‍्त कर्म फलको 
[ विधुशश्नति ] छोड़ता है, [ तदा ] तब वह [ शायकः ] ज्ञायक है, [ दर्शकः ] दर्शाक है, [ मुनिः ] 
मुनि है, [ बिमुक्त: मबति ] विमुक्त प्र्धात्‌ बन्धसे रहित है । 


टोकाः--जबतक यह प्रात्मा ( स्व-परके भिन्न भिन्न ) निश्चित स्वलक्षणोंका शान. (भेदज्ञान) 

न होनेसे, प्रकृतिके स्वधावको--जो कि अ्रपनेको बन्धका निमित्त है उसको--नहीं छोड़ता, तबतक 

स्व-परके एकत्वश्ञानसे भ्रशायक (-भ्रशानो) है, स्वपरके एकत्वदर्शनसे (एकत्वरूप श्रद्धानसे ) मिथ्याहद्वनि 

है छ्लौर स्वपरकी एकत्वप रिखलिसे घसंयत है; घोर तभी तक परके तथा झपने एकत्वका प्रध्यास करनेसे 
| 
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भवति । यदा त्वयमेव प्रतिनियतस्व॒तक्षणनिश्ञानात्‌ प्रकृतिस्वभावमात्मनों वंघनिमित्त मुंचति 
तदा स्वपरयोविभागज्ञानेन श्वायकों भषति, स्वपरथोर्विमागद्न नेन दशकों भवति, स्वपरयो- 
विभागपरिणत्या च संयतो मवति; तदेव च परात्मनोरेकत्वाध्यासस्याकरणादकर्ता भवति । 


$ अनुष्दम ) 
मोक्तृत्व॑ न स्वमावों 5सय स्पृत। कतृत्ववच्चितः । 
अद्ञानादेव भोक्तायं तदभाषादवेदकः ॥१९६॥। 
झ्रण्णाणी कम्मफल पयडिसहावद्धिदो दर वेदेवि । 
णाणी पृण कम्मफलं जाणदि उदिदं ण वेदेंदि ॥३१६॥। 





कर्ता है। धौर जब यही प्ात्मा ( ध्पने भोर परके भिन्न भिन्न) निश्चित्‌ स्वलक्षणोंके शानके 
(भेदज्ञानके) कारण प्रकृतिके स्वभावको--जो कि ध्पनेको बन्धका निमित्त है उसको--छोड़ता है, तब 
स्वपरके विभागशानसे ( भेदज्ञानसे ) ज्ञायक है, स्वपरके विभागदर्शनसे ( भेददर्शनसे ) दशक है भोर 
स्वपरकी विभागपरिणतिसे (भेदप श्रितिसे) संयत है। शौर तभी स्थ-परके एकत्वका भ्ध्यास न करने से 
भ्रकर्ता है । 

सावा्ध:--जबतक यह क्षात्मा स्व-परके लक्षणकों नहीं जानता तबतक वह भेदशानके झ्ावके 
कारण कमंप्रकृतिके उदयको पपना समझकर परिणमित होता है। इसप्रकार मिथ्यादहृष्टि, भज्ञाती, 
भरसंयमी होकर, कर्ता होकर, कर्मका बन्ध करता है । ओर जब पध्ात्माको भेदज्ञान होता दवै तब वह कर्ता 
नहीं होता, इसलिये कर्मका बन्ध नहीं करता, ज्ञाताहष्टारूपसे परिणमित होता है । 

“इसी प्रकार भोकतृत्व भी झात्माका स्वभाव नहीं है” इस झथंका, घागामी गाथाका सूचक 
इलोक कहते हैं !-- 

श्लोकार्थ:--]_ करतृ त्ववत्‌ ] कतृ त्वकी भांति [ सोक्तुत्व ध्स्थ चित: स्वमावः स्मृतः न ] 
भोकतृत्व भी इस चेतन्यका ( चित्स्वरूप श्रात्माका ) स्वभाव नहीं कहा है। [ ध्शानात्‌ एव प्रयं 


भोक्ता ] वह भ्रज्ञानसे ही भोक्ता है, [ तद्‌्-प्रभावात्‌ प्रवेदकः ] झज्ञानका ध्भाव होनेपर वह ध्भोक्ता 
है। १६६९॥। 


झब इसी ध्र्थकों गाथा द्वारा कहते हैं:-- 


अड्डानी स्थित प्रकृती स्वभाव सु, कम फलको बेदता । 
अरु ड्ञानि तो जाने उदयगत क्रमंफल, नहिं मोगता ।।३१६॥ 


सर्व विशुदशान ध्षिकार ४४३ 


अह्ञानी कमफल प्रकृतिस्व॒भाषस्थितस्तु वेदयते । 
ड्वानी पुनः कर्म फर्ं जानाति उदितं न बेदयते ॥३१६॥ 


भज्ञानी हि शुद्धात्मज्ञानाभावाद स्वपरयोरेकत्वब्वानेन, स्वप्रपोरेकल्वदश्न नेन, स्वपरयो- 
रेकत्वपरिणत्या च॒ प्रकृतिस्वभावे स्थितत्वाद प्रकृतिस्वभावमप्यइंतया अलुभवन्‌ कर्मफल वेदयते । 
जवानी तु शुद्धात्मज्ञानसद्भावात्‌ स्वपरयोविंभागड्ानेन, स्वपरयोभिंभागदल नेन, स्वपरयोविमांग- 
परिणस्या च प्रकृतिस्वमावादपस॒तत्वाद्‌ शुद्धात्मस्वमावमेकमेवाइंतया ऋलुभवन्‌ कमफलपुदित 
ज्ेयमात्रत्वात जानास्येब, न पुनः तस्याहंतया 5नुभवितुमशक्यत्वाहदयते । 
( शादू लविक्रीडित ) 

अन्ञानी प्रकृतिस्वभावनिरतो नित्य मबेद्दकों 

ब्वानी तु प्रकृतिस्वभावविरतों नो जातुचिद्वंदकः । 

इत्येब॑ नियम॑ निरूप्य निपुणेरश्ञानिता त्यज्यतां 

शुद्धकात्ममये महस्यचलितैरासेव्यतां ज्ञानित ॥१९७॥। 


गाधार्थ:--[ झज्ञानो ] भ्रज्ञानी [ प्रकृतिस्वभावस्थितः तु ] प्रकृतिके स्वभावमें हलिथित रहता 
हुआ [ कर्मफल ] कर्मफलको [ बेदयते ] वेदता ( भोगता ) है [ पुनः ज्ञानी | और ज्ञानी तो 
[उदित कमंफलं ] उदितमें भाये हुए ( उदयागत ) कर्मफलको [ जानाति ] जानता है, [न वेदयते ] 
भोगता नहीं । 

टोका:--प्रज्ञानो शुद्ध प्रात्माके ज्ञानके भ मावके कारण स्वपरके एकत्वज्ञानसे, स्वपरके एकत्व- 
दर्दधोतसे झौर स्वपरकी एकत्वपरिणतिसे प्रकृृतिके स्वभावमें स्थित होनेसे प्रकृतिके स्वभावको भी 'झह' 
रूपसे श्रनुभव करता हुश्रा (भर्थात्‌ प्रकृतिके स्वभावको भी यह में हे इसप्रकार झनुभवन करता हुथा) 
करमंफलको वेदता-भोगता है; धोर ज्ञानी तो शुद्धात्माके श्ञानके सदभावके कारण स्वपरके विभागजञानसे, 
स्वपरके विभागदर्दानसे शोर स्वपरकी विभागपरिणतिसे प्रकृतिके स्वभावसे निवृत्त (-दूरवर्ती। होनेसे 
शुद्ध धात्माके स्वभावको एकको ही “प्रहं' रूपसे घनु भव करता हुआ उदित कर्मफलको, उसके शेयमात्रताके 
कारण, जानता ही है, किन्तु उसका 'श्रह॑' रूपसे भनुभवमें झाना भदक्य होनैसे, (उसे) नहीं भोगता ॥ 

भावार्थ :--प्रशानी को तो शुद्धात्माका ज्ञान नहीं है इसलिये जो कर्म उदयमें भाता है उसी को 
वह निजरूप जानकर भोगता है; भोर ज्ञानोको शुद्ध स्‍्रात्माका भ्नु भव होगया है हसलिये वह उस 
प्रकृतिके उदयको प्रपना स्वभाव नहीं जानता हुभा उसका मात्र ज्ञाता ही रहता है, भोक्ता नहीं होता । 

झब इस ग्रथंका कलश्वरूप काव्य कहते हैं :-- 

इलोकार्श:--[ भज्ञातों प्रकृति-स्वथभाव-निरतः नित्यं वेदक। मवेत्‌ ] भ््ञानी प्रकृतिस्वभावमें 
लोन-रक्त होनेसे ( -ठक्षोको श्पता स्वभाव जानता है इसलिये-) सदा वेदक है, [ठु] भोर [ शानी 


ड्डंड समयसार 


अज्ञामी बेदक एवेति नियम्पते-- 
ण मुयदि पयडिसभव्यों सुटठ वि ब्रज्ञाइटूण सत्थाणि | 
गुड़दुद्ध पि पिबंता ण पण्णया णिव्विसा होंति ३१७॥ 
न मुंचति प्रकृतिमभव्यः सुष्टुवपि अघीत्य शास्राणि | 
गुड दृग्धमपि पिबंतो ने पन्नगा निर्विषा सवंति ॥३१७॥ 


यथात्र विषधरों विषभाव॑ स्वयमेव न धुंचति, विषभावमोचनसभर्थ सक्षकरक्षीरपानाथ ने 
पंचति; तथा किलामब्यः प्रकृतिस्व॒भावं स्वयमेव न मुंचति, प्रक्ृतिस्वमावमोचनसमथद्रब्यश्रुत- 
इानाथ न प्रंचति, नित्यमेव भावश्रतद्ञानलक्षणशुद्धात्मब्ञानामावेनाज्ञानित्वात्‌ | अतो नियम्प- 
तेउज्ञानी प्रकृतिस्वभावे स्थितत्वाहंदक एवं । 


प्रकृति-स्वभाव-विरत: जातुचित्‌ बेदकः नो | ज्ञानी तो प्रकृतिस्वभावसे विरक्त होनेसे ( -उसे परका 
स्वभाव जानता है इसलिए-) कदापि वेदक नहीं है । [इति एवं नियम तिरूप्य ] इसप्रकारके नियमकों 
भलीभाति विचार करके-- निश्चय कर के [ निपुरण: ध्शानिता त्यज्यताम्‌ ] तिपुरत पुरुषो ! भ्रज्ञानीपनको 
छोड़ दो भोर [ शुद्ध-एक-झात्मम ये महसि ] शुद्ध-एक-शरात्मामय तेजमें [ भ्रचलिते! ] निश्चल होकर 
[ ज्ञानिता क्‍झ्रासेव्यताम ] ज्ञानीपनेका सेवन करो ।१६७। 
प्रब, यह नियम बताया जाता दै कि 'भ्रज्ञानी वेदक ही है! ( भ्र्थात्‌ भ्रज्ञानी भोक्ता ही है ऐसा 
नियम है ) :-- 
सदरीत पढ़कर शास्त्र मी, प्रकृति अभव्य नहीं तने । 
ज्यों दूध-गुड़ पीता हुआ भी से नहिं निर्विंष बने ।३१७॥ 
गायाथ।--[ घुष्ठु ] भली भाँति [ शास्त्राणि ] शास्त्रोंकों [ भ्रधीत्य भ्रषि ] पढ़कर भी 
[ प्रभव्या ] घभव्य जीव [ प्रकृति ] प्रकृत्ििको ( भर्थात्‌ प्रकृतिके स्वभावकों ) [ न मुख्धति ] नहीं 
छोड़ता, [ पुडदुग्धं ] जंध्वे मीठे दूधको [ पिबंत: झपषि ] पीते हुए भी [ पश्चगा। ] सर्प [ नि्िषाः ] 
निर्विष [ न भवति |] नहीं होते । 
टीका:---जैसे इस जगतमें सर्प विषभावकों भपने धाप नहों छोड़ता, झ्ोर विषभावके मिटानेमें 
समर्थ-मिश्री सहित दुग्घपानसे भी नहीं छोड़ता, इसी प्रकार वास्तवमें प्रभव्य जीव प्रकृतिस्वभावको हपने 


झाप नहीं छोड़ता प्लो९ प्रकृतिस्थ भावको छुड़ानेमें समर्थ मृत द्रव्यश्रुतके ज्ञानसे भी नहीं छोड़ता; बयोंकि 
उसे सदा ही, भावश्रुतज्ञानस्थरुप शुद्धात्मशानके भ्रभावके कारण भ्रज्ञानीपन है। इसलिये यह नियम 


सर्व विशुद्धज्ञान अ्षिकार ड्डर 


ज्ञानी ल्ववेदक एवेति नियम्यतै-- 


णिव्वेयबससावण्णो णाणी कम्मप्फलं वियाणेदि । 
महुरं कडयं बहुविहमवेथश्रो तेण सो होइ ॥३१८॥ 


निर्वेदसमापन्नो ज्ञानी कमफर् विज्ञानाति ! 
मधुर कंदृक वहुविधमवेदकस्तेन स भवति ॥३१८।॥ 
ज्ञानी हु निरस्तमेदभावश्ुत्ञानढक्षणशुद्धात्मशनपक्भावेन परतो5त्यंतविरक्तत्वात्‌ प्रकृति- 
स्वभाव स्वयमेव धरृंचति, ततो 5मधुरं मधुर वा कमफलप्रुदितं ब्ञातृत्वात केवलमेब जानाति, न 
पुनज्ञाने सति परद्रव्यस्याहंतयाऊतुभवितुमयोग्यत्वाई दयते । अतो झ्वानी प्रकृतिस्व॒भावषिरक्त- 
व्वादवेदक एवं । 


किया जाता है ( ऐसा नियम सिद्ध होता है ) कि भ्रज्ञानी प्रकृतिस्वभावमें स्थिर होनेसे वेदक (भोक्ता) 
ही है । 

भावार्थ :--इस गाथामें, यह नियम बताया है. कि भ्ज्ञानी कमंफलका भोक्ता ही है ।--यहाँ 
ध्र्ग्यका उदाहरण युक्त है । जैसे:--घभव्यका स्वयमेव यह स्वभाव होता है कि द्रव्यश्नुतका ज्ञान आदि 
बाह्य कारणोंके मिलने पण भी भ्रभव्य जीव, शुद्ध प्रात्माके ज्ञानके झभावके कारण, कर्मोदयको भोगनेके 
स्वभावको नहीं बदलता; इसलिये इस उदाहररासे स्पष्ट हुभ्ना कि शासत्रोंका ज्ञान इत्यादि होने पर भी 
जबतक जीवको शुद्ध प्रात्माका ज्ञान नहीं है भ्र्थात्‌ प्रशानीपन है तबतक वह नियमसे भोक्ता ही है । 

धब, यह नियम करते हैं कि-- ज्ञानी तो कमंफलका भश्रवेदक ही है :-- 


चेगाग्यप्राप्त जु ज्ञानिनन है, कम फल को जानता । 
कहवे-मधर बहुमाँतिको, इससे अवेदक है महा ॥३१८॥ 
पायार्थ:--][_ निर्वेदसमापन्नः ] निवेंद ( वैराग्य ) को प्राप्त [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ सधुरं कटुक ] 
मीठे-कड़वे [ बहुविधम्‌ ] धनेक प्रकारके [ कर्मफल ] क्मफलको [ बिजानाति ] जानता है [ लेन ] 
इसलिये [सः] वह [ भ्रवेदक। भवजति ] भ्रवेदक है । 


टीका:--शञानो तो जिसमेंसे भेद दूर हो गये हैं ऐसा भावश्न्‌ तज्ञान जिसका स्वरूप है, ऐसे 
शुद्धात्मज्ञानके सद्भावके कारण, परसे भ्त्यन्त बिरक्त होनेसे प्रकृति (कर्मोदव) के स्वभावको स्वयमेद 
छोड़ देता है इसलिये उदयमें प्राये हुए प्रमधुर या मधुर कर्मफलको ज्ञातापनेके कारण मात्र जानता ही 
है, किन्तु ज्ञानके होने पर ( -ज्ञान हो तब ) परद्रव्यको 'भह रूपसे झनुभव करनेकी अ्रयोग्यता होनेसे 
(उस कर्मेफलको) महीं वेदता । इसलिये, ज्ञानी प्रकृतिस्वभावसे विरक्त होनेसे भ्रवेदक ही है। 


४४६ समयसार 


( बसन्ततिलका ) 
जानी करोति न न वेदयते च॑ कर्म 
जानाति केबलमयं किल ततबमावम््‌ । 
आनन्परं करणवेदनयोरमावा- 
ब्लुद्धस्वमावनियतः से हि प्रुक्त एव ॥१९८।॥ 


णविकृव्वइ ण वि वेयद णाणी कम्माई बहुपयाराई । 
जाणइ पुण कम्मफलं बंध पृण्णं च पावं च ॥३१४६।। 


भावार्थ:--जो जिससे विरक्त होता है उसे वह झपने वश तो भोगता नहीं है, ग्रौर यदि परवश 
होकर भोगता है तो बह परमार्थसे भोक्ता नहीं कहलाता । इस न्यायसे ज्ञानी-जो कि प्रकृतिस्वभावकों 
(कर्मोदय) को अपना न जाननेसे उससे विरक्त है वह-स्वयमेव तो प्रकृतिस्व भावको नहीं भोगता, भ्रोर 
उदयकी बलवत्तासे परवश होता हुझ्मा निबंलतासे भोगता है तो उसे परमार्थेसे भोक्ता नहीं कहा जा सकता, 
व्यवहारसे भोक्ता कहलाता है । किन्तु व्यवहा रका तो यहाँ शुद्धनयके कथनमें ग्रधिका र ही नहीं है; इसलिए 
ज्ञानी भभोक्ता ही है 


व इस भ्र्थंका कलदरूप काथ्य कहते हैं :-- 


श्लोकार्य:--[ शानों कर्म नकरोति च न बेदपते ] ज्ञानी कर्मेंको न तो करता है भोौर न 
भोगता है, [ तत्स्वमावम्‌ ध्रयं किल केवलम जानाति ] वह करके स्वभावकों मात्र जानता हो है । 
[पर जानन्‌ ] हसप्रकार मात्र जानता हुझा [ करण-वेदनयो: ग्रभावात्‌ ] करने भोर भोगनेके प्रभाव॒के 
कारण [शुद्ध-स्वभाव-नियत। सः हि मुक्तः एव] शुद्ध स्वभावमें निए्बल ऐसा वह वास्तवमें मुक्त ही है । 


भावार्थे:--ज्ञानी कर्म का स्वाघीनतया कर्ता-भोक्ता नहीं है, मात्र ज्ञाता ही है; इसलिए वह मात्र 
शुद्धस्वभावरूप होत। हुआ मुक्त ही है | कर्म उदयमें धाता भी है, फिर भी वह ज्ञानीका क्या कर सकता 
है? जबतक निर्बंलता रहती है तबतक कर्म जोर चला ले; किन्तु ज्ञानी क्मश! शक्ति बढ़ाकर भ्रन्तमें 
कर्मेका समूल नाश करेगा ही । १६८॥। 


भ्रव इसी श्थथंको पुनः दृढ़ करते हैं :-- 


करता नहीं, नहिं वेदता, ज्ञानी करम बहभाँतिको । 
ल । था क 
बस जानता ये बंध त्यों ही कमफल शुभ अशुमकों ॥३१९॥ 


सर्वेविशुदश्ञान भ्रधिकार ४४७ 


नापि करोति नापि वेदयते श्ञानी कर्मोणि बहुप्रकाराणि । 
जानाति पुन! कर्मफरल बंध पुण्य चबार्ष वे ३१९) 
हानी हि कर्म वेतनाशल्यस्वेन क्मफलवेतनाशूत्यत्वेन व ्वयमकर्ल्वाद्वेदयित॒त्वाण न 
कम करोति मे वेदयते च। किंतु ड्ञानचेतनामयत्वेन केवल ब्रातत्वात्कमंबंधं कमफल थे 
शुभमशुभं वा केवलमेव जानाति | 
कुत एवत्‌ ९-- 
विट्ठी जहेव णाणं भ्रकारयं तह भ्रवेदयं चेव ॥ 
जाणदइ य बंधमोक्‍्खं कम्मुद्य णिज्जरं चेव ॥३२०॥॥ 
दृष्टि: यंत्र ब्रानमकारक तथा5वेदक चेव । 
ज्ञानाति च बंधमोक्ष कमेंदियं निर्जेग चैव |।३२०॥ 


किन 





ई:---[शानी ] ज्ञानी [ बहु-प्रकारारित ] बहुत प्रकारके [ कर्मारिण ] कर्मोको [स भ्रषि 
करोति ] न तो करता है, [ न झ्रपि वेदयति ] भ्ौर म भोगता ही है। [पुनः] किल्तु [पुण्य ल पापं चल] 
पुण्य भ्रोर पापरूप [ धंधं ] कर्मंबन्धको [ कफ ] तथा कर्मफलको [ जानाति ] जानता है । 


टोकाः--ज्ञानो कर्म चेतना रहित होनेसे स्वयं भ्रकर्ता है, भ्रोर कमंफलचेतना रहित होनेसे स्वयं 
झभोक्ता है, इसलिए वह कर्मेझो न तो करता है श्रौर न भोगता है; किन्तु ज्ञानचेतनासय होनेसे मात्र 
जञाता ही है इसलिए वह शुभ झथवा स्शुभ कर्मबन्धको तथा कर्मफलको मात्र जानता ही है । 


झब प्रश्न होता है कि--( ज्ञानी कर्ता-भोक्ता नहीं है, मात्र ज्ञाता ही है ) यह कंसे है ? इसका 
उत्तर दृष्टांतपुरवेंक कहते हैं !-- 


ज्यों नेत्र, त्यों हो ब्वान नहिं कारक, नहीं वेदक अहो । 
जाने हि कर्मदिय, निरजरा, बंध त्थों ही मोक्षकों |३२०॥ 
गायाबे:--[ यथा एव हुषि: ] जैसे नेत्र (हश्य पदार्थॉंको कदता-भोगता मंहीं है, किन्तु देखता 
है ), [तथा] उसीप्रकार [ ज्ञानमु ] ज्ञान [ ध्रकारक] ध्कारक [ झ्जेदक चर एवं | तथा प्रवेदक 


है, [व] पझोर [ बंधसोक्ष ] बन्ध, मोक्ष, [ कर्मोदर्य ] कर्मोदय [ निजेरां ल एव ] तथा नि्जेराको 
[ जाताति ] जानता ही है । 


डंडंध समयसार 


यथात्र लोके दृष्टिव्श्यादत्यंतविभक्तत्वेन तत्करणवेदनयोरसमथत्वात्‌ दृश्यं न करोति न 
बेदयते च, अन्यथारिनदश नात्संधुेक्षणवत्‌ स्वयं ज्वलनकरणस्य, लोइपिंटवत्स्वयमौष्ण्यानु मवनस्प 
स दुर्निवारत्वात, किन्तु केव् दक्ष नमात्रस्तरभावत्वाद्‌ तत्सव केवलमेव पश्यति; वथा ज्ञानमपि 
स्वयं द्रृ॑त्वात्‌ कमंणों 5त्यंतविभक्तत्वेन निश्चयतस्वत्कर णवैदनयोरसमथंत्वात्कम न करोति ने 
बैदयते थे, किन्तु केवर्ल ड्ञानमात्रस्वमावत्वात्कमंबन्ध॑ मोक्ष वा कर्मोदर्य निजरां वा केवलमेव 
जानाति | 

टीकाः--जैसे इस जगतमें नेत्र दृश्य पदार्थंसे श्रत्यन्त भिन्नताके कारण उसे करने-वेदने 

( -भोगने ) में भ्रसमर्थ होनेसे, हृदय पदार्थंको न तो करता है श्रौर न भोगता है--यदि ऐसा न हो तो 
धग्निको देखने, #षसंधु-क्षणकी भांति, भपनेको (-नेत्रको ) प्रग्निका करत तव (जलाना), झौर लोहेके 
गोलेकी भाँति धपनेको ( नेत्रको ) अग्निका झनुभव दुनिवार होना चाहिये ( धर्थात्‌ यदि नेत्र हृष्य 
पदार्थंमों करता झोर भोगता हो तो चेत्रके द्वारा भ्ग्नि जलनी चाहिये श्रोर नेत्रको भ्रश्निकी उष्णताका 
धनुभव प्रवश्य होना चाहिये; किन्तु ऐसा नहीं होता, इसलिये नेत्र हृश्य पदार्थका कर्ता भोक्ता नहीं है) 
--किस्तु केवल दर्दानमात्रस्वभाववाला द्वोनेसे वह (नेत्र) सबको मात्र देखता ही है; इसी प्रकार ज्ञान भी 
स्वयं (नेंत्रेंकी भाँति) देखनेवाला होनेसे कर्मंसे श्रत्यन्त भिन्नताके कारणा निश्चयसे उसके करमे-वेदने 
(भोगने) में प्रसमर्थ होनेसे, कमंको न तो करता है भौर न वेदता (भोगता) है, किन्तु केवल जश्ञानमात्र- 
स्वभाववाला (-जाननेका स्वभाववाला) होनेसे कर्मके बन्धको तथा मोक्षको, भौर कर्मके उदयको तथा 
निजजेराको मात्र जानता ही है ! 

.... शावार्थ:--श्ञानका स्वभाव तेत्रकी भांति दूरसे जानना है; इसलिये ज्ञानके कतृ त्व-भोवतृत्व 
नहीं है। कतू त्व-भोव॑तृत्व मानना भनज्ञान है । यहाँ कोई पूछता है कि-- “ऐसा तो केवलञ्ञान है। झौर 
शेष तो जबतक मोहकर्मका उदय है तबतक सुखदुःखरागादिरूप परिणशमन होता ही है, तथा जबतक 
वर्शनाव रण, ज्ञानावरण तथा वीर्यान्तरायका उदय है तबतक श्रदर्शन, भ्रश्ान तथा प्रसमर्थंता होती ही 
है; तब फिर केवलज्ञान होनेसे पूर्व ज्लातादृष्टापन कंसे कहा जा सकता है ?” उसका समाघान:- पहलेसे 
ही यह कहा जा रहा है कि जो स्वतंत्रतया करता-भोगता है, वह परमार्थंसे कर्ता-भोक्ता कहलाता है । 
इसलिए जहाँ मिथ्याहष्टिरू्प भ्रश्नानका भ्वभाव हुआ वहाँ परद्रव्यके स्वामित्वका श्वभाव हो जाता है धोर 
तब जीव ज्ञानी होता हुश्ना स्वतन्त्रतया किसीका कर्ता-भोक्ता नहीं होता, तथा घपनी निर्वलतासे कमेके 
उदयकी बलवत्तासे जो कार्य होता है वह परमार्थंद् प्र से उसका कर्ता-भोक्ता नहीं कहा जाता। भौर उस 
कार्यके निमित्तसे कुछ नवीन कमंरज लगती भी है तो भी उसे यहाँ बन्धमें नहीं गिना जाता । मिथ्यात्व 
है कर संसार हैं । मिथ्यात्वके जानेके बाद संसारका ध्भाव हो होता है । समुद्रमें एक बृदकी गितती ही 
क्ष्या 


के घंघुक्षण-- धंघृकण; अग्ति जलानेबालः प्ये; अग्तिको चेतानेवाली बस्तु। 


सर्वेविशुद्शञान धधिकार ड४ं४ड8 


( घनुष्दभ्‌ ) 
ये तु कर्तार्मात्मानं पश्यंति तमसा तताः । 
सामान्यजनदचेपां न मोक्षो 5पि पुप्ुक्तताम ।१९९।। 


लोयस्स कृणंद विण्हू सुरणारयतिरियमाणुसे सत्ते ॥ 
समणार्ण पि य भ्रप्पा जदि कृब्बदि छब्विहे काए ॥३२१॥ 


लोयसमणाणमेयं सिद्ध तं जद ण दीसदि विसेसो । 
लोयस्स कृुणइ विण्तु समणाण बि अ्रप्पश्नों कृषदि ॥२२२७। 


और इतता विशेष जानना चाहिये कि--केवलज्ञानी तो साक्षात्‌ शुद्धात्मस्वरूप ही हैं भोर 
श्रुतज्ञानो भी शुद्धनयके भ्रवलम्बनसे झात्माको ऐसा ही धनुभव करते हें; प्रत्यक्ष और परोक्षका ही भेद 
है । इसलिये श्रुतज्ञानीकों ज्ञान-भद्धानको प्रपेक्षासे जाता-ह पलटा पत ही है झोर चारित्रकी झपेक्षासे प्रतिपक्षी 
कर्मका जितना उदय है उतना धात है भोर उसे तह करनेका उद्यम भौ है । जब कमका भ्रभाव हो जायेगा 
तब साक्षात्‌ यथार्यात चारित्र प्रगट होगा और तब केवलजान प्रगट होगा। यहाँ सम्यग्ह हि को जो ज्ञानी 
कहा जाता है सो वह भमिध्यात्वके श्रभावको भ्रपेक्षासे कहा जाता है । यदि ज्ञानसामान्यकी अपेक्षा लें तो 
सभी जीव ज्ञानी हैं ध्रोर विशेषकी श्रपेक्षा लें तो जबतक किचितृमात्र भी भ्रज्ञान है तबतक ज्ञानी नहीं 
कहा जा सकता--जैसे सिद्धान्त ग्रन्थोंमें भावोंका वर्णन करते हुए, जबतक केवलशान उत्पन्न न हो तबतक 
भर्थात्‌ बारहवे गुरास्थान तक अ्रज्ञानभाव कहा है। इसलिये यहाँ जो ज्ञानी-प्रज्ञानोपन कहा है वह 
सम्यक्त्व-मिथ्यात्वकी झपेक्षासे ही जानना चाहिये । 

हब, जो--जन साधु भी-सर्वथा एकान्तके भाश यसे प्रात्माको कर्ता ही मानते हैं उसका निषेध 
करते हुए, ध्ागामी गाथाका सूचक इलोक कहते हैं :-- 

श्लोकार्थ:--[ ये तु तमसा तताः ग्रात्मान कर्तारम पश्यन्ति ] जो झ्रशान-अंघकारसे म्राच्छादित 
होते हुए प्ात्माकों कर्ता मानते हैं, [ मुमुक्षताम्‌ क्रपि |] वे भले ही मोक्षके इच्छुक हों तथापि 
[ सामान्यजनवत्‌ ] सामान्य ( लोकिक ) जनोंकी भाँति [ तेषां मोक्ष! न ] उनको भी मुक्ति नहीं 
होती । १६६ । 

झब हसी भ्रयंको गाथा द्वारा कहते हैं :-- 


ज्यों लोक माने “देव, नारक आदि जीव विध्ण[ करे” | 
स्थों श्रमण भी माने कभी, 'पट्कायकों आत्म” करे ॥३२१॥ 
तो लोक-मनि सिद्धांत एक हि, भेद इसमें नहिं दिखे । 


विष्णप्‌ करे ज्यों लोकमतमें, श्रमणमत आत्मा करे ॥३२२॥। 
५७ 


ड३७ समयसार 


एवं गण को कि सोक्खो दीसदि लोयसमणाणं वोण्हूं पि । 
णमिच्च कृव्वंताणं सदेवमणुयासुरे लोए ॥ ३२३ ॥ 
लोकस्य करोति विष्णु; सुरनारकतिय इमानुपान सच्चान्‌ । 
श्रमणानामपि चात्मा यदि करोति पड विधान कायान ॥३२१॥। 
छोकश्रमणानामेकः सिद्धांतो यदि न दृश्यते विशेष) । 
लोकस्य करोति विप्णः अ्रमणानामप्यात्मा करोति ॥8२२॥ 
एवं न को3पि मोक्षों दश्यते छोकश्न प्रणानां दयेपामपि । 
नित्यं कुबतां सदेवमनुजासुरान लछोकान ।॥ ३२३ ॥ 
ये त्वात्मानं कर्तारमेष पश्यंति ते छोकोत्तरिका अपि न लौकिकतामतिबर्त ते; लौकिकानां 
परमात्मा विष्णु) छुरनारकादिकार्याणि करोति, तेषां तु स्वात्मा तानि करोतीत्यपसिद्धांतस्य 
कर ततस्तैषामात्मनो नित्यकत त्वाभ्युपगमात्‌ लौकिकानामिव लोकोचरिकाणामपि 
नास्ति मोक्षः । 





इममाँति लोक ग्नी उमयका मोक्ष कोट नहिं दिखे । 
जो देव, मानव, असुरके त्रथलोक को निनयहि करें ।!३२३॥ 


गायाबे:--[ लोकस्य ] लोकके (लौकिक जनोंके) मतमें [ सुरवारकतियंड मानुषान्‌ सत्त्यानु ] 
देव, नाइकी, तियंच, मनुष्य-प्राणियोंको [विष्णु)] विष्णु [करोति] करता है; [ व ] स्‍श्रोर [ यदि] 
यदि [ असरणानाम्‌ श्रपि ] श्रमरणों ( मुनियों ) के मन्तव्यमें भी [ बड्विघान्‌ कायान्‌ ] छह कायके 
जीवोंको [ धात्मा] प्रात्मा [करोति] करता हो [ यदि लोकभमरणानाम्‌ ] तो लोक और श्रमणोंका 
[एक: सिद्धान्त:] एक हो सिद्धान्त हो गया, [ विशेष: न दृश्यते ] उनमें कोई प्रन्तर दिखाई नहीं देता ; 
(क्योंकि) [ लोकस्य ] लोकके मतमें [ विष्णु: ] विष्णु [ करोति ] करता है [ श्रमणानाम॒ प्रपि ] 
धोर श्रमणोंके मतमें भी [ प्रात्मा | ध्वात्मा [ करोति ] करता है। ( इसलिये कतृ त्वकी मास्यतामें 
दोनों समान हुए )। [ एवं ] इसप्रकार, [सदेवसनुजासुरान्‌ लोकान्‌ ] देव, मनुष्य श्रोर श्रसुद लोकको 
[ भिल्ये कुरंताम ] सदा करते हुए ( भर्थात्‌ तीनों लोकके कर्ताभावसे निरन्तर प्रवतंमान ) ऐसे 
[लोकभमरातां हयेषास क्षपि ] वे लोक ओर श्रमण-दोनोंका भी [ को5पि मोक्ष: ] कोई मोक्ष [ न 
हश्यते ] दिखाई महीं देता । 

टीकाः--जो आात्माकों कर्ता ही देखते-मानते हैं, वे लोकोत्तर छा 
प्रतिक्रमण नहीं करते; क्योंकि, लोकिक जनोंके मतमें परमात्मा विष्णु पा 3 


सर्व विशुद्धशान अधिकार ४५१ 


( भनुष्डम्‌ ) 
नास्ति सबों 5पि संबंध! परद्रव्यात्मतस्थयों! । 
कतकमत्वसंबंधाभावे तत्कवता कुंतः |। २०० |! 


उन ( लोकोत्तर भी मुनियों ) के मतमें प्रपना प्रात्मा वे कार्य करता है--इसप्रकार ( दोनोंमें ) 
&भ्रपसिद्वान्तकी समानता है । इसलिये प्रात्माके नित्य कतृ स्थकी उनकी मान्यताके कारण, लौकिक 
जनोंकी भाँति, लोकोत्तर पुरुषों ( मुनियों ) का भी मोक्ष नहीं होता । 


भावाधं:--जो प्रात्माको कर्ता मानते हैं, वे भले ही मुनि ही गये हों तथापि वे लौकिकजन जैसे 
ही हैं; क्योंकि, लोक ईश्वरको कर्ता मानता है शोर उन मुनियोंने झात्माको कर्ता माना है--इस प्रकार 
दोनोंकी मान्यता समान हुई । इसलिये जैसे लोकिक जनोंकी मोक्ष नहीं होती उप्ती प्रकार उन मुनियोंकी 
भो मुक्ति नहीं है । जो कर्ता होगा वह कार्यके फलको भी अवश्य भोगेगा शोर जो फलको भोगेगा उसकी 
मुक्ति कंसी ? 

प्रव झागेके इलोकमें यह कहते हैं कि-- 'परद्रव्य और धात्माका कोई भी सम्बन्ध नहीं है ? 
इसलिये उनमें कर्ता-कर्म सम्बन्ध भी नहों है':-- 

श्लो कार्थ :---[ परव्रध्य-प्रात्मतत्त्वयो: सर्व: भ्रवि सम्बन्ध: नास्ति ] परद्रव्य प्रोर प्रात्मतत्त्वका 
( कोई भी ) सम्बन्ध नहीं है; [कतृ -कसंत्व-सम्बन्ध-अ्र मावे ] हस प्रकार कतृ त्व-कर्मत्वके सम्बन्धका 
झभाव होनेसे [ तत्कतृ ता कुतः ] ग्रात्माके परद्रव्यका कतृ त्व कहाँसे हो सकता है ? 

भावारथ:--प रद्रव्य घोर आत्माका कोई भो सम्बन्ध नहीं है, तब फिर उनमें कर्ताकर्मेस म्बन्ध 
कैसे हो सकता है ? इसप्रकार जहाँ कर्ताकमंसम्बन्ध नहीं है, वहाँ प्रात्माके परद्रव्यका करतृ त्व कंसे हो 
सकता है ? ।२००। 

प्रब, “जो ठपवहा रनयके कथनको ग्रहण करके यह कहते हैं कि 'परद्रव्य मेरा है, झोर इसप्रकार 
व्यवह्ारकों हो निश्यय मानकर झात्माको परद्रव्यका कर्ता मानते हैं, वे मिथ्यादष्टि हैं,” इत्यादि अर्थको 
सूचक गायायें दृष्टान्त सहित कहते हैं :--- 





के अपसिद्धात्तन्मिच्या अर्धषात धूल भरा सिद्धान्त । 


फ़थ्र समयप्ार 


बयवहारभासिदेशा दु परदत्वं मम भरांति श्रविदिवत्था । 
जाणंति रिएचछएंण दू ख ये मह परसारुमित्तमति किचि 4 ३२४॥। 
जह को कि रणरो जंपंदि श्रम्हं गामविसयरणयररद् ॥ 
सथ होंति तस्स तारिग दु भणदि य मोहेण सो भ्रप्पा ॥३२४॥। 
एमेव मिच्छवित्ों साणो रोसंसय हवदि एसो। 
'जो परदव्व॑ मम हृदि जाशंतो श्रप्पपं॑ं क्रादि ॥३२६॥॥ 
तम्हा ण मे सि णच्चा दोण्ह वि एदाण कत्तविवसायं । 
'परवब्बे जाणंतो जाणेज्जो दिद्रिरहिदाणं ॥ ३२७ ४ 
' व्यवहारभापिनेन तु परद्रव्यं मम भणंत्यविदिता्था: । 
जानेति निश्येन तु न च मम पमाणमात्रमपि किंनिक )।३२४॥॥ 
यथा को5$पि नरो जल्पत्ि अम्मार्क ग्रामविषण नगारगठ्म्त । 
ने च भवंति तस्थ वानि तु भणति च मोटेन से आत्मा ॥3२४॥। 
एबमेव मिथ्यारश्प्रिनी निःमंशर्यस प्स्येष: 
या परद्ुव्य ममेति जानन्नास्मानं करोंति ॥ ३०६ ॥ 
तम्मान्न में इति झास्त्रा इयेपामप्येलेफा कतु व्यडसायब्र । 
परटव्ये जञानन जानाीयात दृष्टिद्वितानाम ।! ३५७ | 


व्यवद्वारपूद अतत्यपिद्‌ परद्रच्यकों मेरा कहे ! 
' अगुमात्र मी मेगा न'' ज्ञानी जानता निश्चय हि से !। २२४॥ 
ज्यों पुरुष कोई कहे “हमारा प्राम, पुर, अर देश हू । 
पर वो नहीं उसका अरे ! जीव मोहसे ' में” कहे ॥|३२४॥| 
श्म रीन ही भो ज्ञानि भी 'बद्च' बनता फ्ट्रव्यको । 
, मी जस्त मिध्याली बने, विज्स्प कराता अस्पको | ।३२६॥ 
इससे "न मेरा जान जीव, परद्रव्यें इन उप्यकी | 
कर सब्र जनता. जाने एरशीरहितकी ॥ ३२७ ॥) ' 
गांधार्थ:--नूं प्रविदितार्था। । जिन्होंने पदार्थके स्वरूपको नहीं जाना है ऐसे पुरुष [वध्यवहार- 
भापितिन तु ] व्यवहारके वचनोंको ग्रहण करके [ पराव्यं मम ] 'परवव्य मेरा है! [ भणंति ] ऐसा 


सर्वविशुद्धशात भ्रधिकार ४५३ 


अज्ञानिन एव व्यवद्ारविमृढ़ाः परद्रव्यं ममेदमिति पश्यंति । ज्ञानिनस्तु निश्चयप्रतिषुद्धाः 
परद्रब्यकणिकामात्रमपि न ममेदमिति पश्यंति। ततो यथात्र लोके कश्चित्‌ व्यवह्ारविमृढः 
परकीयग्रामबासी ममाय॑ ग्राम इति पश्यन्‌ मिथ्यादृष्टे', तथा यदि ब्लान्यपि कथंचित्‌ 
व्यवह्रंविमृहों भूत्वा परद्रव्यं ममेदमिति पश्येत्‌ तदा सो5पि निस्संश्रयं परद्रव्यमात्मानं 
कुर्षाणो मिथ्याटष्टिरेव स्‍्पात्‌ । अतस्तर्व॑ जानन्‌ पुरुष! सवृमेव परद्रव्यं न ममेति ब्वात्वा 
लोकश्रमणानां इयेषामपि यो5यं परद्रब्ये कतृब्यवसायः स तेषां सम्यस्दशनरद्ितत्वादेव भवति 
इति सुनिश्चितं जानीयात्‌ । 


कहते हैं, [ तु ] परन्तु ज्ञानी जन [ निश्चयेन जानंति ] निश्चयसे जानते हैं कि [ किचित्‌ ] कोई 
[परमाणुमात्रमु श्रपि ] परमारुमात्र भी [ नल मम ] मेरा नही है । 

[यथा] जंसे [कः ध्रपि नर: ] कोई मनुष्य [ ध्रस्माक ग्रामविषयनगरराष्ट्रम] “हमारा ग्राम, 
हमारा देक्ष, हमारा नगर, हमारा राष्ट्र [ जल्पति ] इसप्रकाह 'छहता है, [ तु ] किन्तु [ तानि ) वे 
[तस्थ] उसके [ नथ भवंति ] नहीं हें, [मोहेन व] मोहसे [सः झात्सा ] वह झात्मा [ भराति | 
'मेरे हैं! इसप्रकार कहता है; [ एक्स एवं ] इसीप्रकार [ यः शञानोी ] जो जानी भी [ परव्रव्यं भम्त ] 
'परद्रव्य मेरा है! [ इति जानन्‌ ] ऐसा जानता हुगया [ स्‍्रात्मानं करोति ] परद्रवव्यको निजरूप करता है, 
[एवः ] वह [निःसंशयं] नि:संदेह प्र्थात्‌ निएचयत: [ मिथ्यादुष्टि:] मिथ्याहष्टि [भवति] होता है । 

[तस्सात्‌ ] इसलिये तत्त्यज्ञ [न से इति शातवा ] 'परद्रव्य मेरा नहीं है! यह जानकर, [ एतेर्षा 
वयेषासु श्रषि ] इन दोलोंका (-लोकका शझौर श्रमणका )-[ परव्रव्ये | परद्रव्यमें [ कत व्यवत्ाय 
जानन्‌ ] क॒तृ त्वके व्यवसायको जानते हुए, [ जानोयात ] यह जानते हैं कि [ दृष्टिरहितानाम ] यह्‌ 
व्यवसाय सम्यर्दशेनसे रहित पुरुषोंका है । 

टीका:--भ्रश्ञानी जन ही व्यवहारविमृढ़ (व्यवहारमें ही विमूढ़) होनेसे परद्रब्यको ऐश्वा देखते- 
मानते हैं कि 'यह मेरा है'; ? ओर जानीजन निरचयप्रतिबुद्ध ( निश्चयके श्ञाता ) होनेसे परद्रव्यकी 
करिकामात्रकों भी यह मेरा है' ऐसा नहीं देखते मानते । इसलिये, जैसे इस जग्रतमें कोई व्यवहार विमूढ़ 
ऐसा दूसरेके गाँवमें रहनेवाला मनुष्य 'यह ग्राम मेरा है! हसप्रकार देखता-मानता हुझा मिथ्याहष्टि 
(बिपरोत हृष्टिवाला) है, उसी प्रकार ज्ञानी भी किसी प्रकारसे व्यवह्ारविमृढ़ होकर परद्वव्यको “यह मेरा 
है! इस प्रकार देखे-माने तो उससमय वह भी निःसंशयतः भर्यात्‌ निश्चयत:, परद्रव्यको निजरूप करता 

' हुआ, मिथ्यादृष्टि ही होता है। इसलिये तत्त्वश पुरुष 'समस्त परद्रव्य मेरा नहीं है' यह जानकर, यह्‌ 
सुनिश्चिततया जानता है कि-लोक घोर श्रमण-दोनोंके जो यह परद्रव्यमें कतृ त्वका व्यवसाय है वह 
उनको सम्परदर्धनरहितताके कारण ही है! । 





१६9. ॥ समयसार 


( वसन्ततिलका ) 
एकस्य बस्तुन इहान्यतरेण सार्थ 
संबंध एब सकलो $पि यतो निषिद्ध) । 
तत्कदकमघटनास्ति न वस्तुमेदे 
पश्यन्त्वकरत धुनयश्ष जनाश्र तत्त्म्‌ ॥२० है॥। 
( बसंततिलका ) 
ये तु स्वभावनियमं कलयंति नेम- 
मश्ञानमग्नमहसो बत ते वराकाः । 
कुवति कम तत एवं हि भाषकर्म- 
कर्ता स्वयं मवति चेतन एवं नान्‍्य! ||२०२॥ 


भावाधें।--जो व्यवहारसे मोही होकर परद्रव्यके कतृ त्वको मानते हैं, वे-- लौकिकजन हों या 
मुनिजन द्वों--मिथ्याहष्टि ही हैं। यदि ज्ञानी भी व्यवहारमूढ होकर परद्रव्यको 'पना' मानता है, तो 
वह मिथ्यादृष्टि ही होता है । 

झब इस ध्रथंका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 

इलोकार्थ:--[यतः ] न्‍योंकि [इह] इस लोकमें [ एकस्य बस्तुनः प्रस्यतरेश साथ सकल: झ्रपि 
सम्बन्ध! एवं निषिद्ध) ] एक वस्तुका प्रन्य वस्तुके साथ सम्पूर्णो सम्बन्ध ही निषेध किया गया है, 
[ तह ] इसलिये [बस्तुभेदे] जहाँ वस्तुभेद है भर्थात्‌ भिन्न वस्तुएं हैं वहाँ [ कठतूं क्मंघटना झ्रस्ति न ] 
कर्वाकमंघटना नहीं होती--[ मुनयः च जना: च] हसप्रकार मुनिजन भोद लोकिकजन [तत्त्यम्‌ झ्रकतूं 
पश्यन्तु ] तत््वको (-बस्तुके यथार्थ स्वरूपको) ध्॒कर्ता देखो, (यहू श्रद्धामें लाशो कि--कोई किसीका 
कर्ता नहीं है, परद्रव्य परका श्रकर्ता ही है ) । २०१ । 

“जो पुरुष ऐसा वस्तुस्वभावका नियम नहीं जानते वे भज्ञानी होते हुए कमंको करते हैं; 
इसप्रकार भावकर्मका कर्ता झज्ञानसे चेतन ही होता है ।/--इस ध्वर्थंका, एवं ध्ागामी गाथाप्नोंका 
सूचक कलद्षरूप काव्य कहते हैं :-- 

इ्लोकार्थ:--(भाचामंदेव सेदपूवंक कहते हैं कि । ) [बत] धरे ! ! [थे तु इमभ स्वभावनियसं 
ले कलयम्ति ] जो इस वस्तुस्वावसे नियमको नहीं जानते [ ते बराकाः ] वे बेचारे, [ झ्ज्ञानसग्त- 
महसः ] जिनका (पुरुषा्थरूप-पराक्षमरूप) तेज भज्नातमैं डूब गया है ऐसे, [कर्म कुबन्ति ] कमेंको करते 
हैं। [तत! एव हि] इसलिये [ भावकसंकर्ता चेतन। एवं सथयं भवति] भावकर्मका कर्ता चेतन द्वी स्वयं 
होता है, [ प्रन्यः न] प्रन्य कोई नहीं । 


स्व विशुद्धशान शणिकार डभ४ 

मिच्छत्तं जदि पयडी मिच्छाविट्ठी करेदि श्रप्पाणं ॥ 

तम्हा अ्रचेदणा ते पयडी णणु कारगो पत्तों ॥३२८॥ 
भ्रहवा एसो जीबो पोग्गलदव्वस्त कुणदि मिच्छत्त ॥ 

तम्हा पोग्गलद॒व्ब॑ मिच्छादिद्वी ण. पुण जोबों ॥३२६८॥। 
श्रहु जोबों पयडो तह पोग्गलद॒व्बं॑ कुरंति भिच्छत्त १ 

तम्हा दोहि कद तं दोण्णि वि भु जंति तस्स फल ॥३३०॥॥ 
श्रह रत पयडी रा जोदो पोग्गलदब्य करेंदि मिच्छत्तं ॥ * 

तम्हा पोग्गलदव्व॑ मिच्छत्तं तं तु रण हु सिच्छा ॥३३१॥॥ 





भावार्थ :--वस्तुके स्वरूपके नियमको नहीं जानता इसलिये परद्रव्यका कर्ता होता हुआ भज्ञाती 
(-मिथ्यादृष्टि) जीव स्वयं ही झशानभावमें परिणमित होता है। इसप्रकार क्षपते भावकमंका कर्ता 
ज्ञानी स्वयं ही है, झन्य नहीं ।२०२। 


झब, '(( जीवके ) जो मिथ्यात्वभाव होता है उसका कर्ता कौन है ? '--इस बातकी भलीभाँति 
चर्चा करके, 'भावकमंका कर्ता ( भ्रज्ञानी ) जीव ही है' यह युक्तिपूर्वक सिद्ध करते हैं ।-- 
मिथ्वात्व॒ प्रकृति ही अगर , मिथ्यात्वि जो जीवकों करे | 
तो तो अचेतन प्रकृति द्वी कारक चने तुझ मतविषे ! ॥३२८।॥ 
अथवा करे जो जीब पृहलद्र॒ब्यके मिथ्यात्वकों | 
तो तो बने मिथ्यात्वि पुहलद्र॒ब्य भात्मा नहिं बने ॥३२९॥ 
ज्ञो जीव अरू प्रकरती करे मिथ्यात्व पृद्लद्रब्यको | 
तो उम्यक्रत जो होथ तत्फल भोग भी हो उम्यकों |!३३०॥। 
जो प्रकृति नहिं नहिं जीव कर मिथ्यात्व पुठलद्रब्यकों | 
पृट्ठलदरघ मिथ्यात्व अकृत, क्या न यह मिथ्या कहो १ ||३३१। 


४४६ समयसार 
मिथ्यात्वं यदि प्रकृतिमिंथ्यादर्श करोत्यात्मानम्र | 
तस्मादचेवना ते प्रक्ृतिनन कारका पब्राह्म ॥रेर८।। 
अथवेष जीव! पुहलद्वव्यसध्य करोति मिथ्यात्वम्र ! 
तस्मात्पुद्टलद्रब्य॑ मिथ्यादष्टिन.. पूनर्जवः ॥३२०॥ 
गथ ज्लीवस्प्रकृतिस्तथा पुद्नलद्रब्यं कुछते मिध्याखम । 
तम्मात्‌ द्वाम्यां कृत तत्‌द्वावषि झुंजाने तस्थ फलम्‌ ॥३३०॥) 
अथ न प्रकृतिन जीवः पूटलरत्यं कुकते मिध्यात्वम्‌ ! 
तस्मात्पुडलद्॒ब्यं मिध्यास्व॑ तत्त न खलु मिथ्या ॥!३३१।॥ 








गाया्।--[ यवि ] यदि [ मिथ्यात्द॑ प्रकृति: | मिथ्यात्व नामक ( मोहनीय कमेंकी ) प्रकृति 
[ झ्रात्मानम्‌ ] धात्माकों [ सिथ्याहष्ट] मिथ्यादृष्टि [करोति] करती है ऐसा माना जाये, [ तस्मात ] 
तो [लि] तुम्हारे मतमें [प्रचेतना प्रकृति:] प्रचेतन प्रकृति [ ननु कारका प्राप्ता ] ( मिथ्यास्वभावकी ) 
कर्ता हो गई ! ( इसलिये मिथ्यात्वभाव ग्रचेतन घिद्ध हुआ ! ) 


[ झ्रयवा ] झ्यथवा, [ एक: जीव: | यह जीव [ पुद्गलद्रव्यस्य | पुद्गलद्रव्यके [ मिथ्यात्वसु ] 
मिध्यात्वको [ करोति ] करता है ऐसा माना जाये, [ तस्माव ] तो [ प्रुद्गलब्रब्यं मिथ्यादृष्ठिः ] 
पुद्गलद्षष्य भिथ्याटृष्टि सिद्ध होगा ! “| मे पुनः जोब: ] जीव नहीं ! 


[ श्रथ ] प्रथवा यदि [ जीव: तथा प्रकृति: ] जीव ध्रौर प्रकृति दोनों [ पुबगलद्रव्य ] पुदगल- 
द्रव्यको [ मिथ्यात्वम्‌ ] मिथ्यात्वभावरूप [कुरुते] करते हैं ऐसा माना जाये, [ तस्मातु ]तो [ द्वाभ्यां 
शत तत्‌ ] जो दोनोंके द्वारा किया [ तस्य फलम्‌ | उसका फल [ दो श्रपि भुञझ्जाते ] दोनों भोगेगे ! 


[ भ्रथ ] भ्रचवा यदि [ पुदगलब्रब्यं ] पुद्गलद्रब्यको [ सिथ्यात्वम्‌ ] भिध्यात्वभावरूप [ न 
[ प्रकृति: कुरते ] न॒ तो प्रकृति करती है [ न जोबः ] झ्ौर न जोव करता है (-दोनोंमेंसे कोई नहीं 
करता ) ऐसा माना जाय, [तस्मातृ] तो [ पुद्गलड्व्यं छ्विष्यात्व ] पुद्गलद्रव्य स्वभावसे हो मिथ्पात्व- 
भावरुप सिद्ध होगा [ तब तु न खलु मिध्या ] क्‍या यह वास्तवमें विथ्या नहों है ? 


( इससे यह तिद्ध होता है कि धपने मिथ्यात्वभ्नावका--भ।वऊमेका - कर्ता जीव ही है।) 
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जीव एवं मिथ्यात्वादिमावकर्मणः कर्ता, तस्याचेतनप्रकृतिकायत्वे5चेतनत्वानुपंगात । 
स्वस्पेद जीवो मिध्यात्वादिभावकर्मण! कर्ता, जीवेन पुद्ठलद्रण्यस्थ मिथ्यात्वादिमावकर्मणि 
क्रियमाणे पुद्ठलद्रव्यरप चेतनानुपंगात्‌ । न व जीवः प्रकृतिथ मिथ्यात्वादिभावकर्मणों दो 
कर्तारै, जीवबदचेतनायाः प्रकृतेरपि तत्फलमोगानुषंगात्‌ | न च जीव? प्रकृति भिथ्यात्वादि- 
भावकम णो द्वाप्यकर्तारी, स्वमाषत एवं पुद्ठलद्रव्यस्य मिथ्यास्वादिभावानुषंभात्‌ । ततो जीव! 
फर्ता, स्वस्प कर्म कायमिति सिद्धम्‌ । 


अजन+ 


टीका:--जीव ही मिथ्यात्वादि भावकमंका कर्ता है; क्योंकि यदि वह ( भावकर्म ) ध्चेठन 
प्रकृतिका कार्य हो तो उसे (भावकर्मकी ) प्रचेतनत्वका प्रसंग भ्वा जायेगा । जीव भ्पने ही मिथ्यात्वादि 
भावकर्मका कर्ता है; क्योंकि यदि जीव पुद्गलद्रव्यके मिथ्यात्वादि भावकमेंकों करे तो पुद्गलद्रव्यको 
चेतनत्वका प्रसंग भ्रा जायेगा | भौर जीव तथा प्रकृति दोनों मिथ्यात्वादि भावकर्मके कर्ता हैं ऐसा भी 
नहीं है; क्योंकि यदि वे दोनों कर्ता हों तो जीवको भाँति ध्रचेतन प्रकृतिको भी उस (-भावकर्म) का फल 
भोगनेका प्रसंग श्वा जायेगा । भोौर जीव तथा प्रकृति दोनों मिथ्यात्वादि भावकर्मके छकर्ता हों सो ऐसा 
भी नहीं है, क्योंकि यदि वे दोनों धरकर्ता हों तो स्वभावसे हो पुद्गलद्रध्यको मिथ्यात्वादि भावका प्रसंग 
था जायेगा । इससे यह सिद्ध हुआ कि--जीव कर्ता है झौर धपना कर्म कार्य है ( भ्र्धात्‌ जीव भ्रपने 
मिथ्यात्वादि भावकर्मका कर्ता है और झपना भावकर्म भ्रपना काय॑े है ) । 
भावा्थ:--हन गायाप्रोंमें यह सिद्ध किया है कि भावकमका कर्ता जोब ही है । यहाँ यह जानना 
चाहिये कि--परमार्थंसे अन्य द्रव्य घन्य द्रव्यके भावका कर्ता नहीं होता इसलिये जो चेतनके भाव हैं 
उनका कर्ता चेतन ही हो सकता है। इस जीवके भ्रज्ञानसे जो मिथ्यात्वादि भावरूप जो परिणाम हैं वे 
चेतन हैं, जड़ नहीं; प्रशुद्धनिरवयनयसे उन्हें चिदाभास भी कहा जाता है। इसप्रकार वे परिणाम चेतन 
हैं, इस लिये उनका कर्ता भो चेतन ही है; क्योंकि चेतनकर्मका कर्ता चेतन ही होता है--यह परमार्थ 'है 
झभेददृहौ्िमें तो जोब शुद्धचेतनामात्र हो है, किन्तु जब वह कर्मके निमित्तसे परिशमित होता है तब वह 
उन उन परिणामोंसे युक्त होता है भौर तब पदिणाम-पर्िशामीकी भेदहष्टिमें प्रपने ध्रज्मानभावरूप 
परिणामोंका कर्ता जीव हो है। भ्रभेदहहिमें तो कर्ताकर्म भाव ही नहीं है, शुद्ध बेतनामात्र जीववस्तु है । 
इसप्रकार यधार्थतया सममकता चाहिये कि चेतनकर्मेका कर्ता चेतन ही है । 


झत्र हस अ्रथेका कलशरूप काम्य कहते हैं !--- 
भ्द 


'ड८ समयसार 
( शादू लविक्रीडित ) 


कार्यल्वादऊृत न कम न च तजीवप्रइृत्योद वो- 
रज्ायाः प्रकृते! स्वकाय फलसग्मावानुपंगात्कृति! । 
नेकस्याः प्रकृतेरचित्तलसनाज्जौदो 5स्प कर्ता ततो 
ओवस्यैब व कम तबचिदलुगं ह्ञता न यत्पुद्धलछ/ ॥२० ३॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 
करमैंव प्रवितक्य कत्‌ दृतके! प्षिप्त्वात्मनः कतेतां 
कर्तात्मेष क्थंचिदित्यचलिता चैथिच्छुति! कोपिता । 
तेषापुद्धतमोहसु द्रितधियां बोधस्य संशुद्धये 
स्याद्रादप्रतिबंधलब्धविजया वस्तुस्थिति! स्तूयते ॥२०४॥ 





श्लोकार्थ:--[कर्म कार्यत्वात्‌ श्रकृतं न] जो कर्म ( पर्थात्‌ भावकर्म ) है. वह कार्य है, इसलिये 
वह धकुत नहों हो सकता भर्थात्‌ किसोके द्वारा किये बिना नहीं हो सकता । [च] भौर [तह जीव- प्रकृत्पोः 
हुयो: कृति: न] ऐसा भी नहीं है कि वह ( भावकर्म ) जीव ओर प्रकृति दोनोंकी कृति हो, [ ध्रश्ाया: 
प्रकृतेः स्थ-कार्य-फल-भुग्‌-भाव-पतुषंगात्‌ ] क्योंकि यदि वह दोनोंका कार्य हो तो शानरहित ( जड़ ) 
प्रकुतिको भी श्रपने कार्येका फल भोगतेका प्रसंग श्रा जायेगा। [ एकस्या: प्रकृते: न ] भौर वह 
(भावकर्म) एक प्रकृतिकी कृति ( -भकेली प्रकृतिका कार्ये- ) भी नहीं है, [धवित्त्वलसनातु ] क्‍योंकि 
प्रकृतिका तो प्रचेतनत्व प्रगट है प्र्थात्‌ प्रकृति तो अ्चेतन है झ्लोर भावकर्म चेतन है) । [ततः] इसलिये 
[ प्रस्य कर्त्ता जीब: ] उस भावकमंका कर्ता जीव ही है [ चिदू-पध्नुग ] भौर चेतनका धनुसरण 
करनेवाला भर्थात्‌ चेतनके साथ प्रन्वयरूप (-चेतनके परिणामरूप- ) ऐसा [ तह ] वह भावकर्म 


[ जओोबस्य एवं कर्म ] जीवका ही कर्म है [ यत्‌ ] क्ष्योंकि [पुद्गल: ज्ञाता न] पुद्गल तो ज्ञाता नहीं है 
( इसलिये वह भावकर्म पुदगलका कर्म नहीं हो सकता )। 


सावाथे:--चेतनकर्म चेतनके हो होता है; पुदगल जड़ है, इसलिये उसके चेतनकर्म बसे हो 
सकता है । २०३ । 


धन भागेकी गायाप्मोंमें, जो भावकमंका कर्ता भी कर्मको हो मानते हैं उन्हें समभानेके लिये 
स्याद्वादके धनुसार वस्तुस्थिति कहेंगे; पहले उसका सूचक काव्य कहते हैं:-- 


हम आकर कंश्चितृ हतकः ] कोई प्रात्माके घातक (सर्वथा एकान्तवादी) [ कर्म एव कतू' 
प्रवितवर्य ] कर्मको ही कर्ता विचार कर [ ग्ात्मन: कतृं ता क्षिप्टथा ] श्रात्माके कतृ त्वको उड़ाकर, 
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कम्मेहि दु भ्रण्णाणी किज्जदि णाणी तहेव कम्मेहि है। 
कम्मेहि सुवाविज्जदि जग्गाविज्जदि तहेब कम्मेहि ७३३२५ 


कम्मेहि सुहाक्ज्जिदि दुक्खाविज्जदि तहेव कम्मेहि ) 
कम्मेहि य मसिच्छत्तं णिज्जदि णिज्जदि अ्रसंजमं चेव (३३३३४ 


कम्मेहि भमाडिज्जदि उड्डमहों चाबि तिरियलोय॑ं च ॥ 
कम्मेंहि चेब किज्जदि सुहासुहं जेत्तियं किचि ॥३२०४॥ 


जम्हा कम्मं कृव्वदि कम्मं देदि हरदि त्ति जं॑ं किचि । 
तम्हा उ सव्वजीवा ग्रकारगा होंति श्रावण्णा ॥३३४५॥ 


पुरिसित्यियाहिलासी इत्थोीकम्मं च पुरिसमहिलसदि । 
एसा आयरियपरपरागवा एरिसोी दु सुदी ॥३३६॥ 


तम्हा ण को वि जोबो श्रबंभचारी दु भ्रम्ह उवदेसे । 
जम्हा कम्म॑ चेब हि कम्मं ग्रहिलसदि इदि भणिदं ॥३३७॥ 


जम्हा घादेदि परं परेण घादिज्जदे य सा पयडो ॥ 
एदेणत्थेण किर भण्णदि परघादणासेत्ति ॥ ३३६८ थे 


( एव: प्ात्मा कथड्चित्‌ कर्ता ] यह भात्मा कथं चित्‌ कर्ता है' [ इति झचचलिता भ्रतिः कोपिता | ऐसा 
कहनेदालो भ्चलित श्रुतिको कोपित करते हैं ( -निर्बाध जिनवाणीकी विराधना करते हैं); [उठ्॒त- 
मोह-सुद्रित-थियां तेघाम बोधस्य संशुद्धये ] जिनकी बुद्धि तीम्र मोहसे मुद्रित होगई है ऐसे उन 
झात्मघातकोंके जानकी संधशुद्धकि लिये ( निम्नलिखित गायाह्रों द्वाश ) [ बस्तुस्थिति: स्तुथले ] 
वस्तुस्थिति कही जाती है--[ स्थाह्ाद-प्रतिबन्ध-लब्ध-विजया ] जिस वस्तुस्यितिने स्याद्वादके 
प्रतिबन्धसे विश्वय प्राप्त की है ( ध्र्थात्‌ जो वस्तुस्थिति स्थाद्ादरूप नियमसे निर्बाघतया सिद्ध होती है। 


४६० समथसार 
हम्हा ण॒ को वि जीवो वधादश्ो भ्रत्यि अम्ह उबदेसे । 
जम्हा कम्मं चेंब हि कम्म॑ घादेदि इदि भणिदं ॥।३ रे८।॥। 
एवं संखुबएसं जे दु परूवेति एरिसं समणा । 
तेंसि पयडी कुब्बदि श्रप्पा य प्रकारगा सब्वे ॥२४०॥॥ 
झह॒वा मण्णसि मज्झं श्रप्पा अ्रप्पाणमप्पणो कृुणदि। 
एसो भिच्छसहावों तम्ह एये मुणंतस्स ॥ ३४१ ॥ 
अ्रप्पा णिच्चो5संखेज्जपदेसो देसिदो दु समयग्हि । 
ण वि सो सक्‍कदि तत्तो हीणो भ्रहिश्रो य कादु जे ॥३४२॥ 





भाषायं:--कोई एकान्तवादी सर्दथा एकान्ततः कर्मका कर्त्ता कर्मको ही कहते हैं भौर झात्माको 
भ्रकर्ता ही कहते हैं; वे भात्माके घातक हैं। उनपर जिनवाणीका कोप है, क्योंकि स्याह्गादसे वस्तुस्थितिको 
निर्बाधतया सिद्ध करनेवाली जिनवाणी तो प्रात्माको कथंचित्‌ कर्ता कहती है। श्रात्माको भ्रकर्ता ही 
कहनेवाले एकान्तवादियोंकी बुद्धि उत्कट मिथ्याध्वसे ढक गई है; उनके मिथ्यात्वको दूर करनेके लिये 
ग्राचायंदेव स्याद्ादानुसार जैसी वस्तुस्थिति है वह, निम्नलिखित गाथाश्रोंमें कहते हैं ।२९४। 


'झात्मा सर्वथा ध्वकर्ता नहीं है, कथंचित्‌ कर्ता भी दै' इस भ्रथंकी गाथायें भ्रब कहते हैं:-- 


कमद्वि करें भट्वानि स्पोंद्ी ज्ञानि भी कमेहिं करें । 
९ ७. ६ ७५ कक 
कमह्टि सुलाते जीवको, त्यों कम ही जाग्रत करें ३३२॥ 
छः छः रे लः 
अरु कम ही करते सुखी, कमहि दुखी जीबको करे | 
रः कप न तर रा] जज 
कमहि करे मिथ्यात्वि स्पोहि, अपंयमी कर्महि करें ॥३३३॥ 
5 ह |] जज 
फम हि भ्रमावे ऊष्च लोक 6, अधः मर तियक वियें । 
रु कुछ भो जो शुभ या अशुभ, उन सर्वको कम हि करे ।३३४॥। 
करता करम, देता करम, इरता करश--सब कुछ करे । 
इस हेतुसे यह हे सुनिश्चित जीव अकारक सर्वे है ॥३३५॥ 
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जीवस्स जीवरूव वित्थरदों जाण लोगमेस खु। 
तत्तो सो कि हीणो अहिशो य कहूं कुणवि दव्यं ॥॥३४३॥॥ 
भह जाणगो दु भावों णाणसहावेण भ्रच्छदे त्ति मर्द । 
तम्हा ण वि श्रप्पा श्रप्पयं तु सबमप्पणों कुणदि ॥३४४॥ 





'पुंकम इच्छे नारिको ख्लीकम इच्छे पुरुषको' । 

ऐसी श्रदी आचायदेव परंपरा भबतीणं है ॥३३६॥ 

इस रीत 'कमेद्दि कम को इ८छ-कहा है शास्रमें । 

अब्रह्मचारी यों नहीं को जीव हम उपदेशमें || ३३७ |। 

अरु जो हने परको, हनन दो परसे, बोह प्रकृत्ति हे । 

“उस अथरमें परघात नामक कमका निर्देश है ।|३३८॥ 

इसी रीव 'क्महि कमको इनता' कहा है शास्त्रमें । 

इससे न को भी जीव है हिंसक जु हम उपदेशमें ।३३९॥ 

यो मांख्यका उपदेश ऐसा जो श्रमण बणन करे | 

उस मतसे सब प्रकृती करे जीक तो अकारक सव है ! ॥३४०॥ 
अथवा तु माने 'आतमा मेरा स्वमात्माक्ी करे । 

तो ये जो तुझ मंतव्य भी मिथ्या स्वभाव हि तुझ गरे ॥३४१॥ 
जीव नित्य है त्यों, हे असंख्यत्रदश्धि दशित समयमें । 

उससे न उसको हीन, त्योंद्दि न अधिक कोई कर सके ॥३४२॥ 
विस्तारसे जीवरूप जीवका, लोकमात्र प्रमाण हे । 

क्या उससे हीन रु अधिक क्लता द्रव्यकों केसे करे ॥३४३॥ 


माने तु 'ह्ायकमाव तो ब्रानस्वमाव स्थित रहे ।. 
वो यों मि यह आत्मा स्दयं निज आतमाकों नहिं करे ॥२४४॥ 


90 4.5 | समयसार 


कम भिस्तु अज्ञानी क्रियते ज्ञानी तथरव कर्ेमि! । 
कर्ममि! स्वाप्यते जागयते तथव कर्ममिः ॥ ३३२ ॥ 


कम मिः सुखी क्रियते दःखी क्रियते तथैव कर्ममिः । 
कम मिश्र मिथ्यात्वं नीपते नीयते 5संयर्म चेव ।! ३३३ । 


कर्म मिश्राम्यते. ऊष्वे मधश्रापि तियस्लोक॑ च | 
कर्म मिश्चैव क्रियते शुभाशुभ यावदरत्किचित्‌ ।| ३३४ ॥ 


यस्मात्करम करोति कम ददाति हरतौति यरत्किचित्‌ । 
तस्मात स्बजीज अकारका मवन्ध्यापन्नाः ॥३३४॥ 


पुरुष: सूपमिलाषी स्त्रीकृम च॑ प्ररुपममिलषति ! 
एयाचाय परंपरागतेदशी तु श्रुति। ॥ ३३६ ॥ 


गायार्थ:--/[ कर्मेनि: तु ] कर्म [ प्ज्ञानो क्रियते ] ( जीवको ) भ्रज्ञानी करते हैं [तथा एव | 
उसी तरह [ कर्मेन्रि: ज्ञानी ] फर्म ( जीवको ) ज्ञानी करते हैं, [ कर्मंभिः स्वाप्यते ] कर्म सुलाते हैं 
[ तथा एवं ] उसी तरह [ कर्मेभि: जावयंते ] कर्म जगाते हैं, [ क्ममिः सुखी क्रियते ] कर्म सुखी करते 
हैं [तथा एवं | उसो तरह [ कर्मभिः दुःख्ो क्रियते ] कर्म दुःखी करते हैं, [ कर्मम्रि: श्व मिथ्यात्व॑ 
नोयते ] कर्म मिथ्यात्वको प्राप्त कराते हें [ च एवं ] भोद [ घसंयमं नीयते ] कर्म प्रसंगमको प्राप्त 
कराते हैं, [ कर्मनिः] कर्म [ ऊर्ध्य ग्रध: च॒ ब्रपि तियंग्लोकं च ] ऊध्वंलोक, भ्रघोलोक और तिर्यग्लोकमें 
[ अाम्यते ] भ्रमण कराते हैं, [ यत्किचित्‌ यावत्‌ शुभाशुभं ] जो कुछ भी जितना शुभ प्ौर भप्रशुभ 
है बह सब [ कर्ममिः व एव क्रियते | कम॑ ही करते हैं। [ यस्मात्‌ ] इसलिये [ कर्म करोति ] कर्म 
करता है, [कर्म ददाति] कम देता है, [ हरति ] कमे हर लेता है-[ इति यत्किचित्‌ ] इसप्रकार जो 


कुछ भी करता है वह कर्म ही करता है, [तस्मात्‌ तु] इसलिये [ सबंजीवा: ] सभी जीव [ ध्कारका! 
झ्रापज्ञा। भवंति ] प्रकारक ( भ्रकर्ता ) सिद्ध होते हैं । 


भौर, [ पुरुषः ] पुरुषबेदकर्म [ स्त्यभिलाबी ] स्त्रीका अभिलाबी है[ व] भौर | स्त्रोकर्स ] 
स्‍्त्रोवेदकर्म [ पुदयम्‌ प्रभिलयति ] पुरुषको अमिलाषा करता है-- [ एवा प्राचायंपरम्परावता ईदशीतु 


सर्वेविशुदज्ञान धधिकार ४६३ 


वस्मान्न को5पि जीवों उन्रक्षवारी त्वस्माऋृम्मपदेशे | 
यस्मात्कम चैव हि कर्मामिस्यतीति भणितम्‌ ॥३३७॥ 
यस्माद्ंति पर परेण हन्यते व सा प्रक्ृतिः । 
एतेनार्थन किले भण्थते. परघातनामेति | रे३८ ॥ 
तस्मान्न को 5पि जीव उपघातको 5स्त्यस्माकप्रुपदेशे ! 
यस्मात्कम चेब हि कम हंतीति मणितम )। ३३९ ॥ 
एवं सांख्योपदेश ये तु प्ररूपयंतीटर्श श्रमणा! | 
तेषाँ प्रकृतिः करोत्यात्मानश्वाकारका! सर्वे || ३४० ॥ 





श्रुति: ] ऐसी यह ध्ाचायंकी परम्परासे भाई हुई श्रुति है; [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ भस्माकम उपदेशे 
तु ] हमारे उपदेशमें तो [ कः भ्रपि जोवः ] कोई भौ जीव [ भ्रश्रह्माचारो न ) भ्रज्रह्मचारी नहीं है, 
[ यस्‍्मात्‌ ] क्‍योंकि [ कर्म च एवं हि ] कर्म ही [कर्म श्रभिलबति] कमेकी _भिलाषा करता है [इति 
मणितम्‌ ] ऐसा कहा है । 

झभोर, [ यश्मात्‌ पर हंति ] जो परको मारता है [च] प्रोर [ परेण हन्यते] जो परके द्वारा 
मारा जाता है [ सा प्रकृति: ] वह प्रकृति है--[एतेन भ्रथेंग किल ] इस प्रथमें [ परघातनाम इति 
अग्यते ] परघातनामकर्म कहा जाता है, [ तस्समात्‌ ] इसलिये [ प्रस्साकम्‌ उपदेशे ] हमारे उपदेक्षमें 
[ कः श्रपि जीव: ] कोई भी जीव [ उपधातक: न भ्रस्ति] उपघातक (भारनेवाला) नहीं है [परमात ] 
क्योंकि [ कम थे एवं हि ] कर्म ही [कर्म हूंति ] कर्मको मारता है [ इति मश्ितम ] ऐसा कहा है ।” 

( भाचायंदेव कहते हैं कि:--) [एवं तु ] इसप्रकार [ ईहशं सांख्पोपदेशं ] ऐसा सांस्यमतका 
उपदेश [ मे भ्मरता: ] जो श्रमणा ( जैन मुनि ) [ प्ररूपयंति ] प्रूपित करते हैं [ तेषां | उनके मतमें 
(प्रकृति; करोति] प्रकृति ही करती है [ ध्ात्मानः च सर्वे ] भौर प्रात्मा तो सब [प्रकारकाः] क्‍्रकारक 
है ऐसा सिद्ध होता है ! 

[ ध्राथया ] प्रथवा ( करतृ त्वका पक्ष सिद्ध करतेके लिये ) [ मन्यसे ] यदि तुम यह मानते 
हो कि | मम झात्मा ] मेरा ध्यात्मा [ झात्मन। ] सपने [ झात्मासस ] ( दृव्यरूप ) प्रात्माको 


ड्र्द्र्द समयसार 


अथवा मन्यसे ममभात्मात्मानमात्मनः करोति । 
एव मिथ्यास्वमावदः तवैतजानत! || ३४१ || 


आत्मा नित्यो 5संख्येयग्रदेशो दर्शितश्तु समये । 
नापि स श्रक्यते ततों दीनो5पघिकश कर्तु यत्‌ ॥३४२॥ 


जीपस्प जीवरूप॑ विस्तरतों जानीहि लोकमात्र खशु । 
ततः स कि हनी 5 घिको वा कर्थ करोति द्रव्यम ॥३४३१॥ 


अथ ह्वायकस्तु भावों ब्वानस्वमावेन तिष्ठतीति मतम्‌ । 
तस्मान्नाप्यात्मात्मानं तु स्वयमात्मय/। करोति ॥३४४॥ 


[ करोति ] करता है. [ एतत्‌ जानतः तब ] तो ऐसा जानने वालेका-तुम्हारा [ एषः मिथ्या- 
स्वभाव: ] यह मभिशथ्यात्वभाव है; [ यद्‌ ] कयोंकि-[समये] सिद्धांतमें [ झ्रात्मा ] छ्ात्माको 
[ मित्या ] नित्य, [ प्रसंख्येयप्रदेशः ] भ्रसंस्यात-प्रदेशी [ बशित. तु ] बताया गया है, [ ततः ] 
उससे [ सः ] वह [ होनः ध्रधिक: च ] हीन या प्रधिक [ कतु न श्रवि शक्यते ] नहीं किया जा 
सकता; [ विस्तरतः ] झौर विस्तारसे भी [ जोबस्य जीवरूपं ] जीवका जीवरूप [ खलु ] निरचयसे 
[ लोकसात्र जानोहि ] लोकमात्र जानो; [ ततः ] उससे [कि सः होन: प्रधिक: था ] क्या बह हीन 
धथवा झधिक होता है ? [ द्रव्यम्‌ कं करोति ] तब फिर ( भ्रात्मा ) द्रव्यको ( प्रर्थात्‌ दरत्यरूप 
ध्रात्माको ) कैसे करता है ? 

[ प्रय ] श्थवा यद्दि | ज्ञायकः भाव! तु ] ज्ञायक भाव तो [ शानस्वभावेन तिष्ठति ] 
शानस्थभावसे स्थित रहता है” [ इति मतम्‌ ] ऐसा माना जाये, [ तस्मात्‌ ध्रपि ] तो इससे भी 
[ प्लात्मा स्वयं ] धात्मा स्वयं [ प्रात्मनः झात्मान तु ] ध्पने झात्माको [ न करोति ] नहों करता 
यह सिद्ध होगा । 
सर ( इसप्रकार कतृ त्वको सिद्ध करतेके लिये विवक्षाको बदलकर जो पक्ष कहा है वह घटित नहीं 

त्ा। 

(इसप्रकार, यदि कमेका कर्ता कर्म ही माना जाये तो स्याद्ादके साथ विरोध श्राता है; इसलिये 
धात्माको प्रशान-घवस्थामें कथंचित्‌ प्रपने प्रज्ञानभावरूप कर्मका कर्ता मानना चाहिये, जिससे स्याद्वादके 
साथ विरोध नहीं धाता । ) 


सर्वे विशुद्ज्ञान धधिछाव ड६५ 


कमबात्मानमज्ञानिनं करोति, ज्ञानाररणासख्यकर्मोदयमंतरेण तदनुपपते! । कमद झानिन 
करोति, ड्ानावरणास्यकमक्षयोपश्मममंतरेण तदलुपपत्तेः | करमेंद स्वापयति, निद्रारूयकर्मोदय- 
मंतरेण तदलुपपते!। कर्मेंव जागरयति, निद्रार्यकम क्षयोपश्नममंतरेण तदसुपपसे! । कर्मेंष 
सुखयति, सद्रेधारूयकर्मोदयमंतरेण तदलुपपचे) | करमेंव दुःखयति, अधदेधारूयकर्मोदयमंतरेण 
तदलु पपतेः । कर्मेंव मिथ्यादर्श करोति, मिथ्यात्वकमोंद्यमंत्रेण तदसुपपचे।। कमेंवासंयत 
करोति, चारित्रमोद्दाख्यकर्मोंद्यमंतरेण तदनुपप्तेः । कमवोर्ध्वाधस्तिय ग्लोक॑ अमयति, 
आलुपूर्व्यारूयकर्मोद यमंतरेण तदसुपपत्ता | अपरमपि यद्यावत्किचिच्छुमाशु्ं तत्ताबत्सकलमपि 
कमव करोति, प्रशस्ताप्रश्नस्तरागारूपकर्मोदयमंतरेण तदनुपफ्तेः । यत एवं सम्तस्तमपि रतंत्र 
कर्म करोति, फर्म ददाति, कर्म इरति च, ततः स्व एवं जीवाः नित्यमेवेकांतेनाकर्तार एवेति 
निश्चिनुमः! । किश्व--श्रुतिरप्येनमर्थमाह; पुंवेदाखूयं कम ख्रियमभिलषति, खीवेदारूयं कर्म 


हीकाः--(यहाँ पुर्वपक्ष इसप्रकार है: ) “कर्म हो आत्माको ग्रज्ञानो करता है, क्यों कि ज्ञानावरण 
नामक कर्मके उदयके बिना उसकी (-अज्ञानको ) भनुपपत्ति है; कर्म ही (भ्रात्माको) ज्ञानी करता है, 
क्योंकि ज्ञानावरश नामक कर्मके क्षयोपशमके बिना उसकी भनुपपत्ति है; कर्म ही सुलाता है, क्‍योंकि 
निद्रा नामक कर्मके उदयके बिना उसकी प्रनुपपत्ति है; कर्म ही जगाता है, क्योंकि निद्रा नामक कम्मके 
क्षयोपशमके बिना उसकी श्रनुपपत्ति है; कर्म ही सुखी करता है, क्योंकि सातावेदनीय नामक कमंके 
उदयके बिना उसकी भनुपपत्ति है; कर्म ही दु!ःखी करता है, क्योंकि प्रसातावेदनीय नामक कर्मके उदमके 
बिना उसकी पनुपषत्ति है; कर्म हो मिथ्याहृष्टि करता है, क्योंकि मिथ्यात्वकमेंके उदयके बिता उसकी 
प्रनुपपत्ति है; कमे ही ध्रसंयमी करता है, क्यों कि चारित्रमोह् नामक कर्मेके उदय्के बिना उसको प्रनुपपत्ति 
है; कर्म ही ऊध्वेलोक में, भधोलोकमें भोर तियंरलोकमें भ्रमण कराता है, क्यों कि प्रानुपूर्वी नामक कर्मके 
उदयके बिना उसकी श्वनुपपत्ति है; दूसरा भी जो कुछ जितना शुभ-प्रशुभ है वह सब कम ही करता है, 
क्योंकि प्रशस्त-श्रप्रश्षस्त दाग नामक कमंके उदयके बिता उनकी भ्रनुपपत्ति है। इसप्रकार सब कुछ 
स्वतंत्रतया कर्म द्वी करता है, कम ही देता है, कर्म हो हर लेता है, इसलिये हम यह निवचय करते हैं कि-.. 
सभी जीव सदा एकान्तसे भकर्ता हो हैं । घोर श्रुति (भगवानकी वाणी, शास्त्र) भो इसी भ्रथंको कहतो है; 
क्योंकि, (वह श्रुति) 'पुरुषवेद नामक कर्म स्त्रीकी भ्रभिलाया करता है धोर स्त्रीवेद नामक कर्म पुरुष की 
झभिलाषा फरता है' इस वाइयसे कर्मको हो कर्मकी प्रभिलाषाके कतू त्वके समर्थन द्वारा जोवकों 
झव्ह्मचर्यके कतु त्वका निषेध करती है, तथा 'जो परको हनता है भौर जो परके ढारा हना जाता है 
वह परधातकर्म है' इस वाक्यसे करमंको ही करममके घातका कतु त्व ट्वोनेके समर्थत द्वारा जीवके घातके 
कतृ त्वका निषेध करती है, भौर इसप्रकार ( भ्रत्नद्य वर्यके तथा घातके करत त्वके निषेध द्वारा ) जी बका 
स्वधा ही प्रकतृ त्व बतलाती है ।' 


४६६ समयसार 


पुमांसममिलपति हति वाफ्येन के ण एवं कर्मामिलापकर्ट्वसमर्थनेन  जीवस्याम्रह्म- 
कतृत्वप्रतिषेधातू, तथा यत्परं हंति, न च॑ परंण हन्यते तत्परघातकर्मेति वाक्येन 
कर्ण एव कर्म घातकदृत्वसमर्थनेन जीवस्य घातकतुत्वप्रतिषंधाध स््थवाकतत्वश्ञापनात्‌ ! 
एबमीइक् सांख्यसमय स्वप्रज्ञापराधेन सृत्राथमबुध्यमाना। केचिय्छुमणामासाः प्ररूपयंति; तेषां 
प्रकृतेरे कांतेन कद त्वाभ्युपममेन सर्वेषामेब जीवानामेका तेनाकत स्वापचे! जीव कर्तेति श्रुतेः कोपो 
दुःशक्यः परिदर्तम । यस्‍्तु कम आत्मनो5श्ानादिसवेभावान्‌ पर्यायकूपान्‌ करोति, आत्मा 
स्वात्मानमेवेक द्रब्यरूपं करोति, ततों जीव? कर्तेति श्रुतिकोपो न मवतीत्यभिप्राय) स मिथ्येव । 
जीड़ो द्वि द्रव्यरूपेण तावशित्यो 5सं रूयेयप्रदेशो लोकपरिमाणश्च । तत्र न तावपशित्यस्य कार्य त्व- 
मुपपन्न, कृतकत्वनित्यत्वयोरेकत्वविरोधात्‌ । न चावस्थितासंख्येयप्रदेशस्येकस्य पुद्टलस्कंधस्येव 
प्रदेशप्रतेपणाकप णद्वारे णापि तस्‍्य कार्यत्व॑, प्रदेशप्रत्तेषणाफर्षणे सति तस्येकत्वव्याघातात्‌ | न 





( भ्राचायंदेव कहते हैं किः-- ) इसप्रकार ऐसे सांख्यमतको, अपनी प्रज्ञा (बुद्धि) के स्वपराघसे 
सूत्रके श्रथंको न जाननेवाले कुछ #भ्रमणाभास प्ररूपित करते हैं; उनकी, एकान्तसे प्रकृतिके कतृ त्वकी 
मान्यतासे, समस्त जीवोंके एकान्तसे प्रकतृ त्व भ्रा जाता है इसलिये “जीव कर्ता है” ऐसी जो श्रुति है उसका 
कोप दूर करना श्चद्क्य हो जाता है (भ्रर्थात्‌ भगवानकी वाणीकी विदराघना होती है )। झोर, 'कर्म 
झात्माके ध्ज्ञानादि स्व भावोंको--जो कि पर्यायरूप हैं उन्हें--करता है, भौर श्रात्मा तो प्रात्माको ही 
एकको द्रव्यरूपको करता है इसलिए जीव कर्ता है; इसप्रकार श्रुतिका कोप नहीं होता'-- ऐसा जो प्रभिप्राय 
है| वहू मिथ्या ही है। (इसीको समभाते हैं:--) जीव तो द्रव्यरूपसे नित्य है, प्रसंख्यात- प्रदेशी है झ्लोर 
लोक परिमाण है । उसमें प्रथम, नित्यका कार्यत्व नहीं बन सकता, क्योंकि कृतकत्वके भौर नित्यत्वके 
एकत्वका विरोध है। ( भात्मा नित्य है इसलिये वह कुतक श्रर्थात्‌ किसीके द्वारा किया गया नहीं हो 
सकता | ) और भवस्थित झसंख्य-प्रदेशवाले एक (भात्मा) को पुद्गलस्कन्धकी भाँति, प्रदेशोंके प्रक्षेप ण- 
प्राकर्षण द्वारा भी कार्यत्व नहीं बन सकता, क्योंकि प्रदेशोंका प्रक्षेपण तथा झ्राकषंण हो तो उसके 
एकत्वका व्याधात हो जायेगा । ( स्कन्ध अनेक परमाणुश्चोंका बना हुआ है, इसलिये उसमेंसे परमाणु 
निकल जाते हैं तथा उसमें भाते भी हैं; परन्तु प्लात्मा निश्चित श्रसंस्यात-प्रदेशवाला एक ही द्रव्य है 
इसलिये वह भपने प्रदेशोंको निकाल नहीं सकता तथा अधिक प्रदेशोंको ले नहीं सकता । ) भौर सकल 
लोकरूपी घयके विस्ताइसे परिमित जिसका निश्चित्‌ निज विस्तार-संय्रह है (भ्र्थात्‌ जिसका लोक जितना 
निश्चित माप है) उसके (-प्रात्माके ) प्रदेशोंके संकोच-विकास द्वारा भी कार्यत्व नहीं बन सकता, क्योंकि 
प्रदेशोंके संकोच-विस्तार होने पद भी, सूले-गीले चमड़ेकी भाँति, निश्चित निज विस्तारके कारण उसे 
. (घात्माको) हीनाधिक नहीं किया जा सकता । (इसप्रकार श्ात्माके द्रव्यरूप ध्रात्माका करतूं त्व नहीं बन 





के भ्मणाभास+मुलिके गुण नहीं होने पर भो अपनेको मुमि कहलानेवाले । 


सर्वेविशद्धज्ञान प्रधिकार इ६७ 


चापि सकललोकवास्तुबिस्तारपरिमितनियतनिजामोगसंग्रहस्य प्रदेशसंकोचनविकाशनद्वारंण तस्य 
कायर्य, प्रदेशसंकोचनबिकाशनयोरपि. थशरुष्काद्रेचमंबत्मतिनियतनिजविस्ताराद्धीनाधिकस्य 
तस्थ कतुमशक्यत्वात्‌ । यस्तु वस्तुस्व॒मावर्थ संवंथापोहुमशक्यत्वात्‌ ब्रायकों भावों ज्ञानध्वमावेन 
सवरदेव तिष्ठति, तथा किष्ठंश ब्लायककत त्वयोरत्यं तबिरुद्धत्वान्मिथ्याखादिभागानां ने कर्ता 
भवति, भवं॑ति च मिथ्याल्वादिभावाः, ततस्तेषां कमव क॒तू प्रूप्यतः इति बासनोन्मेषः स तु 
नितरामात्मात्मानं करोठीत्यभ्युपगमसुपहंत्येव । ततो ब्रायकस्य भावश्य सामान्यापेक्ष या 
ज्ञानसभावावस्थितत्वे 5पि कमजानां मिथ्यात्वादिमाबानां ब्ञानसमये 5नादिश्वेयज्ञानमेदपिशान- 
शून्पत्वात्‌ परमात्मेति जानतो विशेषापेक्षपा ल्वक्षानहपस्थ श्ञानपरिणामस्य करणात्कतृत्वमनु- 
मंतव्यं; तावद्ाषत्दादिल्ञेयज्ञानमेद विज्ञानपूण ववादात्मानमेबात्मेति जानतों क्थिषापेक्षबापि 
ज्वानरूपेणेव ज्ञानपरिणामेन परिणममानस्य केबल शाठत्वात्साक्षादकर्तृत्व॑ स्थाद । 





सकता । ) ओर, “वस्तुस्वृभावका सर्वथा मिटना प्रशक्य होतेसे ज्ञायक भाव ज्ञानस्वभावसे ही सदा 
स्थित रहता है भ्ौर इसप्रकार स्थित रहता हुप्मा, ज्ञायकत्व श्रोर कतृ त्वके प्रत्यन्त विरुद्धता होनेसे, 
भिथ्यात्वादि भावषोंका कर्ता नहीं होता। श्रोर मिथ्यात्वादि भाव तो होते हैं; इसलिये उनका कर्ता कम ही 
है इसप्रकार प्ररूपित किया जाता है--ऐसी जो वासना (अभिप्राय भुकाव) प्रगट की जाती है वह भी 
झात्मा भात्माको करता दै' इस ( पूर्वोक्त ) मान्यताका प्रतिशयता पूर्वक घात करती है (क्योंकि सदा 
ज्ञायक माननेसे धात्मा ग्रकर्ता ही सिद्ध हुआ ) । 

इसलिये, ज्ञायक भाव सामान्य प्रपेक्षासे ज्ञानस्वभावसे झ्रवस्थित होने पर भी, कर्मसे उत्पन्न होते 
हुए भिथ्यात्वादि भावोंके जञानके समय, भ्रनादि कालसे ज्ञेय शोर ज्ञानके भेद विज्ञानसे शून्य होनेसे, परको 
भ्रात्माके रूपमें जानता हुआ वह ( ज्ञायक भाव ) विशेष प्रपेक्षासे भ्रज्ानरूप जानपरिणामको करता है 
(- भ्रश्ञानरूप ऐसा जो ज्ञानका परिशमन उसको करता है) ६सलिए, उसके कतृ त्वको स्वीकार करना 
( भ्र्थात्‌ ऐसा स्वीकार करता कि वह करथ्थ॑चित्‌ कर्त्ता है) वह भी तबतक कि जबतक भेवविज्ञानके 
प्र।रम्भसे ज्ञेय और ज्ञानके भेदविशानसे पूर्ण ( प्र्थात्‌ भेद विज्ञान सहित ) होनेके कारण श्रात्माको ही 
प्रात्माके खूपमें जानता हुश्रा वह ( शञायक भाव ), विशेष श्रपेक्षासे भी ज्ञानरूप ही ज्ञानपरिणामसे 
परिशभित होता हुआ (-ज्ञानरूप ऐसा जो ज्ञानका परिणमन उसरूप ही परिणमित होता हुएा), मात्र 
ज्ञातृत्वके कारण साक्षात्‌ भ्रकर्ता हो । 

भावार्थ :--कितने ही जेन मुनि भी स्पाद्वाद-बाझीको भलो भाँत्ति न समझ कर सर्वधा एकान्तका 
प्रस्रिप्राय करते हैं भौर विवक्षाको बदलकर यह कहते हैं कि--“भ्रात्मा तो भावकर्मका भकर्ता ही है, 
कर्म प्रकृतिका उदय ही भावकर्मको करता है; भ्रशान, ज्ञान, सोता, जागना, सुख, दु/ख, मिष्यात्व, भ्रसंयम, 
चार गतियोंमें भ्रमणा--इन सबको, तथा वो कुछ भो:शु म-प्रशु म भ/व है उन सबको कर्म हो क रत। है; जीव 


४ंष्८ समयस।र 


( शादु लविक्रीडित ) 
मा 5कर्तारममी स्प्रशन्तु पुरुष सांख्या शवाष्याहताः 
कर्तारं कलयंतु त॑ किल सदा भेदावबोधादघः ! 
ऊच्चंघ तृद्धशबोधधामनियतं प्रत्यक्षमेनं स्वयं 
पश्यन्तु च्युतकतृ मावमचर्ल बज्ञातारमेक॑ परस्‌ ॥ २०४ ॥। 





तो प्रकर्ता है।” झौर वे मुनि शास्त्रका भी ऐसा ही भप्र्थ करते हैं कि--“वेदके उदयसे स्त्री-पुरुषका 
विकार होता है श्लोर उपधात तथा परघात प्रकृतिके उदयसे परस्पर घात होता है ।” इसप्रकार, जैसे 
सांस्यथमतावलम्बी सब कुछ प्रकृतिका ही काये मानते हैं ग्रोर पुरुषको अरकर्ता मानते हैं उसो प्रकार, प्रपनी 
बुद्धिके दोषसे इन मुनियोंकी भी ऐसो ही ऐकान्तिक मान्यता हुई । इसलिए जिनवाणी तो स्याद्वादरूप है, 
प्रतः सर्वंथा एकान्तको माननेवाले उन मुनियों पर जिनवाणीका कोप अवश्य होता है । जिनवाणीके 
कोपके भयसे यदि थे विवक्षाको बदलकर यह कहें कि--“भावकर्मका कर्ता कर्म है और भ्रपने प्रात्माका 
(भ्र्थात्‌ भ्रपनिको ) कर्ता भात्मा है, इसप्रकार हम श्रात्माको कथंचित्‌ कर्ता कहते हैं, इसलिए वाणीका 
कोप नहीं होता; तो उनका यह कथन भी भिथ्या ही है। आत्मा द्रव्यसे नित्य है, श्रसंख्थातप्रदेशी है, 
लोकपरिमारा है, इसलिए उसमें तो कुछ नवीन करना नहीं है; भौर जो भावकर्म रूप पर्यायें हैं उनका कर्ता 
तो वे मुनि कर्मको ही कहते हैं; इसलिये झात्मा तो श्रकर्ता ही रहा ! तब फिर वाणीका कोप कैसे मिट 
गया ? इसलिये भात्माके कतृ त्व-अकतृ त्वकी विवक्षाको यथाथे मानना ही स्याद्वादको यथार्थ मानना है। 
शात्माफे कठृ त्व- भ्रकतृ त्वके सम्बन्धें सत्त्याथ स्थाद्राद-प्ररूपण इसप्रकार है:ः-- 

ग्रात्मा सामान्‍य धपेक्षासे तो ज्ञानस्वभावमें ही स्थित है; परन्तु मिथ्यात्वादि भावोंको जानते 
समय, प्रनादि कालसे ज्ञेय झोद ज्ञानके भेदविजश्ञानके अभावके कारणा, ज्ञेयरूप मिथ्यात्वादि भावोंकों 
झ्रात्माके रूपमें जानता है, इसलिए इसप्रकार विशेष श्रपेक्षासे भ्रज्ञानरूप ज्ञानपरिणामको करनेसे कर्ता है; 
प्रोर जब भेदविज्ञान होनेसे श्रात्माको ही प्रात्माके रूपमें जानता है तब विशेष अपेक्षासे भी ज्ञानरूप 
ज्ञानपरिणाममें ही परिणमित होता हुप्ना मात्र ज्ञाता रहनेसे साक्षात्‌ अ्रकर्ता है । 

प्रव इस ध्थेंका कलशरूप काव्य कहते हैं :--- 

श्लोकार्थ :--[ प्रमो प्ाहेताः प्रपि ] यह भाहंत्‌ मतके भ्रनुयायी प्र्थात्‌ जेब भी [ पुरुष ] 
भात्माको, [ सांख्याः इब ] सांख्यमतियोंकी भाँति, [ प्रकर्तारमु सा स्पृशन्तु ]( स्वधा ) भ्रकर्ता 
मत मानों; [ सेव-धवजोधात्‌ श्रधः ] भेदज्ञान होनेसे पूर्व [ त किल ] उसे [ सदा ] निरन्तर 
[ कर्तारस्‌ कलयन्तु ] कर्ता मानो, [ तु ] श्रोर [ ऊध्बंभ ] भेदबिज्ञान होनेके बाद [ उद्धत-बोष- 
धाम-नियतं स्वयं प्रत्यक्ष एवम्‌ ] उद्धत क्ज्ञानधाम ( शानमन्दिर, शानप्रकाश ) में निश्चित इस 





के शानधघाभन्‍८-ज्ञानमन्दिर; ज्ञानप्रकाश । 


स्वंविशुद्धज्ञान भ्रधिकार ह ४६६९ 


( मालिनी ) 
प्षणिकमिदभिहैकः . कल्पयित्वात्मतत्तव॑ 
निजमनसि विधते कहभोक्त्रोविमेदस्‌ । 
अपहरति विमोह तस्य नित्यामृतौधे! 
स्रथमयम मििचंश्िचमत्कार एवं ॥ २०६ |। 


स्वयंप्रत्यक्ष प्रात्माको [ च्यूत-फृतृ सावम्‌ श्रचल एक परम श्ाता रम्‌ ] कतृ त्व रहित, झचल, एक परम 
ज्ञाता ही [पश्यन्तु] देखो । 


भावाय:--सांस्यपतावल म्बी पुदषकों सर्वेधा एकान्तसे ग्रकर्ता, शुद्ध उदासोन चैतन्यमात्र मानते 
हैं । ऐसा माननेसे पुरुषकों पंतारके ग्रभावका प्रसंग ग्राता है; श्रौर यदि प्रकृतिको संसार माना जाये तो 
वह भी घटित नहीं होता, क्योंकि प्रकृति तो जड़ है, उसे सुखदुःखादिका संवेदन नहीं है, तो उसे संसार 
कंसा ? ऐसे प्रनेक दोष एकान्त मान्यतामें भ्राते हैं। स्वंथा एकान्त वस्तुका स्वरूप हो नहों है । इसलिये 
साख्यमतों मिथ्यादृष्ठि हैं; प्रोर यदि जैन भी ऐसा मानें तो वे भी मिथ्याहष्नि हैं। इसलिए श्राचायंदेव 
उपदेक्ष देते हैं कि-सांख्यमतियोंकी भाँति जेन आत्माकों सवेथा झकर्ता न मानें; जबतक स्व-परका 
भेदविज्ञान न हो तबतक तो उसे रागादिका-अ्रपने चेतनरूप भावकर्मोका- कर्ता मानो, और भेदविशज्ञान 
द्वोनिके बाद शुद्ध विजशञानचन, समस्त कतृ त्वके भावसे रहित, एक ज्ञाता ही मानो । इसप्रकार एक ही 
झात्मामें कतृ त्व तथा झकतृ त्व-ये दोनों भाव विवक्षावधश सिद्ध होते हैं । ऐसा स्याह्वाद मत जैनोंका है; 
झ्रौर वस्तुस्वभाव भी ऐसा ही है, कल्पना नहीं है । ऐसा (स्पाद्वादानुसार) माननेसे पुरुषको संसार-मोक्ष 
भ्रादिकी सिद्धि होती है; भौर सर्बथा एकान्त माननेसे सर्व निश्चय-व्यवह्ा रका लोप होता है।२०५। 


भागेकी गाथाप्रोंमें, 'कर्ता भन्य है भोर भोक्ता प्रन्य है ऐसा माननेवाले क्षरिकवादोी 
बौद्धमतियोंकी सर्वेधा एकान्त माध्यतामें दूषरा बतायेंगे भौर स्याद्वादानुसार जिसप्रकार वस्तुस्वरूप पर्थात्‌ 
कर्ताभोक्तापन है उसप्रकार कहेंगे । उन गाथाप्नोंका सूचक काव्य प्रथम कहते हैं:-- 


श्लोकार्थ:--[ इह ] इस जगतमें [ एकः ] कोई एक तो ( भ्रर्यात्‌ क्षशिकवादी बौद्धमती ) 
[ इदस्‌ प्रात्मतत्त्व क्षरि।कल्‌ कल्पकित्या ] इस धात्मतत्त्वको क्षरिश।क कल्पित करके [ निज-सनसि ] 
प्रपते मनमें [| कतू -मोकत्रो: विभेद विधत्ते ] कर्ता घ्लोर भोक्ताका भेद करते हैं ( -कर्ता धन्य है धोद 
भोक्ता प्रस्थ है, ऐसा मानते हैं ); [ तस्य बिसोह | उनके सोहको ( प्ज्नानकों ) [ ध्रयम खितु- 
चमत्कार: एव स्वयम्‌ ] यह वेतन्यचमत्कार ही स्वयं [ निल्य-प्रमत-झोधे: ) नित्यतारूप श्रमृतके 
झ्रोष (-समूह ) के द्वारा [ झसिषिश्वत्‌ | प्रस्तितचत करता हुआ, [ अपहरति ] दूर करता है । 


४७० समयसार 
( धनुष्ट्रम्‌ ) 
वृस्यंज्वमेदतो उत्यंतं वृत्तिमभाशकल्पनातू । 
अन्यः करो ति झुंकते +न्य हत्येहांतथ्करास्तु मा ॥२०७॥। 





भावार्थ:--क्ष रि[कवादी कर्ता-भोक्तामें भेद मानते हैं, प्र्थात्‌ वे यह मानते हैं कि--प्रथम क्षरामें 
जो ध्ात्मा था वह दूसरे क्षणमें नहीं है । भ्राचायंदेव कहते हैं कि--हम उसे क्या समभरायें ? यह चेतन्य 
ही उसका भज्ञान दूर कर देगा-कि जो (चेतन्य) झनुभवगोचर नित्य है । प्रथम क्षएामें जो झ्रात्मा था 
वही द्वितीय क्षणमें कहता है कि “मैं जो पहले था वही हैं ; इसप्रकारका स्मरखपूर्वक प्रत्यभिज्ञान प्रात्माकी 
नित्यता बतलाता है । यहाँ बौद्धमती कहता है कि-'जो प्रथम क्षणमें था वही मैं दूसरे क्षणमें हैं' ऐसा 
मानना वह तो अनादिकालीन श्रविद्यसे भ्रम है; यह भ्रम दूर हो तो तत्त्व सिद्ध हो, शोर समस्त क्लेश 
मिटे । उसका उत्तर देते हुए कहते हैं कि-“हे बौद्ध ! तू यह तो तक (-दलोल) करता है उस सम्पूर्ण 
तकंको करनेवाला एक ही झात्मा है या झनेक ग्ात्मा हैं ? और तेरे सम्पूर्ण तकंको एक ही पश्रात्मा 
सुनता है ऐसा मान कर तू तक करता है या सम्पूरों तक पूर्णा होनेतक अनेक आत्मा बदल जाते हैं ऐसा 
मानकर तर्क करता है ? भर तेरी सम्पूर्णा तक एकहो प्रात्मा सुनता है ऐसा मानकर तू' तक करता है 
या सम्पूर्ण तक पूर्ण होने तक भ्रनेक झात्मायें पलट जाते हैं ऐसा मानकर तक करता है ? यदि भनेक 
पधात्मा बदल जाते हों तो तेरे सम्पूर्ण तकेको तो कोई ग्रात्मा सुनता नहीं है; तब फिर तर्क करनेका क्या 
प्रयोजन है ? यों प्रनेक प्रकारसे विचार करने पर तुकै ज्ञात होगा कि प्रात्माको क्षरिक मानकर 
प्रत्यभिगानको भ्रम कह देना वह यथार्थ नहीं है। इसलिये यह समझना चाहिये कि-श्रात्माको 
एकान्ततः नित्य या एकान्तत: भ्रनित्य मानना वह दोनों अ्रम हैं, वस्तुस्वरूप नहीं; हम (जैन) कथ चित्‌ 
नित्यानित्यात्मक वस्तुस्बरूप कहते हैं वही सत्याथ है ।” २०६ । 


पुनः क्षणिकवादका युक्ति द्वारा निषेध करता हु प्रा, प्र प्रागेकी गाथाग्रोंका सूचक काब्य कहते 
हैं :-- 

श्लोकार्थ:--[ वृत्ति-प्रंश-मेदत: ] वृत्त्यंशोंके भ्र्थात्‌ पर्यायके भेदके कारण [ प्रत्यस्तं 
वृत्तिमह-नाश-कल्पनात्‌ ] (वृत्तिमान्‌ ध्वर्थात्‌ द्रव्य सवेथा नश्ठ हो जाता है! ऐपी कल्पनाके द्वारा 
[ भ्रन्‍्यः करोति ] “ग्रन्य करता है झोर [ धन्य! भुक्ते ] प्रन्य भोगता है! [ इति एकान्तः मा 
चकारतु | ऐसा एकान्त प्रकाशित मत करो । 





के मदि यह कह्दा जाये कि "आत्मा तो नष्ट हो जाता है किन्तु वह घंस्कार छोड़वा जाता है! तो यह भो यथार्थ 
नहीं है; यदि आत्मा नष्ट हो जाये तो आधारके बिना ध॑स्कार कहे रह सकता है ? ओर यदि कशाचित्‌ एक आत्मा 
इंस्कार छोड़ता जाये, तो भौ उस आत्माके संस्कार दूसरे बात्मामें प्रविष्ट हो जायें ऐसा नियम स्वायब्ंगत नहीं है + 


स्व विशुद्धशान भ्रभिकार ४७१ 
केहिचि दु पज्ज्एटह विणस्सए णेव केहिचि दु जीवो । 
जम्हा तम्हा कृव्वदि सो वा अ्रण्णो व णेयंतों ॥| ३४५ ॥॥ 
केहिचि दु पज्जर्एह विणस्सए णेव केंहिचि दु जीवों । 
जम्हा॒तम्हा वेददि सो वा अ्रण्णो व णेयंतो ॥| ३४६ ॥ 


जो चेव कृणदि सो चिय ण वेदए जस्स एस सिद्ध तो 
सो जीवो णादव्बो भिच्छादिद्वी श्रणारिहदों ॥ २४७ ॥॥ 


श्रण्णो करेदि श्रण्णो परिभ जद जस्स एस सिद्ध तो ॥ 
सो जोवो णादबष्वों मिच्छादिद्वी श्रणारिहदो ॥ ३४८ ॥॥ 





भावार्थ :--द्रव्यकी पर्यायें प्रतिक्षण नष्ट होती हैं इसलिये बौद्ध यह मानते हैं कि 'दरव्य ही सर्वेधा 
नष्ठ होता है! । ऐसी एकान्त मान्यता मिथ्या है। यदि पर्यायवान पदार्थंका दी नाक हो जाये तो पर्याय 
किसके प्राश्नयसे होगी ? इसप्रकार दोनोंके नाशका प्रश्न॑ग धानेसे शून्यका प्रसंग झाता: है ।२०७। 


ब्ध, ५ हु 
घब निम्नलिखित गाथाझोंमें घवेछान्तको प्रगट करके क्षरि।कवादका स्पष्ट तया निषेध करते हैं;-- 


पर्याय कुद्से नष्ट जीव, कुछसे न जीव विनष्ट हे । 
इससे करे है वो हि या को अन्य-नहीं एकान्त है ॥३४५॥ 
पर्याय कुछसे नष्ट जीव, कुछसे न जीव बिनष्ट है । 
यों जीब बेटे वो हि या को अन्य-नहिं एकान्त है ।!२४६॥ 
जीष जो करे ज़द भोगता नहिं-जिसका यह सिद्धांत है। 
अहँतके ह स्हैका नहीं थो जीव मिथ्यारष्टि है ॥३४७॥। 


जीव अन्य करता, अन्य वेदे-जिसका यह सिंद्वांत हे । 
अद्दतक्े मृतका नहीं, वो जौव मिध्यादष्टि है॥ २४८ ॥ 


४७२ समयसार 


- कैथ्ित पर्यायर्विनश्यति नेद केशित्तु जीव; ! 
यस्मात्तस्मात्करोति स वा अन्यो वा नेझांतः || २४५।॥। 


कैश्रितु पर्यायेबिनश्यति नेष कैथ्रिचु जीवः । 
यस्मात्तस्माद दयते स वा अन्यों वा नेकांतः ॥३४६॥ 


यश्चेव करोति स चेव न वेदयते यस्य एप सिद्धांत) । 
से जीयो ज्ञातव्यों मिथ्याटष्टिरनाइंव! ॥|३४७॥। 


अन्यः करोत्यन्या परिश्युक्ते यस्थ एप सिद्धांत! । 
. स जीचो ज्ञातव्यो मिथ्याहश्रिनाहत! ॥३४८।॥| 


गाया्थ:--[ यस्‍्मातु ] क्योंकि [ जोब: ] जीव [ कंश्चित पर्यायः तु ] कितनी ही पर्यायोंसे 
[ बिनश्यति ] नष्ट होता है [ तु ] भ्ोर [ कंश्वितृ ] कितनी ही पर्यायोंसे [म एव] नष्ट नहीं होता, 
[ तस्मात ] इसलियें [ सः वा करोति ] (जो भोगता है ) वही करता है! [ झ्न्य: था ] प्थवा 
"दूसरा ही करता है' [ त एकास्तः ] ऐसा एकान्‍्त नहीं है ( -स्याद्ाद है ) । 


[गस्‍्मात्‌ | क्योंकि [जोबः | जीव [ कंश्चित्‌ पर्याये: तु ] कितनी ही पर्यायोंसे [विनश्यति ] 
नष्ट होता है [ तु ] भोर [ कैश्चितृ ] कितनी ही पर्यायोंसे [ न एवं ] नह नहीं होता, [ तस्मात ] 
इसलिये [ सा वा वेदयते ] “( जो करता है ) वही भोगता है' [ प्रन्यः वा] भ्रथवा 'दूसरा ही भोगता 
है! [ न एकान्सः ] ऐसा एकान्त नहीं है ( -स्थाद्वाद है )। 


'[ यः च्‌ एवं करोति ] जो करता है [ सः व एव न वेदयते ] वही नहीं भोगता' [एथ: यरय 
सिद्धान्तः ] ऐसा जिसका सिद्धान्त है, [ सः जीव: |] वह जीव [ सिध्याहष्टः ] मिथ्याहष्टि, 
[धनाहेतः ] प्रनाहंत ( भरहंठके मतको न माननेवाला ) [शातव्य: ] जानना चाहिये । 


| प्रस्यः करोति ] दूसरा'करता है [ श्रन्य: परिभु क्ते ] भोर दूसरा भोगता है! [ एव पस्य 
सिद्धान्तः ] ऐसा जिसका सिद्धान्त है, [ सः जोबः ] वह जीव [भिष्याहृष्टि:] भिथ्याहहटि, [ ब्रनाहंंतः ] 
झनाईँत ( -पघ्रजेन ) [ शातव्य। ] जानना चाहिये। 


सर्वविशुद्धज्ञान प्णधिकार ४७३ 


यतो द्ि प्रतिसमय संभवदगुरुलुपुयुणपरिणामदारेण श्णिकलाद चित वैतन्यान्वयगुण- 
दवारेण नित्यललाथ जीव! केशरित्पर्यायविनश्यति, केबिचु न विनश्यतीति द्विस्वभावों 
ज्ञीवसलभावः | तत्तो य एवं करोति स एवान्यों वा वेदयते, ये एवं वेदयते स एवान्यों था 
करोठीति नास्ट्येकांतः | एवमनेकांते5पि यस्तत्क्षणवर्तमानस्यैव परमाथसस्ेन बश्तुलमिति 
वस्त्य॑शे 5पि वस्तुत्वमध्यास्य शुद्धनयलोमाइशुत्श्रेकांते स्थित्वा य एव करोति स एवं न वेदयते, 
अन्यः करोति अन्यों बेदयते हति पश्याति स मिथ्याशष्टिरेव द्रष्टव्पः, क्षणिकल्वे 5पि वृर्यंझ्ानां 
पृत्तिमतश्यैतन्वचमत्कारस्प टंकोत्कीणस्पेबांत/प्रतिमासमानत्वाद्‌ । 


टीकाः--जोबव, प्रतिसमय संभवते (-होनेवाले) भ्गुरुलघुगुणके परिणाम द्वारा क्षशिक होनेसे 
धौर श्चप्तित चेतन्यके ध्न्वयरूप गुरा द्वारा नित्य होनेसे, कितनी ही पर्यायोंसे विनाश्को प्राप्त होता है 
झौर कितनी ही पर्यायोंसे विनाक्षको नहीं प्राप्त होता है-- इसप्रकार दो स्वभाववाला जीवस्वभाव है; इसलिये 
'जो करता है वही भोगता है झथवा 'दूसरा ही भोगता है! 'जो भोगता है वही करता है' भथवा 'दूसरा 
ही करता है--ऐसे एकान्त नहीं है। इसप्रकार धनेकान्त होने पर भी, 'जो ( पर्याय ) उससमय होती 
है, उसीको परमार्थ सत्त्व है, इसलिये वही वस्तु है” इसप्रकार वस्तुके भंशमें वस्तुत्वका भ्ध्यास करके 
शुद्धनवके लोभसे ऋजुसूत्रनयके एकांतमें रहकर जो यह देखता-मानता है कि “जो करता है वही नहीं 
भोगता, दूसरा करता है झोर दूसरा भोगता है,” उस जोवको मिथ्यादहृष्टि ही देखना- मानना चाहिये; 
क्योंकि, वृत्त्यंशों (पर्यायों) का क्षणिकत्व होने पर भी, वृत्तिमान ( पर्यायमान ) जो चेतन्यचप्रत्कार 
( भात्मा ) है वह तो टंकोल्कोर्ण ( नित्य ) हो धन्तरंगमें प्रतिभासित होता है । 

भावाथं:--वस्तुका स्वभाव जिनवाणोमें द्रव्यपर्यायस्वरूप कहा है; इसलिये स्थाद्वादसे ऐसा 
प्रनेकान्त सिद्ध होता है कि पर्याय-हपेक्षासे तो वस्तु क्षणिक है भौर द्रव्य-प्पेक्षासे नित्य है। जीव भी 
बस्तु होनेसे दव्यपर्यायस्वरूप है । इस लिये, पर्यायद ऐसे देखा जाये तो कार्यको करती है एक पर्याय, झोर 
भझोगती है दूसरी पर्याय; जैसे मनुष्यपर्यायने शुभाशुभ्त कर्म किये श्रोर उनका फल देवादिपरयायने भोगा । 
यदि द्रब्यह हिसे देखा जाय तो, जो करता है वह्दी भोगता है; जैसे कि--मनुष्यपर्यायमें जिस जीवद्रव्यने 
शुभाशुभ कमे किये, उसी जीवद्रव्यने देवादि पर्यायमें स्वयं किये गये कमेंके फलको भोगा । 

इसप्रकार वस्तुका स्वरूप धनेकान्तरूप सिद्ध होने पर भी, जो जीव शुद्धनयको समझे बिना 
शुद्धनयके लोधसे वंस्तुके एक अ्ंश्छो (-वर्तेमात कालमें वर्लेती पर्यायकोी ) ही वस्तु मानकर ऋजुसूत्रतयके 
विषयका एकान्त पकड़कर यह मालता है कि 'जो करता है वही नहीं भोगता-- भन्‍य भोगता है, भौर जो 
भोगता है वही नहीं करता--ध्न्य करता है, वह जीव मिश्यांटृष्टि है, धरहुन्तके मतका नहीं है; क्‍योंकि, 
पर्यायोंका क्षशिकत्व होने पर भी, द्रव्यरूप चेतन्यचमत्कार जो प्रनूभवगोचर नित्य है; प्रत्यभिज्ञानसे शात 

है 


डेछ४ड समयसार 
( शादूं लक्षिकरीडित ) 
आत्मानं परिश्ुद्धमीप्सुभिरतिव्याप्विं प्रपधान्धर्की 
कालोपाधिबलादशुद्धिमघिकां तथ्रापि मत्मा परेः । 
चैतन्यं भ्रणिक प्रकल्प्य पृथुकेः शुद्ध्जुनत्रे रतै- 
रात्मा व्यून्झित एप हारबददों निःश्नत्रमुक्तेप्तिमिः ।२०४।। 





होता है कि जो मैं बालक अ्रबस्थामें था बही मैं तरुश ' अवस्थामें था भोर वही मैं वृद्ध प्रवस्थामें हैं ।' 
इसप्रकार जो कथंचित्‌ नित्यरूपसे प्रनुभवगो चर है-- स्वसंवेदनमें भ्राता है ओर जिसे जिनवासी भी ऐश्वा 
ही कहती है, उसे जो नहीं मानता वह मिथ्याहृष्टि है ऐसा समझना चाहिए। 


झथ इस प्रर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 


; इलोकार्थ:-- [ धात्मानं परिशुद्धम ईप्सुमिः परे: ध्रन्धक: ] प्रात्माको सम्पूर्णात वा शुद्ध च!हनेबाले 
अन्य किस्हों भ्न्धोंने-- [ पृथकः ] बालिशजवोने (बोदोंने )--[ काल-उपाधि-बलात प्रषि तत्र ध्रधिकाम्‌ 
झरशुद्धिम्‌॒ सत्वा ] कालको उपाधिक कारण भी भात्मामे भ्रधिक अशुद्धि मानकर [ पझ्रतिव्याप्ति 
प्रपष्ष ] अतिव्याप्तिको प्राप्त होकर, [ शुद्ध-ऋजुसूत्रे रतेः ] शुद्ध ऋजुसूत्रनयमें रत होते हुए [ चेतस्यं 
क्षरिफर्क प्रकत्प्प ] चेतन्यको क्षरिौक कल्पित करके, [ श्रहो एव: ब्रात्मा व्यज्कित: | इस प्रात्माको 
छोड़ दिया; [नि मृत्र-मुक्ता-ईक्षिमिः हारवत्‌] जेसे हारके सूत्र (डोरे) को न देखकर मात्र मोतियोंको 
द्ठी देखनेवाले हारको छोड़ देते हैं । 

भावार्ष :--प्रात्माको सम्पूर्णातया शुद्ध मानने के इच्छुक बौद्धोंने विचार किया कि “यदि भ्रात्माको 
नित्य माना जाये तो नित्यमें कालकी प्रपेक्षा होती है इसलिए उपाधि लग जायेगी ; इसप्रक।/र कालकी 
उपाधि लगनेसे प्रात्म।को बहुत बड़ी भ्रशुद्धि भ्रा जायेगो शोर इससे भ्रतिव्याप्ति दोष लगेगा । इस दोषके 
भयसे उन्होंने शुद्ध ऋजुसृत्रनयका विषय जो वर्तमान समय है, उतना मात्र ( -क्षशिक हो- ) प्रात्माको 
माना और उसे (प्रात्माको) नित्यानित्यस्वरूप नहीं माना । इसप्रकार झात्माको स्वंधा क्षरिक माननेसे 
उन्हें नित्यानित्यस्वरूप--द्रव्यपर्यायस्वरूप सत्यार्थ श्रात्माको प्राप्ति नहीं हुई; मात्र: क्षरिंक पर्यायमें 
झात्माकी कल्पना हुई; किन्तु: वह आत्मा सत्याथ नहीं है । पे 


मोतियोंके हारमें, डोरेमें प्रनेक मोती पिराये होते हैं; जो मनुष्य उस हार नामक वस्तुको मोतियों 
तथा डोरे सहित नहीं देखत।--मांत्र मोतियोंको ही देखता है, बह पृथक पृश्चक मोतियोंको ही ग्रहण करता 
है, हारकों छोड़ देता है; श्रर्थात्‌ उसे हारकी प्राप्ति नहीं होती । हंसी पकोरे जो जीव प्रात्माके एक 
चंतन्यभावको ग्रहरा नहीं करते प्रोर समय समय पर वर्तनापरिशासरूप उपयोगकी प्रव्शिक्रो देखकर 


श्रात्माकी धनित्य कल्पित करके, ऋजुसूत्रनयका विषय जो वर्तमान-समयमात्र क्षशिकस्व है उतना मात्र 


सर्वे विशुदज्ञान भ्रधिकार ४७५ 
( शादू'लविक्रडित ) | 
कतुवेंदयितुथ वृक्तिपज्षतो मेदों 5स्ल्वमेद्ो5पि वा 
कर्ता वेदयिता च मा मवतु वा वस्त्वेव संचिन्त्यतास्‌ । 
प्रोता सत्र झ्वात्मनीह निपुणेभेत्त; न श्रक्या क्वचि- 
चिचिन्तामणिमालिकेयम भितो 5 प्येका चकास्त्वेव नः ॥२०९॥। 





ही आत्माको मानते हैं (ध्र्धात्‌ जो जीव भ्रात्माको द्रव्यपर्यायस्वरूप नहीं मानते--मात्र क्षशिक पर्यायरूप 
ही मानते हैं ), वे भ्ात्माको छोड़ देते हैं; भर्थात्‌ उन्हें प्रात्माकी प्राप्ति नहों होती । २०८ + 


झब इस काव्यमें प्रात्मानुभव करनेको कहते हैं :-- 


इलोकार्थ:-- [ कतुः थ वेद घितुः मुक्तिवशतः भेद: झस्तु था झ्मेव: क्रषि] कर्ताका और भोक्ताका 
युक्तिके वश भेद हो या भ्रभेद हो, [ वा कर्ता च वेदविता भा भवतु ] ध्थवा कर्ता और भोक्ता दोनों 
न हों; [ बस्तु एवं सब्िग्त्यताम ] वस्तुका ही अनुभव करो। [निपुरोः सूत्र इब इह ब्ात्मनि प्रोता 
खितु-चिन्तामरित-मालिका क्वचित्‌ भेत्तु न शक्‍पा ] जंसे चतुर पुरुषोंके द्वारा डोरेमें पिरोयी गई 
मरणियोंकी माला भेदी नहीं जा सकती, उसी प्रकार ग्नात्मामें पिरोई गई चेतन्यरूप चिन्तामणिकों माला 
सी कभी किसीसे भेदी नहीं.जा सकती; [हयम्‌ एका | ऐसी यह प्ात्मारूपी माला एक हो, [सा भ्रमित: 
अपि चकास्तु एवं ] हमें सम्पूर्णतया प्रकाशमान हो ( ग्र्थात्‌ नित्यत्व, झनित्यत्व आदिके विकल्प 
छुटकर हमें धात्माका निविकल्प प्रनुभव हो )। 


सावा्थ:--पात्मा वस्तु होनेसे द्वव्यपर्यायात्मक है। इसलिये उसमें चेतन्यके परिणमनस्वरूप 
वर्यायके भेदोंकी श्रपेक्षासे तो कर्ता-भोक्ताका भेद है झौर चिन्मात्र द्रव्यकी ध्पेक्षासे भेद नही है। इस प्रकार 
भेद-भभेद हो भथवा विन्मात्र अनुभवनमें भेद-प्रभेद क्यों कहना चाहिये ? (भात्माको) कर्ता-भोक्ता 
हो न कहना चाहिए, वस्तुमात्रका भ्रनुभव करना चाहिये। जेसे मणियोंकोी मालामें मशियोंकी श्रौर 
डोरेकी विवक्षासे भेद-प्रभेद है परन्तु मालामातके ग्रहरा करने पद भेदाभेद-विकल्प नहीं है, इसी प्रकार 
झात्मामें पर्यायोंकी भौर द्रब्यंकी किंवक्षासे भेद-प्रभेद है परन्तु प्रात्मवस्तुमात्रका भनुभव करने पर विकल्प 
नहीं है। भाचायंदेव कहते हैं कि--ऐस। निविकल्प भात्माका झनुभव हमें प्रकाशमान हो ।२०६। 


भ्रव भागेकी गाथा धों का सूच्तक काव्य कहते हैं :-- 


४७5 समयतसार 
( रथोद्धता ) 
व्यावहारिक केंवर्ल 
कर्द कम च विभिन्नमिष्यते | 
निशचयेन यदि वस्तु चित्यते 
करे कम व सर्देकमिष्यतें ॥२१०।। 


जह सिप्पिश्रों दु कम्मं कुव्वदि ण य सो दु तम्मश्रो होदि। 
तह जोवो वि य कम्मं कृब्यदि ण य तम्मश्रो होदि ॥ २४४८ ॥ 


जह सिप्पिश्नो दु करणेहि क॒व्वदि ण सो दु तम्मश्रों होदि ॥ 
तह जीवो करणेहि कृव्वदि ण ये तम्मश्रो होदि ॥ ३२५० ॥॥ 


जह सिप्पिशो दु करणाणि गिण्हुदि ण सो दु तम्मझो होदि । 
तह जोबो करणाणि दु गिष्हदि ण य तम्मश्रो होदि ॥॥ २५१ ॥॥ 


श्लोकार्थ :---[ केवल व्यावहारिकहशा एवं कतू ले कहने दिसिन्नस्‌ इत्यते] केवल व्यावहारिक 
हृष्टिसे'ही कर्ता शोर कर्म भिन्न माने जाते हैं; [निश्चयेन यदि बह्तु बिन्टपते | यदि निरययसे वस्तुका 
विचार किया जाये, [कर्त च कमं सदा एकम्‌ इष्पते | तो कर्ता प्लौर कर्म सदा एक माना जाता है । 


भसाबांब:--मात्र ध्यवहार-ह हिसे हो भिन्न द्रठ्योंमेकतृ त्व-हरमेट्व माना जाता है। निएच य -ह हरि से 
वो एक-हो द्मसें कत त्व-कर्मंत्व घटित होता है ।२१०। 
झब दस कथनको हृड्टान्त द्वारा गाथामें कहते हैं:-- 


ज्यों शिल्पि कम करे परंतु वो नहीं तन्‍्मय बने | 
त्यों कमेंको आत्मा करे पर वो नहीं तन्‍्मय बने !३४९॥ 
ज्यों शिल्पि करणोंसे करे पर वो नहीं तन्मय बने । 
त्यों जीव करणोंसे करे पर वो नहीं तस्मय बने ।|१४०॥। 
ज्यों शिल्पि करण ग्रहे परन्तु वो नहीं तन्मय बने । 
त्यों जीव करणोंकों ग्रद्दे पर वो नहीं तन्मय बने ।।३५१॥ 


सर्वविशुयक्षान धप्रिकार ४७७ 
जह सिप्पि दु कम्मफलं भुजदिण य सो दु तम्मझो होवि 
तह जोबो कम्मफलं भुजदि ण य तम्मप्नो होदि ॥३५२॥ 
एवं ववहारस्स दु वत्तव्व॑ दरिसर ससासेण ॥ 
सुणु णिच्छयस्स वयर्ण परिणामकर्द तु जं होबि ॥२५२॥। 
जह सिप्पिओ दु चेट्र. कुष्वदि हुवदि य तहा अ्रणण्णो से ॥ 
तह जोवो वि य कम्मं कृव्वदि हवदि य झणर्णों से ॥३५४॥ 
जह चेंट्र! कुब्वंतो दु सिप्पिश्ों णिउ्चदुक्खिदों होवि॥ 
तत्तोी सिया अ्रणण्णो तह चेंद्र तो दुही जोबो ॥ २५५॥ 


यथा शिल्पिकस्तु कम करोति न च स तु तन्‍्मयो भवति | 
तथा जीवो$पि च कर्म करोति न च_तन्‍्मयो भवति ॥३४०९॥ 


. शिल्पी कामफल मोगता, पर वो नहीं तन्मय बने | 
स्यों जीव करमफल मोगता, पर वो नहीं तन्मय बने ।।३४१२॥। 
-+इस माँति मत व्यवद्ारका संक्तेपसे वक्तथ्य हे । 
सुन लो वचन परमाथका, परिणामविषयक जो हि है ॥३४३॥ 
शिन्परी करे चेष्टा अवकु, उस ही से शिल्पी अनन्य हे । | 
त्यों जीव कम करे अवरु, उच्च ही से जीव अनन्य है ॥३५४४॥ 
चेश्टित हुआ शिल्पी निरंतर दुखित जेसे द्वोय है । 
अरु दुखसे शिल्पि अनन्य, त्यों जीव चेश्मान दुखी बने ॥३५४।। 
ताथाबं:--[ अया] जैसे [ शिल्पिकः हु] घिलपी (-स्वर्शंकाइ-सोनी भ्रादि कलाकाइ) [कर्म] 
कुएडल धहादि कर्म ( कार्य ) [ फरोति ] करता है [ सः तु ] परन्तु वह [तम्भयः: नच भवति ] तन्‍्मय 
(-इंसमय, कुष्डलादिमय-) नहीं होता, [ शया ] उसीप्रकार [जीवः श्रपि च] जोव सी [कर्स] पुण्य- 
पापादि पुदूगल करे [करोति] करता है [न सर तम्तथः भखति ] परन्तु तन्‍्मय ( पुद्यलकमंसय ) नहीं 


४७८ -' समयसार 


यथा शिल्पिकस्तु करणेः करोति न च से तु तन्‍्मयो मव॒ति । 
तथा जीवः करणे। करोति ने व ठन्‍्मयो भवति ॥३५०॥ 
यथा शिल्पिकश्तु करणानि गृद्धाति नच म तु तस्मयो भवति | 
तथा जीव! करणानि तु ग्रह्ाति न च तन्‍्मयों भषति ॥३४ १॥ 
यथा शिल्पी तु कमफल॑ भुंक्ते नच सतु तन्‍्मयो भवति | 
तथा जीव! कर्मफल अंक न थे तन्‍्मयो मबवति ।३४२॥ 
एवं व्यवद्दासस्थ. तु वक्तव्य दशन समासेन । 
शुणु निश्चयस्यथ बचने परिणामकंत तु यहबति ॥३४३।॥ 
यथा शिल्पिकस्तु चेष्टों करोति मव॒ति च त्थानन्यस्तम्याः । 
तथा जीवो 5पि च्‌ कर्म करोदि मवति चानन्यस्तस्मात !।३४४॥ 
यथा चेशं कुर्वाणस्तु शिल्पिको नित्यद!|खितों भवति ! 
तस्माव्च स्यादनन्पस्तथा चेष्टमानो दुःखी जीवः ॥३४३४॥ 


होता । [ यथा ] जैसे [ शिल्पिकः तु ] शिल्पी [करण: ] हथोड़ा प्रादि करणों ( साधनों ) के द्वारा 
[ करोति ] ( कर्म ) करता है | सः त्‌ ] परन्तु वह [ तन्‍्मथ: ते भवतति ] तन्‍्मय | हथोड़ा भादि 
करणामय ) नहीं होता, [ तथा ] उसीध्रकार [ जीबः ] जीव [ करशेः ] ( मन-वचन-कायरूप ) 
करणोंके द्वारा [ करोति ] ( कमे ) करता है [ न च तन्मयः भवति ] परस्तु तन्मय ( मन-बचन- 
कायरूप करशामय ) नहीं होता । [ यथा ] जेसे [ शिल्पिकः तु | शिल्पी [ करणानि ] करणोंकों 
[ गह्लाति ] ग्रहएा करता है [ सः तु ] परन्तु वह [ तन्‍्मयः न भवति ] तन्मय नहीं होता, [ तथा ] 
उसोप्रकार [ जीब: |] जोब [ करसानि तु ] करणोंको [ गह्लाति ] ग्रहणा करता है [न चर तन्‍्तयः 
सथलि ] परन्तु तन्मय ( करणमय ) नहीं होता | [ यथा ] जेसे | शिल्पी तु | शिल्पी [ कर्मफल ] 
कुण्डल धादि करके फलको ( खान-पानादिको ) [भुक्ते]भोगता हे [ सः तु ] परन्तु बहू [तस्मय: ल 
ले भवति ] तन्मय ( खानपानादिमय ) नहीं होता, | तथा ] उसीप्रकार [ जोब: | जीव [ क्ंफल ] 
पुण्यपापादि पुद्गलकमके फलको ( पुद्गलपरिणामरूप सुखढु।खादिको ) [ भुक्ते ] भोगता है [ नल 
तन्‍्मयः भवति ] परन्तु तन्‍्मय ( पुदूगलपरिणामरूप सुखदु:खादिमय ) बड्ढाँ होता । 


[ एवं तु ] इसप्रकाज तो [ व्यवहारमस्य दर्शन | व्यवहारका मत [ समासेन ] संक्षेपले 
[ वक्तव्य] कहनेयोर्य है । [ निः्चयस्य बचने ] ( धन ) निशचययका पचत [ स्वृणु ] सुनो [ क्यू ] जो 
कि [ परिणाम तु भवति |] परिणाम विषयक है| 


सर्वेविशुद्धजान अधिकार ध 9. डाई 


यथा खलु शिल्पी सुषणकारादि। कुंडरादिपरद्रव्यपरिणामात्मकं कम करोति, दस्त- 
कुंडकादिभिः परद्रव्यपरिणामात्मके! करणे। करोति, हस्तकुदकादीनि परद्रव्यपरिणामात्मकानि 
करणानि गृद्वाति, ग्रामादिपरद्रब्यपरिणामात्मकर इुंडलादिकम फर्ल इंक्त च, नत्वनेकद्रव्यत्वैन 
ठतो5न्यस्वे सति तन्‍्मयो मदति; ततो निमिचनेमित्तिकमावमाजेणेब तश्र कक भोक्त भोग्यत्व- 
व्यवहारः । वथात्मापि पुण्यपापादिपुद्टलद्रब्यपरिणामात्मक॑ कम करोति, कायवाहमनोभिः 
पुट्छद्रज्यपरिणामात्मके! करण; करोति, कायवाडमर्नांति पृट्टलद्रब्यपरिणामात्मकानि करणानि 
गृद्धाति, सुखदुःखादिपुद्वलद्रत्यपरिणामात्मक पृण्यपापादिकमफर्ल अंक्ते च, नत्वनेकद्रथ्यस्वेन 
ठदो 5न्वस्वे सति तन्‍्मयों भव्रति; ततो नि्ित्तनेैभिश्िकभावमात्रेमेव तन कृत कम मोक्त भोश्यत्व- 
व्यवहारः । यथा चस एवं शिल्पी चिकीषु श्वेष्टारूपमात्मपरिणामात्मक कम करोदि 
दुःखलक्षणमात्मपरिणामात्मक॑ पेष्टारूपकमफल इंक्त ये, एकद्रव्यत्वेत्न ततों5नन्पत्वे सति 
तन्मयश्च भव॒ति; ततः परिणामप्ररिणामिभावेन तत्रेव कत कम मोकर॒मोग्यत्वनिश्चयः । तथात्मापि 
चिकीषु श्वेष्टाूपमात्मपरिणामात्मक॑ कम करोति, दुःखलक्षणमात्मपरिणामात्मक वेशरूपकर्म फर्ल 
भ्ुंकते च, एकद्रव्पत्वेत ततो 5ननन्‍्यस्वे सति तन्प्रयश्न मब्रति; ततः परिणासपरिणामिभावेन तप्रेव 
कतकम मोक्त भोग्यस्वनिश्चय! । 


[ यथा | जंसे [ शिल्पिक: तु | शिल्प्री [ च्षेष्टां करोति | चेष्ठारूप कम ( भपने परिणशामस्य 
कम ) को करता है [ तथा च | ओर [ तस्था: झनन्‍्यः भवति ] उससे अ्रनन्य है, [ तथा ] उसी प्रकार 
[ जीव: ध्रपि च ] जीव भी [ कम करोति ] ( अपने परिणामरूप ) कमंको करता है | ज्र॒ ] स्‍प्ोर 
[ तस्मात्‌ प्ननन्‍्य: भवति ] उससे धनन्य है। [ यया ] जँसे [वेष्ठां कुर्वाराः] चेह्टारूप कर्म करता हुभ्ना 
[ शिल्पिक: तु | शिल्पी [ नित्यदु:खितः भवरति ] नित्य दुःखो होता है [ तस्मात्‌ थ ] श्रौर उससे 
( दु:खसे ) [ झनन्यः स्पात्‌ ] भ्रनन्य है, [ तथा ] उसी प्रकार [ चेष्टसानः ] चेष्ठा करता हुश्ला ( ध्रपने 
परिणामरूप कर्मको करता हुआ ) [ जोवः | जीव [ डुःखो ] दुःखी होता है (ओर दू खसे भनन्‍्य है) । 

टीका:--जैसे-- शिल्पी (स्व॒रुंकार धादि) कुण्डल आदि जो परद्रव्यपरिसणामात्मक कम क्रता 
है, हथोड़ा श्रादि परव्रव्यपरिशाामात्मक कररोके द्वारा करता है, हथौड़ा आदि परद्रव्य परिणतमात्मक 
करणोंको ग्रहण करता है ध्ोग कुण्डल ध्ावि कर्मका जो ग्रामांदि परद्रव्यपरिणामात्मक फल उसको 
भोगता है, किन्तु भतेकद्रव्यस्थके कारण उनसे (कमे, करण झादिसे) भ्रस्य होनेसे तनन्‍्मय (कर्मकरणा- 
दिमय ) नहीं होता) इसलिये नि्ित्तनेमित्तिकभावमात्रसे ही वहाँ कतूं-कर्मत्वका भौर भोक्ता- 
भोग्यत्वका व्यवहार है; इसी प्रकारइ--धात्मा भो पृण्यपापादि जो पुद्यलद्रव्यपरिणामात्मक ( -पुदगले- 
ब्रव्यके परिणामस्वरूप) कर्मको करता है, काय-वचन-सनरूष पुद्गजद्रव्यप रिणासात्मक करणोके हारा 
करता है, काय-वचन-मनरूप पुदूगल द्रव्यपरिणामात्मक क रखोंको ग्रहण करता है घोर पुण्यपापा दि कमेके 


इंच समयसासर 


( नदेटरू ) 
नलु परिणाम एवं किल कम बिनिश्रयतः 
स भवति नापरस्य परिणामिन एवं भवैत्‌ । 
न मंदति कदशूल्यमिद्द कम न चैकतया 
स्थितिरिइ वस्तुनो मवतु कठः तदेव ततः ॥२११॥ 


सुख-दुःखादि पुद्गलद्रव्यपरिणामात्मक फलको भोगता है, परन्तु भनेकद्रव्यत्वके कारण उनसे भ्न्य होनेसे 
तन्‍्मय नहीं होता; इसलिये निमित्त-नैमित्तिकभावमात्रसे ही वहाँ कतृ त्व-कर्मेत्व श्रोर भोक्ताभोग्यत्वका 
व्यवहार है | 
झोर जेसे--वही शिल्पी, करनेका इच्छुक होता हुआ, चेष्टारूप (प्रर्थात्‌ कुण्डलादि करने के धपने 
परिणशामरूप शोर हस्तादिके व्यापाइरूप) जो स्वपरिशामात्मक कमेको करता है तथा दुःखस्वरूप ऐसा 
जो चेह्रारूप कमंके स्वप रिणशामात्मक फलको भोगता है, भोर एक द्रव्यत्वके कारण उनसे ( कर्म भौर 
कमेफलसे ) झननन्‍्य होनेसे तन्‍्मय (-कर्मेमय झौर कर्मफलमय) है; इसलिये परिणाम-परिरणामी भावसे 
वहीं कर्ता-करमंपनका भोर भोक्ता-भोग्यपनका निरचय है; उसोप्रकार- भ्रास्मा भी, करनेका इच्छुक 
होता हुआ, चेष्ठारूव (-रागादिपरिणामरूप शोर प्रदेशोंके व्यापाररूप) ऐसा जो प्ात्मपरिणामात्मक 
कर्म उसको करता है तथा दुःखस्वरूप ऐसा जो चेष्टारूप कमंके झ्ात्मपरिणामात्मक फल उसको भोगता 
है, भोर एकद्रव्यत्वके कारण उनसे श्वनन्य होनेसे तन्‍्मय है; इसलिये परिणाम-परिणामी भावसे वहीं 
कर्ता-कमंपनका और भोक्ता-भोग्यपनका निश्चय है । 
झब, इस भथेका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 
श्लोकार्थ:--[ नतु परिणासः एवं फिल विनिश्ययत: कर्म ] वास्तवमें परिणाम ही निश्चयसे 
कर्म है, घोर [सः परिराभिनः एवं भवेत्‌, ्रपरस्य न मवति] परिणाम अपने भाधयभूत परिणामीका 
ही होता है, ध्न्यका नहीं ( क्योंकि परिणाम भपने अपने द्रव्यके ध्राश्रित हैं, झन्यके परिणामका भ्रन्य 
भराश्य नहीं होता ); [ इह कर्म कतूं शुस्यम न मवति ] शोर कम कतकि बिना नहीं होता, [च बस्तुनः 
.एकतया ल्थितिः इह न ] तथा वस्तुकी एकरूप (कूटस्थ) स्थिति नहीं होती ( बयोंकि वस्तु द्रब्यपर्याय- 
. स्वरूप होनेसे सर्वथा नित्यत्व बाधासहित है ); [ तत: तद्‌ एव करते भवतु ] इसछिये वस्तु स्वयं ही 
अपने परिणामरूप कर्मकी कर्ता है ( -यह निएचय सिद्धान्त है)।२११। 
धन धागेकी गायाप्षोंका सूचक काव्य कहते हैं :- 


सर्व विशुद्ध्ञान अधिकार ड्द है 


( प्रृष्वी ) 
बहिलु ठति यद्यपि स्फुटदनंतश्क्तिः स्वयं 
तथाप्यपरवस्तुनों विशति नान्‍्यवस्त्वस्तरम्‌ | 
स्वमावनियतं यतः सकलमेव बषछ्त्विष्यते 
स्वमभावचलनाकुल! किमिद मोहितः क्लिश्यते | २१२॥। 
( सथोद्धता ) 
वस्तु चेकमिह नान्यवस्तुनों 
येन तेन खलु वम्तु पस्तु तत | 
निश्चयो 5यमपरो 5परस्प &ः 
कि करोति द्वि बहिलु ठक्षपि ॥२१३॥ 


श्लोकार्य :--[ स्वयं स्फुटतृ-प्नन्त-शक्तिः ] जिसको स्वयं भ्रनन्त क्षक्ति प्रकाशमान है ऐसी 
वस्तु [ बहिः यद्यपि लुठति ] प्रन्य वस्तुके बाहर यद्यपि लोटती है [ तथापि भ्रन्य-वस्तु ह्परवस्तुन: 
धन्तरस न विशति ] तथापि क्चन्य वस्तु धन्य वस्तुके भीतर प्रवेश नहीं करती, [यत: सकलमु एव बस्त 
स्वमाज-नियतम्‌ इष्यते ] क्योंकि समस्त वस्तुएं अपने भ्रपने स्वभावमें निश्चित्‌ हे ऐसा माना जाता है । 
( ध्राचायंदेव कहते हैं कि--) [ इह ) ऐसा होने पर भी [ मोहित: | मोहित जीव, [ स्थमाव-चलन- 
झाकुल: ] श्रपने स्वभाबसे चलित होकर झाकुल होता हुवा, [ किन क्लिश्यते ] क्‍यों क्लेश पाता है ? 

भावार्:--वस्तुस्व भाव तो नियमसे ऐसा है कि किसी वस्तुमें कोई वस्तु नहीं मिलती । ऐसा होने 
पर भी, यह मोही प्राणी, 'परज्ञेयोंके साथ भ्पनेंको पारमाथिक सम्बन्ध है ऐसा मान कद, क्लेश पाता 
है, यह महा भ्रश्ञान है। २१२ | ५ 

पुन; आगेकी गाथाश्रोंका यूचक दूसरा काव्य कहते हैं :-- 

श्लोकार्थ:--[ इह च ] इस लोकमें [ येन एकम्‌ वस्तु प्रंन्यवस्तुनः न ] एक वस्तु भ्रन्य वस्तुकी 
नहीं है, [तिन खलु वस्तु तब वस्तु] इसलिये वास्तबमें वस्तु वस्तु ही है - [ध्रयम्‌ लिश्यम:] यह निश्चय: 


है। [ कः धपरः ] ऐसा होनेसे कोई धन्य वस्तु [ झ्परस्य बहिः लुठनु श्रपि हि ] प्रन्य वसतुके बाहर 
लोटतो हुई भी [ कि करोति ] उसका क्या कर सकती है ? 


डफर समयत्तार 


( स्थोद्धता ) 
यत्त वस्तु कुरुते5न्यवस्तुनः 
किंचनापि परिणामिनः स्वयस्‌ । 
व्यावद्वरिकटशेव तन्मत॑ 
नान्‍्यदस्ति किसपीह निर्चयात्‌ | २१४॥ 





भावार्थ :--वस्तुका स्वभाव तो ऐसा है कि एक वस्तु भ्रन्य वस्तको नहीं बदला सकती । यदि ऐसा 
न हो तो वस्त॒का वस्तत्व ही न रहे । इसप्रकार जहाँ एक वस्तु ध्रन्यको परिणमित नहों कर सकती वहाँ 
एक वस्तुने प्रध्यका क्या किया ? कुछ नहों । चेतन-वस्तुके साथ पुदूगल एक-क्षेत्रावगाहरूपसे रह रहे रह 
तथापि वे वेतनको जड़ बनाकर भ्रपनेरूपमें परिणमित नहीं कर सके; तब फिर पुद्गलने चेतनका क्या 
किया ? कुछ भी नहीं । 


इससे यह समभना चाहिये कि--व्यवहरसे परद्रव्योंका श्रौर श्रात्माका शेयज्ञायक संबंध द्ोने 
पर भी परद्रव्य ज्ञायकका कुछ भी नहीं कर सकते श्रोर ज्ञायक परद्रव्यका कुछ भी नहीं कर 
सकता । २१३ । 

झब, इसी ग्रथंको हढ़ करनेवाला तीसरा काव्य कहते हैं :-- 

श्लोकार्थे:--[ वस्तु | एक वस्तु [ स्वयं परिणामिन: प्रन्य-वस्तृन: |] स्वयं परिणमित होतो 
हुई धन्य वस्तुका [ किन भ्रषि कुरुते | कुछ भी कर सकती द्वै--[ यत्‌ त्‌ ] ऐसा जो माना जाता है 
[ तत्‌ व्यायहारिक-हशा एय मतम्‌ ] वह व्यवहारहष्टिसे हो माना जाता दै । [ निश्चयात्‌ | निश्चयसे 
[ इह पअस्यत्‌ किम श्रषि न प्रस्ति ] इस लोकमें भ्रन्य वस्तुको प्रन्य वस्तु कुछ भी नहों है ( प्रर्थात्‌ एक 
वस्तुको धन्य वस्तुके साथ कुछ भी सम्बन्ध नहीं ) है । 


भावार्थ:--एक द्रव्पके परिणमतनमें भ्रन्य द्रव्यको निमित्त देखकर यह कहना कि 'झस्य द्रस्यने 
यह किया , वह यह व्यवहारनयको दृष्टिसे हो है; निश्च बसे तो उस द्रव्यमें अन्य द्रव्यने कुछ भी नहीं किया 
है। वस्तुके पर्यायस्वभावके कारण वस्तुका भपना ही एक ग्रवस्थासे दूसरी प्रवस्थारूप परिणमन होता है; 
उसमें झन्य वस्तु भ्रपना कुछ भी लहो मिला सकती । 


इससे यह समझता चाहिये कि--परद्रव्यरूप ज्ञेय पदार्थ उनके भावसे परिणमित होते हैं श्रौर “ 
शायक प्ात्मा झपने भावरूप परिणमन करत है; वे एक दूसरेका परस्पर कुछ नहीं कर सकते । इसलिये 
यह व्यवह्ारसे ही माना जाता है कि 'शायक परद्रव्योंको जानता है! निश्चयसे ज्ञायक तो बस ज्ञायक ही 
है।२१४। 
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जहू सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया य सा होदि । 
तह॒जाणगो दुण परस्स जाणगो जाणगो सो व्‌ ॥२५७७ 
जह सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया य सा होदि | 
तह पासगों दु ण परस्स पासगों पासगों सो दु ॥४३४७॥॥ 
जह सेडिया दु ण॒ परस्स सेडिया सेडिया य सा होदि &॥ 
तह संजदों दु ण परस्स संजदी संजदो सो दु ॥३४८॥ 
जह सेडिया द्‌ ण परस्स सेडिया सेडिया य सा होदि ॥ 
तह दंसणं दुण परस्स दंसण  दसर्ण त तु ॥२५द॥। 
एवं तु णिल्‍छयणयस्स भासिदं णाणदंसणचरित्ते ॥ 
सुणु ववहारणयरस य वत्तव्व॑ से समासेण ॥२६०॥ 


( 'खड़िया मिट्टी धर्थात्‌ पोशनेका चूना या कलई तो खड़िया मिट्टी ही. है- यह निए्चय है; 
'खड़िया-स्वभावरुपसे परिणमित खड़िया दीवाल-स्वभावरूप परिणमित दीबालको सफेद करती है यह 
कहना भी व्यवहार कथन है । इसीप्रकार 'झ्ञायक तो शायक ही है -- यह निदचय है; 'जशायकस्वभा वरुप 
परिणमित ज्ञायक परद्रव्यस्वभावरूप परिशुत परद्रव्योंको जानता है' यह कहना भौ व्यवहा रकथन है । ) 
ऐसे निश*ुचय-व्यवह्लार कथनको पभ्रव गायाधों द्वारा दृह्ान्तपूर्वक स्पष्ठ कहते हैं:-- 

ज्यों सेटिका नहिं अन्यकी, ' है सेटिका बस सेटिका ! 

ज्ायक नहीं त्यों अन्यका, ज्ञायक अहो ज्ञायक तथा ॥३४६।। 
ज्यों सेटिका नहिं अन्यको, है सेटिका बस सेटिका । 

'दशक नहीं त्यों अन्यका, दशक अद्दो दक्षक तथा )|३५७॥।। 
ज्यों सेटिका नहिं अन्यकी, है सेटिका बस सेटिका । 

संयत नहीं त्यों अस्यका, संयत थदहदो संगत तथा ॥|३४८॥ 
ज्यों सेटिका नहिं भन्‍्यकी, हे सेटिका बस सेटिका । 

' दशन नहीं त्यों मनन्‍्यका, दअ्मन भहो . दर्शन तथा ॥!३५ ९४ 
यों ज्ञान-दशन-चरितत्रिषिषक कथव तय परमार्थका | . 5... ; 
सुनलो बचन संजेप्से, इस विपयर्से व्यवहारका ॥#शे६७०॥,.- 


४८, 


' , समयक्षार 


जह्‌॒परदव्वं॑ सेडदि हु सेडिया भ्रष्पणो सहावेश | 
तह परदव्वं जारदि स्तादा वि सएण भावेरा ॥।३६१॥। 
जह परदव्व॑ सेडदि हु सेडिया श्रप्पणो सहावेश ॥। 
तह॒परदव्व॑ पस्सदि जीवो वि सएण भावेण ॥३६२॥॥ 
जह परदव्व॑ सेडदि हु सेडिया श्रप्पणों सहावेश । 
तह परवव्बं बिजह॒दि रादा वि सएण भावेण ॥३६२३॥ 
जह॒ परदव्व॑ सेडदि हु सेडिया भ्रप्पणों सहावेरा ॥ 
तह॒परदव्ब॑ सहृहदि सम्मदिट्टी सहावेश ॥३६४॥ 
एवं ववहारस्स द॒ विशिच्छग्रों राणदंसणचरित्ते ॥ 
भरिदों अण्णोसु वि पज्जएसु एमेव रादव्बो ॥३६५॥ 


यथा सेटिका तु न परस्य सेटिका सेटिका च सा मवति । 
तथा ज्ञायकस्तु न परस्प ब्वायकोीं ज्ञायकः सतु ॥३५६॥ 





ज्यों श्वैत करती सेटिका, परद्रव्य आप स्वभावसे | 
जाता भी त्यां ही जानता, परद्रव्यका निज्र मावसे ॥|३६ १ । 
ज्यों श्वेत करती सेटिका, परद्र्य आप स्वभावसे | 
आत्मा भी त्यों ही दखता परद्रब्यको निज मावसे ।|३६२॥ 
ज्यों श्वेत करती सेटिका परद्रव्य आप स्वभावसे । 
ज्ञाता भी त्थों द्वी त्पागता, परद्रत्यको निज्र भावसे ॥३२६२।। 
ज्यों श्वेत करती सेटिका, परद्रव्य आप स्वभावसे | 
पुदृष्टि त्यों ही श्रद्धता, परद्रव्यकों नित्र माबसे ।३६४॥। 

| श ः५ 
यों ज्ञान-दशन-चरितमें निणेय कहा व्यवहारका । 

( ब्छ # 

अरु शल्य पयय बिपयमें भी उस प्रकार दि जानना ॥३६४५॥ 


गाधार्थ:--( यद्यपि व्यवहारसे परद्रव्योंका और ग्रात्माका ज्ेय-जशञायक, हृश्यदर्शक, ध्याज्य- 
त्याजक इत्यादि सम्बन्ध है, तथापि लिश्चयसे तो इसप्रकार है:--) [भथा] जैसे [ सेडिका तु ] लड़िया 


सर्व विशुद्धज्ञान अ्रधिकार ४८५ 


यथा सेटिका तु न परस्य सेटिका सेटिका च सा भवति। 
तथा दक्षकस्तु न परभ्य दर्शकों दर्शकः स तु ॥२५७॥ 


यथा सेटिका तु न परस्य सेटिका सेटिका च सा भवति ! 
तथा संयतस्तु न परस्य संयतहः संयतः से तुं ॥३५४८॥ 


यथा सेटिका तु ने परस्प सेटिका सेटिका च सा मवति । 
तथा दर्शन तु न परस्थ दशशन दशन तत्त ॥३५९।॥ 


एवं तु निश्चयनयस्य भाषितं ब्ञानदर्शनचरित्रे । 
शणु व्यवद्ारनयस्यथ च वक्तव्य तस्थ समासेन ॥३६०॥ 


यथा फरद्रव्यं सेटयति सेटिकात्मन। स्वभावेन । 
तथा परद्रव्यं जानाति ज्ञातापि स्वकेन भावेन्‌ ॥३६१॥ 


सिट्टी या पोतनेका चुना या कलई [ परस्य न ] परको ( -दीवाल-भादिकी ) नहीं है, [ सेटिका ] 

कलई [ सा च सेटिका भवति ]वह तो कलई ही. है, [ तथा ] उसीप्रकार [| शायकः तु ] ज्ञायक 
( जाननेवाला, पशात्मा ) [ फरस्य से | परका ( परद्रव्यका ) नहीं है, [ शायकः | ज्ञायक [ सःतु 

ज्ञायकः ] वह तो ज्ञायक ही है । [ यथा ] जंसे [ सेटिका तु ] कलई [ परस्य न ] परकी नहीं है,' 
[ सेटिका ] कलई [ सा चर सेटिका मवति ] वह तो कलई हो है, [ तथा | उस्रोप्रकार [ दर्शक! तु | 
दर्दोक ( देखनेवाला, श्रात्मा ) [ परल्य न ] परका नहीं है, [दर्शक!] दर्शेक [ सः तु वर्शकः ] वह तो. 
दर्शक ही है [ गा | जेसे [ सेटिका तु] कलई. परस्य न ] परकी ( दीवाल-प्रादिकी ) नहीं है, 

[ सेटिका ] कलई [ सा च सेटिका भवति ] वह तो कलई ही है, | तथा ] उसीघष्रकायर [ संयतः तु 

संयत ( त्याग करनेबाला, आत्मा ) [ परस्य ते ] परका ( -परद्रग्यका ) नहीं है, [ संयतः ] संयत' 

, [ सः तु संघतः ] यह तो संगत दी है । (यथा] जेसे [ सेटिका तु | कलई [ परस्य न ] परकी नहीं है, 
[ सेडिका ] कलई [ सा थ॑ सेटिका सथति ] यह तो कलई हो है, [ तथा ] उसीप्रकार [ दर्शन तु ] 
द्दांत भर्थात्‌ खद्धात [ परस्य न ] परका नहीं है, [ वर्शनं ततु तु दक्शन | दर्शन वह तो दर्शन ही है 
झर्यात्‌ श्रद्धान वह तो श्रद्धान ही है.। 


दर समवसार 


यथा परद्रव्यं सेटयति सेटिकात्मन! स्वभावेन । 
तथा परद्रव्यं पश्यति जीवो5पि स्वकेन मविन ॥३६२॥ 


यथा परद्रव्यं सेटयति सेटिकात्मनः स्वभावेन । 
तथा परद्रब्यं विजहाति ज्ञातापि स्कैन भावैन ॥३६३॥ 


यथा परद्रव्यं सेटयति सेटिकात्मनः स्वभावेन । 
तथा परद्रव्यं श्रद्रत्त सम्बस्टष्टि: स्वभावेन ॥३६४।। 


एवं व्यवहारस्य तु विनिश्वयों ज्ञानदर्शनचरित्रे । 
मणितो उन्पेष्वपि पर्यायेष एबमेव ब्रातब्यः ॥३६४।॥। 
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(एवं तु ] इसप्रकार [ ज्ञानद्शनचरिश्रे ] ज्ञान-दर्शेन-चा रिश्रमें [ निश्वयनयस्यथ भाषित ] 
निररयनयका कंघने है। [ तस्प च ] भोर उस सम्बन्धमें [ समासेन ] छंक्षेपसे [ व्यवह।रनयस्य 
वक्तव्य ] ग्यवहारमयका कथन [ श्वृणु ] सुनो । 

[ कया ] जेसे [सेटिका] कलई [ ध्ात्मनः स्वभावेन ] प्रपने स्वभावसे [ परद्रव्य ] ( दीवाल 
धादि ) परद्रव्यको [ सेटयति ] सफेद करती है, [वथा] उसी प्रकार [झञाता झ्रपि] ज्ञाता भी [स्थकेस 
सावेन ] ध्पमे स्वभावसे [ परदव्रव्यं ] परद्रव्यको [जानाति] जानता है। [यथा] जैसे [ सेटिका ] 
कलई [ झात्मन: स्वभावेन | ध्॒पने स्वभावसे [ परद्रव्यं | परद्रव्यको [ सेटयलि ] सफेद करती है, 
[ता] उसीप्रकार [जीवः थ्रषि] जीव भी [स्वकेन मावेन] श्पने स्वभावसे [ परव्रब्यं ] परद्रव्यको 
[ पद्यति ] देखता है। [ यथा ] जैसे [ सेटिका ] कलई [ श्रात्मन: स्वभावेन ] श्रपने स्वपावसे 
[ परव्रब्यं ] परद्रव्यको [ सेडयति ] सफेद करती है, [ तथा ] उसी प्रकार [ज्ञाता झ्रपि] ज्ञाता भी 
[स्वकेन भावेन |] ध्वपते स्वभावसे [परद्रव्यं] परद्रव्यको [विजहाति ] त्यागता है। [ यथा ] जैसे 
भलिटिका] कलई [ प्रात्मनः स्वसावेन ] भपने स्वभावसे [ परद्रथ्यं ] परद्रव्यको [ सेटयति ] सफेद 
करती है, [ तथा ] उसो प्रकार [सम्यग्वृष्टि:] सम्पस्दृष्टि [स्वभावेत्र] झपने स्वभावसे [ परख्रण्यं ] 
परद्रव्यको [अद्धत्ते] श्रद्धान कर्ता है। [एवं तु) इसप्रकार [ ज्ञानवर्शनचरित्रे | क्न-द्शषन- चारित्रमे 
[ ध्यवहारनयस्थ बिनिर्ययः ] व्यवहा रनयका निश्शंय | सणित: ] कहा है; [ झन्पेषु पर्यायेतु ऋषि ] 
धन्य पर्यायोंमें भी [ एवं एक शातव्य: | इसोप्रकार जानता चाहिये । 


सर्वविशुद्धश्ञान ध्धिकार ४८७ 


सेटिकात्र तावस्इबेवगुणनिर्भरस्वभाव॑ द्रब्पम््‌ । तस्य ठु ब्यवहारेण श्वैत्यं कुटयादि- 
परद्रब्पप्‌ । अथात्र कुडथादे। परद्रव्पस्थ स्वेस्पस्थ श्वेतयित्री सेटिका कि भवति कि ने 
मबतीति तदुमपतत्त्वमम्बन्धो मौमांस्थते--यदि सेटिका कुडयादेमवति तदा यहप य्भव॒ति 
तत्तदेव भत्रति, यथात्मनो ड्वान मबदात्मैव मबतीति तरव॒सम्भन्धे जीवति सेटिका कुड्यादेभबंती 
कुट्यादिरेव मवेत्‌; एवं सति सेटिकायाः स्वद्रव्योच्छेदः | न च्‌ द्रव्यांतरसंक्रमरथ पूवमेव 
प्रतिषिद्धत्वाइृब्यस्यास्ट्युच्छेद! । हतो न भव॒ति सेटिका कुडचादेः | यदि न मवति सेटिका 
कुडयादेस्तई कस्प सेटिका मबति ? सेटिकाया एवं सेटिका भदति | ननु कतरान्या 
सेटिका सेटिक्रायाः यस्याः सेटिका भव॒ति ? ने खल्वन्या सेटिका सेटिकायाः, किंतु 
स्वस्वाम्यंश्ावेबान्यो । किमत्र साध्यं स्वस्वाम्यंशव्यवहारेण ? मं किमपि । तहिं न कस्यापि 
सेटिका, सेटिका सेटिकेवेति निश्चय! । यथायं दृष्शांवस्तथायं दार्शविकः--चेतयितात्र वावदू, 
इ्ानगुणनिभरस्वभाष॑द्रव्यम््‌ । तस्य तु व्यवद्दारेण ज्ेयं पुद्वलादिपरद्रब्यम । अथात्र पुद्लादेः 
टीका:--इस जगतमें कलई है वह श्वेतगुणसे परिपूर्ण स्‍्वमाववाला द्रव्य है। दीवार-आादि 
परद्रव्य ग्यवहा रसे उस कलईका श्वैत्य है (प्र्यात्‌ कलईके द्वारा दवेत किये जाने योग्य पदार्थ है) | भ्रय 
'इवेत करनेवाली कलई, रवेत की जाने योग्य जो दीवार भादि परद्रव्यकी है या नहीं ? --इस प्रकार उन 
दोनोंके तात््विक ( पारमारथ्थिक ) सम्बन्धका यहाँ विचार किया जाता है :--यदि कलई दीवार-पादि 
परद्रव्यकी हो तो क्या हो वह प्रथम विचार करते हैं :-- जिसका जो होता है वह वही होता है, णेसे 
प्रात्माका ज्ञान द्वोनेसे शान वह भ्रात्मा ही है ( -पृथक द्रव्य नहीं ); --ऐसा तातक्त्विक सम्बन्ध जीबित 
(प्र्थात्‌ विध्वपान) होनेसे, कलई यदि दीवार-भ्रादिकी हो तो कलई वह दीवार-पादि ही होगी (भ्रर्थात्त 
कलई दीवार-भ्रादि स्वरूप ही होना चाहिये, दीवार-प्रादिसे पृथक द्रव्य नहीं होना चाहिये); ऐसा होने 
पर, कलईके स्वद्रव्यका उच्छेद (नाश) हो जायेगा । परन्तु द्रव्यका उच्छेद तो नहीं होता, क्योंकि एक 
द्रव्यका प्रन्य द्रव्यरूपमें संक्रमण होनेका तो पहले ही निषेध किया है। इससे ( यह सिद्ध हुआ कि ) 
कलई दीवार-धघादिकी नहीं है । (भ्रव ग्रागे श्ौर विचाद करते हैं:--) यदि कलई दीवार-भ्रा दिकी नहीं 
है, तो कलई किसकी है ? कलईकी ही कलई है। ( इस ) कलईसे भिन्न ऐसी दूसरी कौनसी कलई है 
कि जिसकी (यह) कलई है ? (इस) कलईसे भिन्न ग्न्य कोई कलई नहीं है, किन्तु वे दो स्व-स्वाभिरूप 
अंश ही हैं। यहाँ स्व-स्वामिरूप अंशोंके व्यवहारसे क्या साध्य है ? कुछ भी साध्य नहीं है । तब फिर 
कलई किसीकी नहीं है, कलई कलई ही है--पह निश्चय है ( इसप्रकार दृष्टान्त कहा ) । जैसे यह हृष्टांत 
है, उसी प्रकार यहाँ यह दार्डान्त है ;--इस जगतमें चेलथिता है ( चेतनेवाला भर्थात्‌ झ्ात्मा है) वह 
शानगुरासे परिपूर्ण स्वभाववाला द्रव्य है। पुदगलादि परद्रव्य व्यवहारसे उस चेत॑यिताका 


ऊअंषद समयसार 


प्रद्रव्यस्थ ड्ेयस्य ह्ञायकश्वेतयिता कि मवति कि न मवतीति तदुमयतरवसंबंधों मीमांस्पते-- 
यदि वेतयिता पूदलादेभवति तदा यस्य यद्भवति तत्तदेव मवति यथात्मनों ब्राने मददात्मेव 
मबतीति तरवसंबंधे जीवति चेतयिता पुह्नलादेभवन्‌ पुद्ठलादिरेव भवेतर। एवं सति चेतयितुः 
छद्रव्योच्छेदः । न च॒ द्रव्यांदरसंक्रमश्य पूवमेव प्रतिषिद्वत्वादृध्यस्यास्त्युच्छेदः | ततो न 
भषति चेतयिता पृद्ठलादे! | यदि न भव॒ति चेतयिता पृद्ठलादेस्तहिं कस्प चेतयिता मबति ? 
- चेतयितरेव चेतयिता भबति। मनु कतरोन्यश्वेतयिता चेतयितर्यस्थ चेतयिता भवति १ न 
खल्वन्यरचेतपिता चेग॒यितः . किंतु स्पस्वाम्यंशाबवान्यों । किमत्र साध्य स्वस्‍्वाम्यंशव्यवहारेण ९ 
न किमपि | तहिं न कस्यापि ज्ायक!, ज्ञायको ड्ायक एवंति निश्चय! | कि च सेटिकात्र 
ताबच्डवेतगुणनिर्भरस्वभाव॑ द्रव्यम । तस्थ तु व्यपद्दारेण श्वैत्यं कुडथादिपरद्रष्यम्‌ । अथात्र 
कुडयादेः परद्रव्यस्य श्वेत्वस्थ श्वेतयित्री सेटिका कि भवति कि न भवतीति तदुभयतत्त्वसंबंधो 





( धात्माका ) शेय (-ज्ञात होनेयोग्य) है।। भ्रव, 'शायक (-जानमेवाला) चेतयिता शेय जो पुद्गलादि 
वरद्वव्य उनका है या नहीं ? --हसप्रकार यहाँ उन दोनोंके तात्विक सम्बन्धता विचार करते हैं :-- 
यदि चेतयिता पुद्गलादिका हो तो क्या हो इसका प्रथम विचार करते हैं :-- 'जिसका जो होता है वह 
बही होता है, जैसे प्रात्माका ज्ञान होनेसे ज्ञान वह भात्मा ही है; --ऐसा तात्तिक सम्बन्ध जीवित 
( -विद्यमान ) होनेसे, चेतयिता यदि पुद्गलादिका हो तो चेतयिता वह पृद्गलादि ही होबे ( भ्र्थात्‌ 
चेतयिता पुदूगलादिस्वरूप ही होना चाहिये, पुद्गलादिसे भिन्न द्रव्य नहीं होना चाहिये ); ऐसा होने 
पर, चेतयिताके स्वद्रव्यका उच्छेद हो जायेगा । किन्तु द्रव्यका उच्छेद तो नहीं होता, क्यों कि एक द्रव्यका 
झन्य द्रव्यरूपमें संक्रमण होनेका तो पहले ही निषेध कर दिया है। इसलिये ( यह सिद्ध हुश्ना कि ) 
चेतपिता पुदूगलादिका नहीं है। (्रब भागे प्रोर विचार करते हैं:--) यदि चेतयिता पुद्गलादिका नहीं 
है तो किसका है ? चेतथिताका ही चेतयिता है । इस चेतयितासे प्रिन्न ऐसा दूसरा कौनसा चेतयिता है 
कि जिसका ( यह ) चेतयिता है ? ( इस ) चेतयितासे भिन्न धन्य कोर्ई चेतथिता नहीं है, किन्तु वे दो 
स्व-स्वामिरखूप भंश ही हैं। यहाँ स्व-स्वामिरूप अंशोंके व्यवहारसे क्या साध्य है? कुछ भी साध्य नहीं है । 
तब फिर शायक किसीका नहीं है । ज्ञायक ज्ञायक ही है--यह निश्चय है । 


( इसप्रकार यहाँ यह बताया है कि : 'ब्रात्मा परद्रव्यको जानता है'-- यह व्यवहार-कथत्त है। 
आत्मा धपनेको जानता है'--इस कथनमें भी स्व-स्वा मिअ्रंश रूप व्यवहार है; 'ज्ञायक ज्ञायक ही है -- 
यह निदचय है । ) 

घोर ( जिसभकार ज्ञायकके सम्बन्धमें हृष्टांत-दा्टरतिपूर्वक कहा है.) इसी प्रकार दर्शकके 
सम्बन्धमें कहा जाता हैः--इस जगतमें कलई इवेतगुरणासे परियूण! स्वभावबाला द्रज्य है । दीवार-प्रादि 
परद्रव्य व्यवह्वा ससे उस कलईका रवेत्य ( कलईके द्वारा रवेत किये आनेयोग्य पदार्थ ) है। श्वक, 'दवेल 
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सौमांस्थेते---भदि सेंटिका इंडयादेमेषति तदा यस्‍व यक्धरति ततदेग शक्ति ्रवारमनों आने 
सी ने भवति सेटिका कव्णदे! | यदि न मवति सेटिका कश्भादेश्वई ऋत्य सेटिका महति २ 
स्रेटिसाया एव सेटिका भवति | मनु कतराउन्या सेटिका सेटिकायाः यहयाः सेटिका भपदिं ? गे 
खन्‍्वन्या छेटिका केक्िकाबा! , किन्तु स्वस्वाम्यंशावेवान्पी | किपत्र साथव॑ स्वस्वास्य॑शव्यवद्रेण ९ 
ने किमति | तहिं न कश्पापि सेटिकां, सेंटिका सेटिफकेशि निश्चवः । ययायें रहांतंशबाप 
दा तिका--- पेसपितान तावहर्शमयुणनिर्भरस्यमार्व द्रव्य । तस्व तु व्यवहारेंण' रश्य पुहलादि- 
परद्रव्यम्‌ । अपात्र पुहलादेः परद्रण्यस्य दश्यस्य दर्शधकेश्वेतयिंता कि कक दी जे मरतीहि 











तदुभयतस्वसंबंधो मीमाश्पत्ें-पदि चेतचिक्त पुद्टलादेमेबति हंदा यस्य बाति 
पजास्मनी आन मस्ट्ारमेद मक्‍्तीति दरकसंकंपे बीगरि बेशकिलः पृहसधभन पृहादिरेप 
मबेह; शव संति भेतबितुः ख्वाद्रष्पोध्लेद! ! गे के 
कर्नेयाली कलई, स्ेत करते कोन्क ोवार-आदि परक्त्क्की है. का गहीं ?' जज 


तार्किक सवधका वहां विचार किया कहा है+--बदि कलेद ढीकार-अारि पाहणमकों हो सोका हो बह 
प्रथछऋवियार करते हैं।--“घिसका को होता है बह वही हरा है, जेते कात्माया शात/ह्ोज्स आम बह पाहग। 
ही है; ऐसा वारिकक तम्बन्ध दीवत (-क्यिमान) कोनेते, क्र कि दीअह३-आादिशी हो दी कलह 
उन दीवार-झादि ही होनी बाहिये ( भर्वात्‌ कलई दोवार-धात स्वस्थ ही शोती जाकले); ऐेसर होने 
प९, कम ईके स्वगव्यक्ा उच्छेद हो जायगा । किन्तु द्रव्यकश उस्लेंद की नहीं होता, ग्रवोर्फिक कुछ अकाका 
जल्द द्रजररूपमें शंकर होनेका तो पहले ही निषेष किया यया है ॥ इसलिये (बह लिक हुआ कि। कह 
।वीबारइ-आादिकी नहीं है। (-क्रागे भोर वि्रार करते हैं! ) कदें कई रोकार-फकाड़िको:महों है हो 
'अंजई किसकी है? कलरैंकी ही कलई है। ( इस ) कंल| से भिस ऐसी दुकरी कोयफों कसर है कि 
जिसकी (यह) कलईं है? ( इस ) कलईसे भिस्र प्रस्य कोई कलई नहीं है, किर्तु के को इुक-स्दाधिका 
चंदा ही हैं । पहाँ त्व-“शहामिरूप श्रेश्ीके ज्यपह्माश्ते का साध्य है ? कुछ शी चाहत वहीं है। तस फिर 
कलई कफिसीकी बहीं है, कसई अशई ही है वह विऋचन है । जेते रह हो कै, अश्ीजकार यह बाड़ गत है; 
इस जगतमें चेतबिता दल युणसे परिपूर्त स्वश्ादकोसा 7व सै। पृदुकदात्रि पका >पयक्त रत सास 
चेतमिताका हक्यें हैं । धंष शरोक र“वेआमिकाला मी शड्धात करनेवा लक ) पेशविता, हंपंव (+ोेलनेयोरम 
या शरडद्धान करनेयोर्क ) जोयुक्सलारि परकप्वीका हैं. का नहीं ? “-एसअकाड देश दोशोकिं तात्यिक 
७8५ वियार सरते है:-अरति मेलविता मृद्यसादिका हो: तो कमा हो नह शहद जियार रे 
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प्रतिविद्वत्वश्ध्यास्पास््यूच्छेदः | त॒तो न भवति चेतयिता पुड्वलादे!! यदि न भवति चेतविता 

चुंदरादिस्ताह कस्प चेतयिता मवति ? चेतयितुरेव देतयिता मवति | नतु कतरो5न्यश्वेत्यिता 
चेतयितुर्यस्थ चेतयिता मष॒ति ! न खल्वन्परयतयिता चेतगितु), किन्स स्वस्वाम्यंश्ावेबान्यों । 

किमत् साध्यं स्वस्वाम्यंज्रव्यवदरेण ? न किमपि | तई न कस्परपि दशकः, दर्शकों दर्शक 

शदेति निरचया | शा 

अपि च सेटिकात् ताब5छुवेद्गुणनि्भरस्तआब द्रब्यम | तस्य १ व्यवद्ारेण 

श्वैत्प॑ इटयादिपरद्व्यम्‌ | अथात्र कुदधादे! परद्रव्यस्थ श्वेत्यस्य श्वेतयित्री सेटिका कि 
सदति कि ने मब्रतीति तदुभयतस्वपंदंधो मीमांस्यते--यदि स्वेटिका कुदयादेभेवति तदा'यश्य 

यह्ुंबति तत्तदेब भव्॒ति यघात्मनों ज्ान॑ भवदात्मेद भत्रतीति तखपंग्रपे जीकति सेटिका 

कुटयाद मंबती हट था दि रेव भवैत्‌; एवं सति सेटिकायाः स्वद्रव्योच्द्ेद! । न च्‌ द्रंब्यांतरसंक्रमस्य 

पूर्वमैंव प्रतिषिद्धत्यादृब्यस्यास्त्युय्छेद! । ततो न भक्ति सेटिका ढुदधादेः | यदि न मबति 

सेटिका दुरंधादेश्ति कंश्य ब्ेटिका मबति ? सेटिकाया एवं सेटिकृर मवति | नठु कवरान्या 

हैं।-जिसंका जो होता है वहक्ही होता हैं।'जेसे भांत्माका जन होनेसे आन वह भ्रात्मा ही है; -ऐसा 
तौत्विक सम्बन्ध जीवंत होनेसे, चेचकिता यदि पुद्गलादिका हो तो चेतमिता पुद्गलादि ही होना 
चाहिये | (-अ्र्थात्‌ येतयिता पुदगलादि स्वर ही होना चाहिये) ऐस।"होने पर, चेतयिताके स्व॑द्रध्यका 
उच्छेद हो जायगा । किन्तु व्रब्यका उच्छेद तो नहीं होता, क्योकि एक द्रब्यका शअ्रन्य द्रव्यरूपमे सक्षम 
होनेका तो पहले हो तिषेष कर दिय। है । इससे ( यह सिद्ध हुआ कि ) चेतयिता पुदगलादिका नहीं है । 
( भागे शौर विचांर करते हैं ) चेतयिता बंदि पुद्यलादिका नही है। तो चेतथिता किसका है ? 
चेतपिताका ही भेतयिता है। ( इस ) चेतयितासे धिन्न दूसरा ऐसा कौनसा चेतयिता है कि जिसका 
( यह ) चेतमिता है ? (हंस) भेतयितासें भिन्न धन्य कोई चेतगिता नही है, किल्‍्तु मे दो ह्व-स्वामिरूप 
पंध ही हैं । यहाँ स्व-स्वामिरूप झशोंके व्यवहारसे क्या साध्य है ? कुछ भी साध्य नहीं है । तब फिर दर्शक 
किसीफा नहीं है, दर्शक दर्शक हो है--यह निश्चय है । 

( इसप्रकार यहाँ यह बताया गया है कि: भ्रात्मा परद्रव्यक्षो देखता है अथवा भद्ा करता है'-- यह 
व्यवहार कथन है। 'भात्मा श्रपनेको देखता है भ्रथवा श्रद्धा करता है'-- इस कथनमें थी ध्व-(वामि ध्रशरूप 
व्यवहार है; 'दशेक वर्शेक ही है--यह निश्चय है । ) 

झोर (जिसप्रकार शायक तथा दर्शंकके सम्बन्धमे दृद्चान्त- द्रा््न्तसे कहा है) इसी प्रकार भपो हक 
(त्याग करनेवाले) के सम्बन्धम कहा जाता है:--इस जगतमे कलई है वह द्वेसगुरते पस्थूर्सा स्वप्ात- 
वाला द्रव्य है। दी वार-पादि परद्रब्य व्यवहारसे उस कलईका <्वेत्य है (क्र्बात्‌ कलह द्वारा श्वेत किये 
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पेटिका श्रेटिकाया यस्‍्याः सेटिका भबति ! नखल्दन्या संटिका सेटिकाया:, किन्तु 
स्वस्वाम्पंशावेबान्यों । क्रिपत्र सांध्य स्वस्वाम्थश्व्यवद्दारेण ? न किमपि । तह न कस्याएि 
सेटिका, सेटिका सेटिकेवेति निश्चयः । यथाय दृष्टांवस्तशायं दार्श तिकः--चेतयितात्र ताबदू 
झानदश नगुण निर्भरपरापोहनात्मकस्तमा॑ द्रव्यम्‌ । तस्य तु व्यवहारेणापोहय पुद्लादिपरद्रव्धम । 
अथात्र पुद्रलाद परद्रज्यस्यापोक्षस्थाफोइकरचेतयिता कि मवति कि न मवतीति तदुमय॒तर्वसंबंधो 
मीमांस्पते--यदि चेतयिता पुद्वलादेर्भवति तदा यस्य यद्भवति तत्तदेव मवति यथात्मनों ब्लार्म 
मद्दास्मैव भवतीति तस्वसम्बन्धे जीवति चेतयिता पुद्वलादभवन्‌ पुद्वलादिरेव मवेत; एवं सतति 
चेतयितुः स्वद्रण्योच्छेद! । न च द्रव्यांतरसंकमस्य पूषमेष प्रतिषिद्धत्वादव्यस्पास्थ्युच्छेदः । 
ततो न मबति चेतमिता पृद्ठादः | यदि न मबति चेतथिता पुद्द लादस्तई कस्य चेवयिता 


जाने योग्य पदार्थ) । भव, 'दवेत, करनेंवाली कल € , इवेत की जाने योग्य जो दोवार-पझादि परद्रव्यकी है 
या नहीं ?”-- इसप्रकार उन दोनोंके तात्त्यिक सम्बन्धका यहाँ विचार किया जाता हैः--यदि कलई 
दीवार-पग्रादि परद्रव्यकी हो तो क्या हो, सो पहले विचार करते हैं:--'जिसका जो होता है वह वही होता 
है, जेसे भ्रात्माका ज्ञान होनेसे ज्ञान वह भात्मा ही है; -- ऐसा तात्त्विक सम्बन्ध जीवंत ( विद्यमान ) 
होनेसे, कलइई यदि दीवार-प्रादिको हो तो कलई बह दीवार-धादि ही होनी चाहिए, (-प्र्थात्‌ कलड 
भीत-भादि स्वरूप ही होनी चाहिये ); ऐसा होने पर, कलइ के स्वद्रव्यका उच्छेद हो जायेगा परन्तु 
द्रव्यका इउच्छेद नहीं होता, क्योंकि एक द्रव्यका अन्य द्रव्यरूपमें संकमण होनेका तो पहले हो निषेध 
किया गया है। इसलिये ( यह सिद्ध हुआ कि ) कलइ दीवार-भ्रादिको नहीं है । ( धागे शोर विचार 
करते हैं) यदि कलइ दीवार-पघादिकी नहीं है तो कलइ किसकी है ? कलईकी द्वी कलइ है। ( इस ) 
कलइईसे भिन्न ऐसी दूसरी कोनसी कलइई है जिसकी ( यह ) कलइ है ? ( इस ) कलईसे भिन्न शभ्रन्य 
कोह कलई नहीं है, किम्तु वे दो स्व-स्वामिरूप प्रंश ही हैं । यहाँ स्व-स्वामिरूप प्रंशोंके ठधवहा रसे बया 
साध्य है ? कुछ भी साध्य नहीं है । तब फिर कलई किसीकी नहीं है, कलई कलई हो है--यह निम्नय है। 
जैसे यह दृष्टान्त है, उसी प्रका र यहाँ नो थे दा स्त दिया जाता है:--इस जगतमें जो चेतथिता है बहू, जिसका 
जञानदद नगुसासे परिपूरों, परके भ्रपोहनस्थरूप ( -त्यागस्वरूप ) स्वभाव है ऐसा द्रव्म है। पुद्गलादि 
परद्रव्य व्यवहारसे उस चेतपिताका भपोह्य (त्याज्य) है । प्रव, 'भपोहक (-त्याग करनेंवाला) चेतयिता, 
झणेदह्य (-त्याज्य) जो .पुदूगलादि परद्रव्यका है या नहीं ? -- इसप्रकार उन दोनोंका तत्विक सम्बन्ध 
यहाँ त्रिचार किया जाता हैः--बदि चेतयिता पुद्शलादिका हो तो क्या हो यह पहले विचार करते हैं । 
'जिसका जो होता है वह वही होता है, जेसे प्रात्माका ज्ञान होनेसे. ज्ञान वह प्रात्मा ही है। ->ऐसा 
तात्विक सम्बन्ध जीवंत होतेसे, चेतयिता बदि पुद्गललादिका हो तो चेतथयिता उस पुद्गलादि ही होगा 


ड्ध्र समयसार 


भदति १ चेतयितुरेब चेतपिता मब॒ति । ननु कतरो उन्यरश्वेतयिता चेतयितुय स्थ चेतयिता मबति 
न खल्वन्यश्येतयिता चेतयितु), किन्तु स्वस्वास्यंशावेवान्यों । किमत्र साध्यं स्वस्वाम्यंश्ञ- 
'व्यवहारेण ? न किमपि | तहिं न कस्याप्यपोहकः, अपोहको 5पोहक एवेति निश्रया) । 

अथ व्यवह्ारव्याख्यानभू-यथा च सैब सेटिका श्वेतशुणनि्भरर्वमावा स्वयं कुडथादिफरद्रव्य- 
स्वमभावेनापरिणममाना कुड्यादिपरद्रव्यं चात्मस्वमावेनापरिणमयन्ती कुड्यादिपर्रव्यनिभित्त- 
केनात्मनः श्वेतगुणनिभरस्वमाबस्य परिणामेनोत्पध्यमाना कुंड्यादिपरद्रव्य॑ सेटिफानिमित्त- 
कैमात्मनः स्वमावस्य परिणामेनोत्पद्रमानमात्मन! स्वभावेन श्वेतयतीति व्यवहिपतते, तथा 
चेतयिताबि ब्ञानगुणनिभरस्वभावः स्वयं पुद्वलादिपरद्रव्यस्वभावेनापरिणममान! पृद्धलादिपरद्रव्यं 
चात्मस्वभावेनापरिणमयन पृद्दलादिपरद्रव्यनिमित्तकेनात्मनो बानगुणनिमरस्वमावसय 
परिणामेनोत्पद्रमानः पृद्वलादिपरद्रव्यं चेतयितृनिमित्तकेनात्मनः स्वभावस्थ परिणामेनोत्पथ- 








चाहिये (-श्रर्थात्‌ चेतयिता पुद्गलादि स्वरूप ही होना चाहिये); ऐसा होने पर, चेतयिताके स्वद्र॒व्यका 
उच्छेद हो जायेगा । परन्तु द्रव्यका उच्छेद तो नहीं होता, क्योंकि एक द्रव्यका स्रन्यद्रव्यरूपमें संक्रमण 
होनेका तो पहले ही निषेध किया है । इसलिये ( यह सिद्ध हुप्ला कि ) चेतयिता पुद्गलादिका नहीं है । 
(धागे भर विचार करते हैं; ) यदि चेतयिता पुद्गलादिका नहीं दवै तो चेतविता किसका है ? चेतयिताका 
ही चेतथिता है। (इस) चेतयितासे भिन्न ऐसा दूसरा कौनसा चेतथिता है कि जिसका (यह) चेतयिता 
है? (इस) घेतयितासे भिन्न भ्रन्‍्य कोई चेतयिता नहीं है, किन्तु वे दो स्व-स्वामिरूप अंश ही हैं । यहाँ 
स्व-स्वामिरूप झंशोंके व्यवहारसे क्‍या साध्य है ? कुछ भी साध्य नहीं है। तब फिर भ्रपोहक ( -त्याग 
करनेवाला ) किसीका नहीं है, भ्रपोहक पझ्पोहक ही है-- यह निश्चय है । 

( इसप्रकार यहाँ यह बताया गया है कि : 'झात्मा परद्रव्यको त्यागता है'--यह व्यवह!र कथन 
है; आत्मा ज्ञानद्शंनमय ऐसा निजको ग्रहण करता है'-- ऐसा कहनेमें भी स्व-स्वा मि प्रंश रूप व्यवहार है; 
झ्रपोहक भ्रपोहक ही है'--यह निश्चय है । ) 


झयब व्यवहारका विवेचन किया जाता है:- जिसप्रकार इवेतगुरासे परिपूर्णा स्वभावव।ली यही 
कई, स्वयं दीवार-आादि परद्रव्यके स्वभावरूप परिणमित न होती हुई श्रौर दोबार-श्रादि परद्रव्यको 
पपते स्वभावरूप परिणमित न करती हुई, दीवा र-ध्ादि परद्रव्य जिसको निमित्त हैं ऐसे झपने एवेतगुरासे 
परिपूर्ण स्वधावके परिराम द्वारा उत्पन्न होती हुई, कलई जिसको निमित्त है ऐसे अपने ( -दोवार- 
धादिके- ) स्वभावके परिशाम द्वारा उत्पन्न होते हुए दीवार-भादि परद्रव्यको, श्पने (-कलईके ) 
स्वभावसे एवेत करतो है,--ऐसा व्यवहार किया जाता है; इसीप्रकार ज्ञानगुरासे परिपूर्ण स्वभाववाला 
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मानमात्मन! खवभावेन आनातीति व्यवहियते । किंच--यथा च सेब सेटिका श्वेतगुणनिमर- 
स्वमावा स्य॑ कडज़्यादिपरद्रव्यस्वमापेनापरिणममाना कुंट्यादिपरद्रव्य॑ चात्मस्वभाबेना- 
परिणमयन्ती डुब्यादिपरद्रब्यनिमित्तकेनात्मनः श्वैतगुणनिर्भरस्वभावस्य परिणामेनोत्पध्माना 
कुल्यादिपरद्रब्य सेटिकानिमित केनात्मनः स्वमावस्य परिणामेनोत्प्यमानमात्मनः स्वभावेन 
श्वेतयतीति व्यवहियते, तथा चेतयितापि दशशनगुणनिर्भरस्वभावः स्त्यं पूहलादिपरद्रब्य- 
स्वमावेनापरिणममानः पृद्धछादिपरद्रव्यं चात्मस्वभावेनापरिणमयन्‌ पुद्ढलादिपरद्रव्यनिमिल - 
केनात्मनो दर्शनगुणनिर्भरश्वमाबस्य परिणामेनोत्पद्यमानः पुह्टलादिपरद्रव्य चेतयित्‌ निमिश- 
केनात्मनः स्वमावस्थ परिणामेनोत्पद्ममानमात्ममः स्वमाबेन पश्यतीति व्यवहियते | भपि 


चेतयिता भी, स्वयं पुदुगलादि परद्रत्यके स्वभावरूप परिणमित न होता हुआ भौर पुद्गलादि परद्रव्यको 
अपने स्वभावरूप परिणमित न कराता हुप्ना, पुदूयलादि परद्रव्य जिसमें निमित्त हैं ऐसे प्रपने ज्ञान गुणसे 
परिपूर्ण स्वभावके परिणाम द्वारा उत्पन्न होता हुग्ना, चेतयिता जिसको निमित्त है ऐसे पपने 
(-पुद्गलादिके-) स्वभावके परिणाम द्वारा उत्पन्न होते हुए पुदगलादि परद्रव्यको, भ्रपने (-चेतयिताके-) 
स्वभावसे जानता है--ऐसा व्यवहार किया जाता है । 

झोर (जिसप्रकार शानगुणका व्यवहार कहा है) इसी प्रकार दशेनगरुणका व्यवहार कहा जाता 
है:-- जिसप्रकार र्वेतगुरासे परिपूर्ण स्वभाववाली वही कलई, स्वयं दीवार-भादि परद्रव्यके स्वभावरूप 
परिणमित न होती हुई भोर दीवार-झ्ादि परद्रव्यको अपने स्वभावरूप परिणमित न कराती हुई, 
दीवार-प्रादि परद्रव्य जिसको निमित्त हैं ऐसे श्रपने रबेतगुरणासे परिपूर्ण स्वभावके परिणाम द्वारा उत्पन्न 
होती हुई, कलई जिसको निमित्त है ऐसे प्रप्ने ( -दीवार-धादिके- ) स्वभावके परिणाम द्वारा 
उत्पन्न होनेबाले दोवार-प्रादि परद्रव्यफो झपने (-कलईके-) स्वभावसे 5वेत करती है--ऐसा व्यवहार 
किया जाता है; इसीप्रकार दर्शनगुणसे परिपूर्ण स्वभाववाला चेतयिता भी, स्वयं पुद्गलादि परद्रव्यके 
स्वधावरूप परिशमित न होता हुप्रा और पुद्गलादि परद्रव्यको अपने स्वभावरूंप परिशमित न कराता 
हुआ, पुदूगलादि परद्रव्य जिसको निर्मित्त हैं ऐसे झपने दशशनगुरासे परिपुर्णा स्वभावके परिणाम द्वारा 
उत्पन्न होता हुआ, चेतयिता जिसको मिमित्त है ऐसे भ्रपने ( -पुदूगलादिके- ) स्वश्ावके परिणाम 
द्वारा उत्पन्त होते हुए पुद्भलादि परद्रव्यको ध्पते ( -चेतयिताके- ) स्वभाक्से देखता है भ्थवा श्रद्धा 
करता है--ऐसा व्यवहार किया जाता है । 

झोर ( जिसप्रकार झन-दशेन गुणका व्यवहार कहा है ) इसोप्रकार चा। स्व्रिगुणका व्यवहार 
कहा जाता है:---जैसे रवेतगु ऐसे परिपूर्ण स्व भावचा लो वही कलई, स्वयं दोबा र-झा दि पर द्रव्यके स्वभावष्प 
परिणमित न होती हुई झोर दीवाइ-आदि परद्रव्यको श्षपते स्वभावरूप परिशमित- न-कराती हुई, 
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ल--यथा च सैब सेटिका श्वेतमुणनि्भरस्वमाका स्वयं कुव्यादिपरद्रव्पस्वभादेनापरिणममाना 
कुल्यादिपरद्रब्यं चात्मस्वभावेनापरिणम यन्‍्ती . इुंड्यादिपरद्रव्यनिमित्त केनात्मनः श्वेतमुण- 
निर्भरस्व॒भावस्य परिणामेनोत्पद्यमाना इुब्यादिपरद्रव्यं सेटिकानिमिचफेनात्मनः स्वभावस्य 
परिणामेनोत्पद्मानमात्मन! स्वभावेन श्वेवयतीति व्यवहियते, तथा वेतयितापि ब्ञानदशेनगुण- 
निर्भरपरापोहनात्मकसख्वमावः स्वयं पुठ्वलादिपरद्रव्यस्वभावेबापरिणममान! पृद्वलादिपरद्रम्यं 
चात्मस्वभावेनापरिणमयन्‌. पुहलादिपरद्रव्यनिमित्त केनात्मनो ज्ानदशनगुणनिर्भरपरापोहना- 
त्मकस्वभावस्य परिणामेनोत्पथ मानः परदूमलादिपरद्रब्यं चेतयित॒विमिच्केनात्मनः स्वमावस्य 
परिणामेनोत्पयमानमात्मनः स्वमावेनापोहतीकि व्यवहियते । एव्मयमात्मनों ह्ानदशनवारिप्र- 
पर्यायाणां निश्रव्यवद्दारप्रकाःः | एवमेवान्येषां सर्वेषामपि पर्यायाणां द्रष्टच्यः । 





दीवार-पशादि परद्रव्य जिनको निमित्त है ऐसे भ्रपने इवेतगुणासे परिपूर्णा स्वभावके परिणाम द्वारा उत्पन्त 
होती हुई, कलई जिसको निमित्त है ऐसे झपने (-दीबार-झादिके-) स्वभावके परिणाम द्वारा उत्पन्न होते 
हुये दोवार-झादि परद्रव्यको, अपने (-कलई- ) के स्वभावसे श्वेत करती है-- ऐसा! व्यवहार किया 
जाता है; इसीप्रकार जिसका ज्ञानदर्शनगुणसे परिपूर्ण, परके प्रपोहनस्वरूप स्वभाव है ऐसा 
चेतयिता भी, स्वयं पुद्गतादि परद्रव्यके स्वभावरूप परिणमित नहीं होता हुआ धोर १दगलादि 
परद्रव्यको भपने स्वभावरूप परिण॒सित न कराता हुआ, पुद्गलादि परद्रव्य जिसको निमित्त हैं ऐसे अपने 
शानदर्शनगुणसे परिपूर्ण पर-अपोहनात्मक (-परके त्यागस्वरूप) स्वभावके परिणाम द्वांदा उत्पन्न होता 
हुआ, चेतयिता जिसको निमित्त हैऐसे सपने (-पुद्गलादिके-) स्वभावके परिणाम द्वारा उत्पन्न होते हुए 
पुद्गलादि परद्रव्यको, ध्पने (-चेतयिताकै-) स्वभावसे प्रपोहता है अर्थात्‌ त्याग करता है-- इसप्रकार 
व्यवहार किया जाता है । 

इसप्रकार यह, धात्माके ज्ञान-दर्शन-चा रिन्र पर्यायोंका निइचय-व्यवहार प्रकार है | इसी प्रकार 
धन्य समस्त पर्यायोंका भी निशयय-व्यवहार प्रकार समझना चाहिये । 





भावाधे:--शुद्धनयसे प्तात्माका एक चेतनामात्र स्वभाव है । उसके परिणाम जानना, देखना, 
श्रद्वा करना, निवृत्त होना इत्यादि हैं । वहाँ नतिश्चयनयसे विचार किया जाये तो झ्ात्माको परद्रठ्यका 
शायक नहीं कहा जा सकता, दर्शक नहीं कहा जा सकता, श्रद्धान करनेवाला नहीं कहा जा सकता, त्वाग 
करनेवाल। नहीं कहा जा सकता; क्योंकि परद्रव्यके शोर भात्माके निएपययसे कोई भी सम्बन्ध नहीं है । 
जो ज्ञान, दर्शन, श्रद्धान, त्याग इत्यादि भाव हैं, वे स्वयं ही हैं; भाव-भावकका भेद कहना वह भी 
व्यवहार है। निदचयसे भाव झोर भाव करनेवालेका भेद नहीं है। 


सवविशुद्धज्ञान श्रधिकार ४६५ 
( शादू लविकीडिते ) 
शुदंइब्यनिरूपणार्पितमतेस्तत्व॑ समुत्पश्यतों 
मैकद्रव्पग्त चकास्ति किमपि द्रब्यांतरं जातुचित्‌ | 
- जान श्ेवमवेति यतत तदय॑ शुद्धस्वमातोदयः 
कि द्रव्यांतरचु बेनाकुलधियस्तश्वाच्च्यवंते जनाः ।२१४।। 





झब व्यवृहारनयके सम्बन्ध । व्यवहारनयसे प्रात्माको परद्रव्यका ज्ञाता, हृष्ठा, श्रद्धान 
करनेवाला, त्याग करगेबाला कहा जाता है; क्ष्योंकि परवव्य झौद झात्माके निमितनैमित्तिकभाव है। 
ज्ञानादि भावोका परद्रव्य निरभित्त होता है इसलिये व्यवहा री जन कहते हैं कि--झात्मा परद्रव्यको जानता 
है, परद्रव्पको देखता है, परद्रव्यका श्रद्दात करता है, परद्रव्यका त्याग करता है । 

इसप्रकार निरचय-श्यवहा रके प्रकारको जानकर यथावत्‌ ( जैसा कहा है उसी प्रकार ) श्रद्धान 
करना । 

प्रथ इस अर्थका कलशहरूप काअय कहूते हैं ५-- 

श्लोकार्थ :+-[ शुद्ध-द्ृ्य-निरूपेर-धरषित-मते! तत्त्व संयुत्पर्थंतः ] जिसने शुद्ध द्रथ्यके 
निरूपणमे बुद्धिको लगाया है, भोर जो तत्त्वका अनुभव करता! है, उस पुरुषको [ एश्ष-जव्य-गर्त किलू- 
ग्रधि द्रव्य-भ्रस्तरं जातुचित न चकास्ति ] एक द्रव्यके भीतर कोई भो भ्रन्य द्रव्य रहता हुप्ला कदापि 
भासित नहीं होता । [ यत तु शान शेपम्‌ ध्रबति तत्‌ श्रय शुद्ध-स्कमाव-उदयः ] ज्ञान शेयकों जानता 
है वह तो यह ज्ञानके शुद्ध स्वभावका उदय है। [ जनाः ] जब कि ऐसा है तब फिर लोग [ बद्रब्य- 
झन्तर-चुस्व त-प्राकुलधियः ] ज्ञानको अंसंय द्वव्यंके साथ स्पशे होनेकी मान्यतासे झाकुल बुद्धिवाले होते 
हुए [तत्त्यात॒ ] तत्त्वसे ( शुद्ध स्वरूपसे ) [ किच्यबन्ते ] क्‍यों च्युत होते हैं ? 

भावषाथथ'-शुद्धनयकी दृष्टिसे तत्त्वका स्वरूप विचार करनेपर धन्य द्रव्यका धन्य द्रव्यमे प्रवेश 
दिखाई नही देता । शानमे प्रन्य द्रव्य प्रतिभासित होते हैं सो तो यह ज्ञानकी स्वच्छवाका स्वभाव है; कह्दी 
ज्ञान उन्हे स्पर्श नही करता भ्थवा वे ज्ञानको स्पर्श नहीं करते । ऐसा होनेपर प्री, ज्ञानमें श्नन्य द्रथ्योका 
प्रतिभास देखकर यह जोग ऐसा मानते हुए शानस्वरूंपसे च्यूत होते हैं कि शासको परजे योके स्ांथ परमार्थ 
सम्बन्ध है'; यह उनका भ्रज्ञान है। उत पर करुणा करके भांचारयदेव कहते हैं किं-- यह लोग तत्त्वसे क्यों 
च्यूत हो रहे हैं? ।२१५। 


पुनः इसी धथथंकों हढ करते हुए कहते हैं :-- 
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( मन्दाकान्ता ) 
स्वमापस्य शेष 

सन्यदृब्यं मवति यदि वा तस्थ कि स्वात्स्कशदः । 

ज्योत्स्नारूपं स्वपयति हर नेव तस्पाश्ति सृमि- 

ईीने जेयं कलयति सदा ड्लेयमस्यारित ने ।! २१५ ।। 

( मन्दाक्रान्ता ) 

रामटेपदयहृदयते. तावदेदल ग्रावत्‌ 

जान जान मत्रति थ पुनर्वोष्यतां याति बोध्यम | 

जान द्वानं मषतु तदिदं न्यवकृताइ्ानसाथ 

मावामाषर मबति तिर्यन बेस पृ्॑स्वमावः |२१७॥ 

इलोका्थे:--[ शुद्ध-बव्य-स्वरस-भवनाह ] शुद्ध द्रव्यका (श्वात्मा प्रादि द्रृव्यका) विश्ुरखरूप 
( “शानादि स्वभागमें ) परिणमन होता है इसलिये, [ शेषम्‌ प्रन्यह-द्रव्यं कि स्वभावस्य अन्त ] क्‍या 
शेष कोई प्रन्य व्रज्य उस ( ज्ञानादि ) स्वभावका ही सकता है ? ( नहीं | ) [ यदि को स्वभाव: कि 
तस्य स्थाद्‌ ] झयवा क्या बह (क्ामादि स्वभाव) किसी प्रम्य द्रव्यका हो सकता है? (नहीं । परमा्थंसे 
कक पश्कंक शन्य द्न्पके साथ सम्बन्ध नहीं है । ) [ ज्योत्स्वारूप भुवं स्‍्नपयति ] चांदनीका रूप पृथ्वीको 
उम्ध्धत् करता है [ भृणिः तस्य त एव ह्रस्सि] तथापि पृथ्वी झंवनीकी कदापि नहीं होती; [ शाम लेय॑ 
झा कलयति ] इसप्रकार शान ज्ेयकों सदा जानहा है [ शेयल्‌ ्रस्य भ्रस्ति न एवं ] शथापि जेय 
शनका कदापि भहीं होता । 
भादाव:--शुद्धनयकी हष्टिसे देखा छाग्रे तो किसी द्रव्यका स्वभाव किसी अन्य द्रव्यरूप नहीं 

होता । जैसे चाँदनी पृथ्वोको उज्जयुल्षकरतो है किन्तु प्रथ्वी कांदतीको किचित्‌मात्र भी नहीं होती, 
इसी प्रकार ज्ञान शेयको जानता/ छिन्‍्तु शेय सा है? सेदक न भी नही होता। प्रात्माका ज्ञानस्थभ्ाव 


है इसलिये उसको स्वच्छुतामे शेय स्वयमेव है, रिम्तु ज्ञानमें उन ज्ञेयोका प्रवेश नहीं 
होता । २१६ । | 

हर शरद ऋगेकी सायाधोंका युच्रक काका कहते हैं :-- 

अलोकाबें।-- [ ताबह शमा-डेप-पफ्म उदयते] शागदेषका उन्द तवतक उदयको प्राप्त होता है 
ते 'अणय कब आप कार्य त चवति | कि अबतक यह ज्ञान शानरूप न हो [ पुनः जोध्यभ बोध्यतां त 
याहिंएु और हे शेवत्वको प्राप्त म हो । [ लत इदं ज्ञान स्यक्क्ृत-झकानसाव हवा भबतु ] इसलिये 
यहू शाम, अशानशावकों दुर करके, श्ाजरूप हो--[ येस साव-हसावों तिरयत पूररारंयभाव: मजे ] 
कि जिससे भाव“शंसाव ( राग-देष ) को रोकता हुआ पूर्रा स्वभाव ( प्रधट ) हो जाये । 
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दंसणणाणचरिसं किचि वि णत्थि दु श्रचेदणे विसए ॥ 
तम्हा कि घावयदे चेवयिदा तेसु जिसएसु ॥ ३६६ ॥। 


दंसणणाणचरित्तं किचि वि णत्थि दु भ्रचेदणे कम्मे । 
तम्हा कि घादयदे चेदयिदा तम्हि कम्मम्हि॥ ३६७ ॥ 


बंसणणाणचरित्तं किचि वि णत्थि दु झ्रचेदणे काए । 
तम्हा कि घावयदे चेदयिदा तेसु काएसु ॥ ३६८ ॥ 


णजाणस्स दंसणस्स य भणिदों घादों तहा चरित्तस्स | 
ण वि तहि पोग्गलदव्वस्स को वि घादों दु णिद्विद्वो ॥३६६॥ 


भावा्थ।--जबतक ज्ञान ज्ञानरूप त हो, ज्ञेय शेयरूप न हो, तबतक रागद्वेष उत्पन्न द्ोता है। 
इसलिये इस ज्ञान, प्रश्ञानभावको दूर करके, शानरूप हो शो, कि जिससे ज्ञानमें जो भाव भौर भ्रभावरूप 
दो अ्रवस्थाएं होती हैं वे मिट जायें धौर शान पूर्ण स्वभावको प्राप्त हो जाये | यह प्राथंना है ।२१७। 


ज्ञान श्रौर शेय सर्वथा भिन्त है, धात्माके दशंनज्ञानचा रित्रादि को ई गुणा प रद्रथ्यों में नहीं है! ऐसा 
जाननेके कारण सम्यग्दह्टिको विषयोंके प्रति राग नहीं होता; भौर रागद्वेषादि जड़ विषयों में भी नहीं होते; 
वे मात्र अज्ञानदशामें प्रवर्तेमान जीवके परिणाम हैं ।--इस ध्र्थकी गायाऐं कहते हैं :-- 
चारित्र-दशन-ब्वान क्िंचित्‌ नहिं अचेतन विषयमें । 
इस हेतुसे यह आत्मा क्या हन सके उन विषयमें १ ॥३६९६।। 
चारित्र-दशन-ज्ञान किंचित्‌ नहिं अचेतन कर्ममें | 
इस हेतुसे यह आत्मा क्या इन पढ़े उन कममें ? ॥३६७॥ 
चारित्र-दशन-श्ञान किखित्‌ नहिं अचेतन कायमें । 
इस हेतुसे यह आत्मा क्या हन सके उन कायमें ? ॥३६८।॥ 
है ह्ानका, सम्पक्तका, उपधात चारिदका कद्ा । 
वहाँ और कुछ भी नहिं कड्ढा उपधात पुद्ठलद्॒व्यका ।|३६९॥।। 
ब्रे 


अप 


समयसार 


जीवस्स जे गुणा केइ णत्यि खलु ते परेसु दव्वेसु । 
तम्हा सम्मादिहिस्स णत्यि रागो द्‌ विम्नएसु ॥३७०।॥॥ 


रागो दोसो मोहो जीवस्सेव य झ्रणण्णपरिणामा । _ 
एदेण कारणेण दु सद्दादिसु णत्थि रागादी ॥३७१॥ 


दशनप्ञानचारित्रं किचिदपि नास्ति स्वचेतने विपये | 
तस्मात्कि हंति चेतयिता तेषु विपयेषु ॥ २६६ ॥। 
दशनप्वानचारित्र किंचिदपि नास्ति त्वचेतने कमणि । 
तस्मात्कि हंति चेतयिता तंत्र कमणि || ३६७ ।॥ 
दशनब्वानचारित्र किंचिदवि नास्ति स्वचेतने काये । 
तस्मात्कि हंति चेतयिता तेपू काय्रेपू ॥ २६८ ॥। 
न्ञानस्थ दशनम्य च भणितों घातस्त्था चारित्रस्य । 

नापि तत्र पुद्लद्रव्यस्थ को5पि घानस्तु निदिप्टः ॥॥ ३६९ ।। 
जो जीवके गुण है नियत वे कोइ नहीं परद्रव्यमें । 

इस हेतुसे मद्दष्टि जीवक्री राग नहिं है विषियमें ॥३७०॥ 
अह राग, १, विमोह ते। जीव के अनन्थ परिणाम हैं 

इस हेतुसे शब्दादि विपवोमें नहीं रागादि हैं ॥३७१॥। 


गधार्थ :-_ दर्शनज्ञानचारित्रं ] दर्शन-ज्ञान-चारित्र [ झचेतले विधये तु ] प्रचेतन विषयमें 


[ किचित्‌ श्रपि ] किचित्‌ मात्र भो [ न प्रस्ति ] नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ चेतचिता ] झात्मा 
[ तेषु बिवयेषु ] उन विषयोंमें [ कि हंति ] क्या घात करेगा ? 
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जीवस्य ये गुणा; केचिन्न संति खलु ते परेषु द्रव्येषु | 
तस्मात्सम्य्डप्टेनास्ति. रागस्तु विषयेष्‌_॥ ३७० ॥ 


रामो ढेंपों मोहों जीवस्येव चानन्यपरिणामा। । 
एतेन कारणन तु शब्दादिषु न संति रागादय। !। ३७१ | 


[ दर्शनज्ञानचारित्र ] दर्शन-ज्ञान-चारित्र [ अचेतने क्ंश्ति तु ] ध्चेतन कर्ममें [ किचित्‌ 
धषि ] किचित्‌ मात्र भी [ न भ्रस्ति ] नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ चेतयिता ] श्रात्मा [ तत्र 
करंरिंय ] उन कममें [ कि हूति ] क्या घात करेगा ? ( कुछ भी घात नहीं कर सकता । ) 


[वर्शनश्ञानचारित्र] दर्शन-जान-चा रित्र [ प्रचेतने काये तु] अ्चेतन कायमें [किखितृ भ्रपि] 
किचित्‌ मात्र भी [ न प्रस्ति ] नहों है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [चेतथिता ] प्ात्मा [तेषु कायेषु| उन 
काय्योंमें [ कि हंति ] क्‍या घात करेगा ? ( कुछ भी घात नहीं कर सकता । ) 


[ शञानस्थ ] ज्ञानका, [दर्शनस्य व] प्रोर दशनक। [तथा चारित्रस्य] तथा चारित्रका [घातः 
भरित: ] घात कहू है, [तत्र] वहाँ [पुद्गल द्रव्यस्य ] पुद्गलद्गव्यका [घातः तु] चात [कः श्रषि] 
किचित्‌ मात्र भी [ न झ्रषि निदिष्ट) ] नहीं कहा है । ( भ्र्थात्‌ दर्शत-शान-चार्त्रिके घात होने पर 
पुद्गलद्वव्यका घात नहीं होता । ) 


(इसप्रकार) [ये केचितृ] जो कोई [जीबस्प गुणा: ] जीवके गुण हैं, [ते खलु | वे वास्तवमें 
[ परेषु व्रव्येषु ] पर द्रव्यमें [ न संति ] नहीं हैं, [ तस्मात्‌ | इसलिये [ सम्यरहष्टेः ] सम्यर्हष्टिके 
[ बविषयेषु ] विषयोंके प्रति [ राषः तु ] राग [ न धस्ति ] नहीं है । 

[च ] झोर [ रागः ह 4: मोहः ] राग, ढेष भोर मोह [ जोवस्य एव] जीवके ही [ झनन्य 
.परिशयामाः ] प्रनन्‍्य (एकरूप) परिणाम हैं, [ एतेन कारणेन हु] इस का रणसे [ रागादयः ] रागादिक 
[शब्दाविषु ] शब्दादि विषयोंमें ( भी ) [ न संति ] नहीं हैं । 


(रागद्रेषादि न तो सम्यग्टह्ि भ्ात्मामें हैं घौर न जड़ विषथोंमें, वे मात्र प्ज्ञानदशामें रहनेवाले 
जीवके परिणाम हैं । ) 


ए्‌०० समयतसार 


यद्वि यत्र मव॒ति तत्तदूघाते हन्यत एवं, यथा प्रदीषधाते प्रकाशो हन्यते; यत्र च यद्भवति 
तततदूघाते हन्यत एवं, यथा प्रक्ाश्धाते प्रदीपो हन्यते | यु यत्र न भत्रति तत्तदूघाते न 
हन्यते, यथा घटघाते घटमप्रदीपों न हन्यते; यत्र च यज्न मवति तसखघाते न हन्यते, यथा 
घटप्रदीषधाते घटो न हन्यते । अथात्मनों धर्मा दश्शनज्ञानचारित्राणि पृद्वलद्रव्यधाते5पि न 
हन्यंते, न च दर्शनक्ञानचारित्राणां घातेडपि पूह्टरद्रव्य॑ हन्पते; एवं दशनश्नानचारित्राणि 
पुद्लद्र॒व्ये न भवंतीत्यायाति; अन्यथा तदघाते पृद्वलद्र॒व्यधातस्य, पुद्दलद्रभ्यघाते तदृघातस्य 
दुर्निवारत्वात्‌ । यत एवं ततो ये यावन्तः केचनापि जीवगुणास्ते सर्वेडपि परद्रव्येषु न संतीति 
सम्पक्‌ पश्यामः, अन्यथा अन्रापि जीवगुणधाते पृ द्वलद््॒यधातस्य, पुद्टलद्र॒व्यघाते जीवगुणघातस्य 
च॒ दुर्निवारत्वात्‌ | यदथ्ेबं तह कुतः सम्यर्द्टभंबति रागो विपम्रेष ? न कुतो5पि । तह रागश्य 
कतरा खानिः ? रागद्वेषमोहा हि जीवस्येवाज्ानमयाः परिणामा!, ततः परद्रव्यस्वादिषय्रेष न 
संति, अब्ञानाभावात्सम्यग्द्धोँ तुन भंति। एवं ते विषयेष्वसंतः सम्यरदष्टेन मबंतो, न 
भव॑त्येष । 











टोका:--वास्तवमें जो जिसमें होता है वह उसका घात होनेपर नए होता ही है ( प्र्थात्‌ 
प्राधारका घात होने पर आ्राधेयका घात हो ही जाता है), जेसे दीपकके घात होनेपर (उसमें रहनेवाल।) 
प्रकाश नष्ट हो जाता है; तथा जिसमें जो होता है वह उसका नाश होनेपर ग्रवश्य न हो जाता है 
(प्र्थात्‌ ग्राधेयका घात होनेपर प्राधारका घात हो जाता ही है), जैसे प्रकाशका घात होतेपर दीपकका 
घात हो जाता है । ओर जो जिसमें नहीं होता वह उसका घात होतेपर नष्ठ नहीं होता, जैसे घड़ेका नाश 
होनेपर # घट-प्रदीपका नाश नहों होता; तथा जिसमें जो नहीं होता वह उसका घात होने१र नष्ट नहीं 
होता, जैसे घट-प्रदीपका घात होनेपर घटका नाश नहीं होता । ( इसप्रकारसे न्याय कहा है। ) भ्रब, 
झात्माके धर्म-दशंत, भान श्रौर चारित्र-पुद्ग लद्ृव्यका घात होनेपर भी नश्ठ नहीं होते और दर्शन-ज्ञान- 
चारित्रका घात होनेपर भी पुदुगलद्रव्यका नाश नहीं होता ( यह तो स्पष् है ); इसलिये इसप्रकार यह 
सिद्ध होता है कि--दर्शन-शान-चा रित्र पुद्गलद्व्यमें नहीं हैं" क्योंकि, यदि ऐसा न हो तो दर्शन- 
ज्ञान-चा रित्रक्रा घात होनेपर पुद्यलद्॒ब्यका घात, भर पुद्गलद्रव्यके घात होनेपर दर्शन-ज्ञान - चारित्रका 
प्रवश्य ही घात होना चाहिए । ऐसा होनेसे जीवके जो जितने गुरा हैं वे सब परद्रव्योंमें नहीं हैं यह हम 
भलोीभांति देखते-मानते हैं; क्यों कि, यदि ऐसा न हो तो, यहाँ भी जीवके गुणोंका घात होनेपर पुदगल- 


द्रव्यका घात, घोर पुदुगलद्रवव्यके घात होनेपर जी वके गुणका घात होना अ्रनिवाय हो जाय । (किन्तु ऐसा 
नहीं होता, इससे सिद्ध हुआ कि जीवके कोई गुणा पुद्गलद्रव्यमें नहीं हैं।) 





कु घट-प्रदीप + घड़ेमें रखा हुआ दीपक । (परमार्थत $ दीपक घड़ेमें नही है, घड़ेमें तो घड़ेके ही गुण है। ) 


सर्वविशुद्धजञान अधिकार ५०१ 


( मंदाकांता ) 
रागद्वपाविह हि भवति ज्ञानमब्ानभाषात्‌ 
तो वस्तुस्वप्रणिद्वितदशा दृश्यमानौं न किंचित | 
सम्यग्टृष्टि: क्षपयतु ततस्तक्तदृष्टया स्फुट तो 
ब्वानज्योतिज्बेलति सहज येन पूर्णाचलानि! ।२१८।॥। 


प्रशन:-- यदि ऐसा है तो सम्यर्ह छवि को विषयों में राग किस का र णासे होता है ? उत्त र:-- किसी भी 
कारणासे नहों होता । ( प्रश्त:-- ) तब फिर रागकी खान (उत्पत्ति स्थान) कौनसी है ? (उत्तर:--) 
राग-द्वेष-मोह, जीवके ही प्रश्मानमय परिणाम हैं (प्र्थात्‌ जीवका भअ्ज्ञान ही रागादिको उत्पन्न करनेकी 
खान है)। इसलिये वे रागद्वेषमोह, विषयोंमें नहीं हैं बयोंकि विषय परद्वव्य हैं, भौर वे सम्यग्दृष्टि में (भी ) 
नहीं हैं क्योंकि उसके अ्ज्ञानका प्रभाव है; इसप्रकार रागद्व षमोह, विषयोंमें न होनेसे और सम्यर्ह हि के 
( भी ) न होनेसे, ( वे ) हैं ही नहीं । 

सावाय:--पग्रात्माके अज्ञानमय परिणामरूप रागद षमोह उत्पन्न होनेपर प्रात्माके दन-ज्ञान- 
चारित्रा दि गुणोंका घात होता है, किन्तु गुणोंके घात होनेपर भी भ्रचेतन पुद्गलद्रध्यका घात्त नहीं होता; 
झोौर पुद्गलद्रव्यके घात होनेपर दर्शन-ज्ञान-चा रित्रादिका घात नहीं होता; इसलिये जोबके कोई भी 
गुण पुदगलद्रव्यमें नहीं हैं । ऐसा जानता हुझ्ना सम्यग्दष्टिको झचेतन बिषयोंमें रागादिक नहीं होते । 
रागढ षमोह पुद्गलद्रव्यमें नहीं हैं, वे जो वके ही प्रस्तित्वमें प्रश्मानसे उत्पन्न होते हैं; जब झज्ञानका प्रभाव 
हो जाता है गर्थात्‌ सम्यग्दष्टि होता है, तब राग-द्व षादि उत्पन्न होते । इसप्रकार रागढ् षमोह न तो 
पुद्गलद्रव्यमें हैं श्रौर न सम्यग्हष्टिमें भी होते हैं, इसलिये शुद्धद्रव्यदप्ठिसि देखनेपर वे हैं ही नहीं, ओर 
पर्यायट हिसे देखनेपर वे जीवको भ्रज्ञान प्रवस्थामें हैं । ऐसा जानना चाहिये । 

अब इस प्रंका कलइारूप काव्य कहते हैं :-- 

इलोकार्थ:--[ इह शानम्‌ हि प्रशानभावात्‌ राग-ह थो भवति ] हस जगतमें ज्ञान हो अ्शानभावसे 
रागढ् षरूप परिणमित होता है; [वस्तुत्व-प्ररि!हित-हशा दृश्यमानों तो किज्थित्‌ न ] वस्तुत्वमें स्थापित 
(-एकाग्र की गई ) हड़िसे देखनेपर ( श्रर्थात्‌ द्रव्यदृष्टिसे देखनेपर ), वे रागद्व थ कुछ भी नहीं हैं 
(-द्रव्यरूप पृथक वस्तु नहीं हैं) । [तत्त: सम्यग्द्ष्टि। तत्त्वहष्डथा तो स्फुट क्षपयतु | इसलिये (भ्राचार्यदेव 
प्रेरणा करते हैं कि) सम्पग्हष्टि पुरुष तत्वदृष्ठटिसे उन्हें ( रागढ षको ) स्पष्टतया क्षय करो, [बेन पूर्ण- 
हजल-प्रावि: सहज शानज्योतिः ज्वलति ] कि जिससे, पूर्ण झौर प्रचल जिसका भ्रकाश है ऐसी 
( देदीप्यमान ) सहज शानज्योति प्रकाशित हो । 

भाधाथ:--रागढ्व ष कोई पृथक द्रव्य नहीं है, वे (रागढ बरूप परिणाम) जीवके भ्रज्ञानभावसे 
होते हैं; इसलिये सम्पग्हष्टि होकर तत्त्वदृष्टिसे देखा जाये तो वे ( रागढ ष ) कुछ भी वस्तु नहीं हैं ऐसा 
दिखाई देता है, घोर घातिकमंका नादा होकर केवलज्ञान उत्पन्न होता है। २१८। 


भ्र्०२ समयसार 
( शालिनौ ) 
रागद्षोत्पादक॑ तच््टया 
नान्‍्यदुब्यं वीक्ष्यते किंचनापि | 
सबद्रब्योत्पत्ति रन्‍्तअथकास्ति 
व्यक्तात्यंतं स्वस्वभावेन यस्मात्‌ |।२१९।। 


अ्रष्णदविएण श्रण्णदवियस्स णो कीरए गुणृप्पाओो । 

तम्हा दू सव्वदव्वा उप्पज्जंते सहावेग ॥॥ २३७२ ॥। 
अन्यद्रव्येणान्यद्रव्यस्थ न क्रियते गुणोत्पाद। । 
तस्माच सर्वेद्रव्याण्पुस्पधंते स्वभावेन || २७२ ॥ 








भ्रब प्रागेकी गाथामें यह कहेंगे कि “अन्य द्वव्य अन्य द्रव्यकों गुण उत्पन्न नहीं कर सकता' 
इसका सूचक काव्य कहते हैं :-- 

श्लोकार्थ:--[ तत्त्वदृष्टया ] तत्त्वद्ृष्टिसे देखा जाये तो, [ राग-द्व ष-उत्पादक भ्रन्यत्‌ ब्रव्यं 
किश्वन श्रपि न वीक्ष्यते | रागढ्व षको उत्पन्न करनेवाला श्रन्य द्रव्य किचित्‌मात्र भी दिखाई नहीं देता, 
[ पस्‍्लात्‌ सर्व-द्रव्य-उत्पत्ति: स्वस्वभावेन धन्त: ध्रत्यन्तं व्यक्ता चकास्ति ] क्योंकि सब द्रव्योंकी उत्पत्ति 
झपने स्वभावसे ही द्वोतो हुई धन्तरंगमें भत्यन्त प्रगट ( स्पष्ट ) प्रकाशित होती है । 


भावषा्थ।--रागद ष चेतनके ही परिणाम हैं । भ्रन्य द्रव्य ध्ात्माको राग व उत्पन्न नहीं करा 
सकता; क्योंकि स्व द्रव्योंकी उत्पत्ति श्रपने श्रपने स्वभावसे ही होती है, प्नन्य द्रव्यमें श्रन्य द्रव्यके 
गुशपर्यायोंकी उत्पत्ति नहीं होती । २१६ । 


ग्रब इसी भ्रथंको गाथा द्वारा कहते हैं :-- 
को द्रव्य दूसरे द्रव्यमें उत्पाद नहिं गुणका करे । 
इस हेतुसे सब ही दरब उत्पन्न आप स्वमावसे | ३७२।। 


गायार्थ:--] प्रन्यद्रव्येरा ] प्रन्य द्रव्यसे [ धन्यद्रव्यस्थ] भ्रन्य द्रव्यके [ गुणोत्पाद! | गुराकी 
उत्पत्ति [न क्रियते | नहीं की जा सकती ; [तस्प्ात्‌ तु] इससे (यह सिद्धान्त हुआ कि) [ खर्वद्रग्पारि ] 
सर्व द्रव्य [स्वभावेन ] अपने अपने स्वभावसे [उत्पन्न ते] उत्पन्न होते हैं। 


सर्वेविशुद्धशान धक्षिकार भ्र्ण्रे 


न च बीवस्य परद्रव्यं रामादोलुत्पादयतीति श्ंक्यं; अन्यद्रव्येणान्यद्रब्यगुणोत्पाद- 
करणस्यायोगाव; सर्वेद्रव्यार्णा स्वभोवेनेबोत्पादाद | तथाहि-- म्ृत्तिका कु ममावेनोत्पथमाना 
कि. कुंमकारस्व॒भावेनोत्पद्यते, कि सृत्तिकारवभावेन ? यदि कुंभकारस्वमावेनोत्पथते तदा 
कुंभकरणाइंकारनिभर पुरुषाधिष्टितव्याएतकर पुरुपझरी राकारः कुंभः स्पात्‌ । न च तथास्ति. 
द्रव्यांतरप्वभवेन द्रव्यपरिणामोत्पादस्यादशनात्‌ । यद्येष'॑ तहिं मत्तिका कुंभकारस्वमावेन 
नोत्पधते, किंतु मुत्तिकास्वभावेनेव, स्वस्वभावेन द्रव्यपरिणामोत्पादस्य दशनाव्‌ । एवं च सति 
म त्तिकायाः स्वस्वभावानतिक्रमान्न कु भकारः कु भस्‍्योत्पादक एव मुत्तिकेव कु भकार स्वभाव 
मस्पृञ्नती स्वस्वमावेन कु ममावेनोत्पद्नते | एवं सर्वाण्यपि द्रव्याणि स्वपरिणामप्यमग्रिणोत्पद्य- 
मानानि कि निर्मिच भूतद्व्यांतरस्वमावेनोत्पध॑ ते, कि स्वस्वमावेन ? यदि निभिचभृतद्रव्यांतर- 
स्वमावेनोत्पथन्ते तदा निमिच भूतपरद्रव्याकारस्तत्परिणामः स्थात्‌ | न च तथास्ति, द्रव्यांतर- 
स्वभावेन द्रव्यपरिणामोत्पादस्यादर्शनाद्‌ । यद्य॑वं तहिं न प्र्वद्रव्याणि निमित्तपूतपरद्रव्य- 
स्वभावेनोत्पयन्ते, किंतु स्वस्वमावेनेव, स्वस्वभावेन द्रव्यपरिणामोत्पादस्थ दर्शनात्‌ । एवं च 
सति सर्वद्रव्याणां स्वस्वभावानतिक्रमाप्त निर्मिचभूतद्रव्यांतराणि स्वपरिणामस्योत्पादकाम्येव; 
सेद्रव्याण्येव निमित्त भूतद्र वयावरस्वभावमर्प शंति स्वस्वभावेन स्वपरिणामभावेनोत्पधन्ते | अतो 
न परद्रव्यं जीवस्य राभादीनामुत्पादकम्रुत्पश्यामों यस्‍्मे कुप्पाम! 





टीका:--झ र भी ऐसी शंका नहीं करना चाहिये कि--पर द्रव्य जीवको रामादि उत्पन्न करते हैं) 
क्योंकि भ्रन्य द्वव्यके द्वारा प्रन्य द्रव्यके गुणोंको उत्पन्न करनेकी भ्रयोग्यता है। क्योंकि स्व द्रव्योंका 
स्वभावसे ही उत्पाद होता है। यह बात दृष्टान्तपूर्वक समभाई जा रही है :-- 


मिट्टो घटभावरूपसे उत्पन्न होतो हुई कुम्हारके स्वभावसे उत्पन्न होती है या मिट्टीके ? यदि 
कुम्हा रके स्व भावसे उत्पन्न होती हो तो जिसमें घटको बनानेके झहंकारसे भरा हुआ पुरुष विद्यमान है भौर 
जिसका हाथ (घड़ा बनानेका) व्यापार करता है ऐसे पुरुषके शरीराकार घट होना चाहिये । परन्तु ऐसा 
तो नहीं होता, क्योंकि श्रन्यद्र5यके स्व॒भावसे किसो द्वव्यके परिणामका उत्पाद देखनैमें नहीं भ्राता । यदि 
ऐसा है तो फिर मिट्टो कुम्हारके स्वभावसे उत्पन्न नहीं होती, परन्तु भिट्टीके स्वभावसे ही उत्पन्न होती है 
क्योंकि ( द्रव्यके ) भ्रपने स्व भावरूपसे द्रव्यके परिणामका उत्पाद देखा जाता है। ऐसा होनेसे, मिट्टी 
अपने स्वभावको उल्लंघन नहीं करती इस लिये, क्रुम्हार घड़ेका उत्पादक है ही नहीं; मिट्री ही, कुम्हारके 
स्वृधावकों स्पर्श न करती हुई अपने स्वभावसे कुम्भभावरूपसे उत्पन्त होती है । 


पेज समयसार 


( मालिनी ) 
यदि भवति रागदेपदोपप्रश्नतिः 
कतरदपि परेषां दूषणं नास्‍्ति तत्र ! 
स्कपमयमपराधी तत्र स्पत्यवोधो 
भवतु बिदितमस्त यात्ववोधो 5स्मि भोधः || २२०॥। 





इसी प्रका र-सभी द्रव्य स्वपरिणामपर्यायसे (प्र्थात्‌ भ्रपने परिणाम भावरूपसे ) उत्पन्न होते 
हुए, निममित्तभूत ध्न्यद्रव्योंके स्वभावसे उत्पन्न होते हैं कि भ्पने स्वभावसे ? यदि निभित्तभूत प्नन्यद्रथ्योंके 
स्वभावसे उत्पन्न होते हों तो उनके परिणाम निमित्तभूत अन्यद्रव्योंके ध्राका रके होने चाहिये । परन्तु ऐसा 
तो. नहीं होता, क्‍योंकि अन्यद्रव्यके स्व भावरूपसे किसी द्रव्यके परिणामका उत्पाद दिखाई नहीं देता । जब 
कि ऐसा है तो सब द्रव्य निमित्तभूत भन्यद्रव्योंके स्वभावसे उत्पन्न नहीं होते, परन्तु भ्रपने स्वभावसे ही 
उत्पन्न होते हैं क्‍यों कि ( द्रव्यके ) भपने स्वभावरूपसे द्वव्यके परिणामका उत्पाद देखनेमें ध्ाता है। 
ऐसा होनेसे, स्व द्रव्य अपने स्वभावको उल्लंघन न करते होनेसे, निमित्तभूत प्वन्य द्रव्य अपने (प्र्थात्‌ 
सब द्रव्योंके ) परिणखामोंके उत्पादक हैं ही नहों; सब द्रव्य ही, निभित्तभूत श्रन्यद्रव्यके स्वभावको स्पशे 
न करते हुए, प्रपने स्वभावसे अपने परिणामभावरूपसे उत्पन्न होते हैं । 


इसलिये ( पश्राचारयदेव कहते हैं कि ) हम जोवके रागादिका उत्पादक परद्रव्यको नहीं देखते 
( -मानते ) कि जिस पर कोप करें । 


भावार्थ :--धात्माको रागादि उत्पन्न द्वोते हैं सो वे भपने हो भणशुद्ध परिणाम हैँ | यदि निश्चयनयसे 
विचार किया जाये तो भ्रन्यद्रव्य रागादिका उत्पसन करनेवाला नहीं है, भन्यद्रव्य उनका निमित्तमात्र है! 
क्योंकि श्रन्य द्रव्यके भ्रन्‍्य द्रव्य गुणपर्याय उत्पन्न नहीं करता यह नियम है । जो यह मानते हैं--ऐसा 
एकान्त ग्रहण करते हैं कि-“परद्रव्य ही मुझमें रागादिक उत्पन्न करते हैं', वे नयविभागको नहीं समभते, 
वे मिथ्याहृष्टि है । यह रागादिक जोवके सत्त्वमें उत्पन्न होते हैं, परद्रव्य तो निमित्तमात्र है--ऐसा मानना 
सम्यर्ज्ञान है। इसलिये झ्ाचायदेव कहते हैं कि--हम राग-द्वेषकी उत्पत्तिमें भ्रन्य द्रव्यपर क्यों कोप 
फरें ? राग-द्वेषका उत्पन्त होना तो झ्पना हौ प्रपराध है । 


झब इस प्रथंका कलदारूप काव्य कहते हैं :-- 


| श्लोका्थे:--[ इह ] इस झात्मामें [ यत्‌ राग-ह ष-दोष-प्रसूलि: भवति ] जो रागद्रेषहूप 
दोषोंकी उत्पत्ति होती है [तन्न परेषां कतरत्‌ झ्रपि वृषणं नाध्ति] उसमें परद्रव्यका कोई भी दोष नहों 


सर्व विशुद्धशान सधिकार प्०्श 


( सथोद्धता ) 
रागजन्मनि निर्मिचतां पर- 
द्रब्यमेब कलयंति ये तु ते। 
उत्तरंति न हि भोहषाहिनीं 
श॒ुद्धबोधविधुराधबुद्धय/ं ॥ २२१ ॥ 


है, [सन्र स्वयत ध्रपराधों भ्रयम्‌ भ्रयोध: सपंति] वहां तो स्वयं प्रपशाघी यह प्रश्ञान ही फंलाता है; -- 
[ विदितम्‌ भवतु ] इसप्रकार विदित हो झोर [ धबोध: भ्रस्त यातु] भ्रशान झस्त हो जाये; [ बोच: 
भ्रत्सि] मै तो जान हैं । 

भावा्े:--भ्रश्ानी जोव परद्रव्यसे रागद्वेषकी उत्पत्ति होती हुई मानकर परद्रव्यपर कोप करता 
है कि--'यह परद्रव्य मुझे रागद्वेष उत्पन्न कराता है, उसे दूर करू  ॥ ऐसे भज्ञानी जोबको समभानेके लिये 
ध्रावायंदेव उपदेश देते हैं कि--रागद् षकी उत्पत्ति भ्रज्ञानसे अत्मामें ही हीती है धौर वे भ्रात्माके ही 
प्रशुद्ध परिणाम हैं । इसलिये इस अ्ज्ञानको नाश करो, सम्यरज्ञान प्रगट करो, झात्मा ज्ञानस्वरूप है ऐसा 
घ्रनुभव करो; परद्रव्यको शागद्वेषका उत्पन्न करनेवाला मानकर उसपर कोप न करो ।२२०। 


श्रव इसी भ्रथंको दृढ़ करनेके लिये शोर प्रागामी कथनछा सू चक काव्य कहते हैं.-- 


इ्लोकार्:--[ ये तु राग-जन्मनि परद्रव्यत् एवं निमिस्तततां कलयन्ति ] जो रागकी उत्पत्तिमे 
परद्रव्यका ही निमित्तत्व (-काररत्त्व) मानते हैं, ( श्रपना कुछ भी कारणत्व नहीं मानते,) [ ते शुद्ध 
बोध-बिघुर-पन्ध-बुद्धय, ] वे-जिनकी बुद्धि शुद्धशञानसे रहित अध है ऐसे ( धर्थात्‌ जिनकी बुद्धि 
शुद्धनयके विषयभूत शुद्ध धात्मस्वरूपक़े क्रानसे रहित झष है ऐसे )-[ मोह-बाहिनों न हि उत्तरन्ति ] 
-मोहनदीको पार नही कर सकते । 


भावा्:--शुद्धनयका विषय झ्मात्मा प्रनन्‍्त शक्तिवान, चेतन्यचमत्कारमात्र, नित्य, ग्रमेद, एक 
है। वह भ्रपने ही श्रपराधसे रागद्वेषरूप परिणमित होता है। ऐसा नही है कि जिसप्रकार निमित्तभत 
परद्वव्य परिणमित कराता है उसी प्रकार झात्मा परिणमित्‌ द्वोता है, ओर उसमे धात्माका कोई पुरुषार्थ 
ही नही है। जिन्हे ध्ात्माके ऐसे स्वरूपका ज्ञान नही है वे यह मानते हैँ कि परद्वव्य झात्माको जिसप्रकार 
परिणमन कराता है उसीप्रकार भात्मा परिशमित होता है । ऐसा मानने वाले मोहरूपी नदीको पार नहीं 
कर सकते (झथवा मोह-सैन्यको नही हरा सकते), उनके रागद्वेष नहीं मिट्टंते; क्योकि रागद्वेष करनेमें 
यदि भ्रपना पुरुष हो तो वह उनके मिटानेमें भी हो सकता है, किन्तु यदि दूसरेके कराये ही रागद ष 
होता हो तो पर तो रागद्ेध कदाया हो करे, तब भात्मा उन्हे कहाँसे मिटा सकेगा ? इसलिबे रागद्वेष ध्पने 
किये होते हैं भ्ोरः घपने मिटाये मिटले हैं--इसप्रकार कथचित्‌ मानने! सो सम्पश्जान है ।२२१। 

६४ 


२०६ धमयसार 


णिविदसंथुदवयणाणि पोग्गला परिणमंति बहुगानि । 
ताणि सुणिदूण रूसदि तूसदि य पुृणों भ्रहं भचिदो ॥२७२॥। 
पोग्गलद॒ग्य॑ सहत्तपरिणवं तस्स जदि गणो श्रण्णो । 
तम्हा ण तुमं भणिदो किचि वि कि रूससि अबुद्धो ॥३२७४॥॥ 
झ्रसुहो सुहो व सदी थ तं भणदि सुणसु मं ति सो चेव । 
जय एदि विणिग्गहिदू सोदविसयमागद सह ॥३७४५॥ 
झसुहू स॒ुहूं व रूवं ण तं भणवि पेच्छ मं ति सो चेव । 
ण य एदि विणिग्गहिदु चक्‍्खृविसयमागद रूब ॥३७६॥ 
झसुहो सुहो व गंधो ण त॑ं भणदि जिग्घ मं ति सो चेव। 
ण य एदि विणिग्गहिदु घाणविसयमागद गंधं ॥३७७॥॥ 


स्पष्टों, रस, गघ, वर्ण ओर दाव्दादिख्प परिणमते पुद्गल भ्रात्मासे कही यह नही कहते हे कि 
'तू हमे जान', भौर भात्मा भी प्रपने स्थानसे छूटकर उन्हे जाननेको नहो जाता । दोनो सर्वथा रवतत्रतया 
अपने श्षपने स्वभावसे ही परिणमित द्ोते हैं । इसप्रकार भात्मा परके प्रति उदासीन (-सम्बन्ध रहित, 
तटस्थ ) है, तथापि श्रज्ञानी जीव स्पर्शादिको झच्छे-बुरे मानकर राग्रीद्रषी होता है यह उसका 
धनान है ! 
हस भ्र्थंकी गाथा कहते है -- 
पुट्रलद्रब बहु भाँति निंदा-स्तुविवचनरूप परिणमें । 
पुनकर उन्हें 'पुश्नको कहा गिन रोप तोप जु ज्ञीग झरे ।३७३॥। 
पुद्टरूदरब भ्ब्दत्वपरिणत, उसका गुण जो अन्य है । 
तो नहिं कहा कुद भी तुझे, हे अबुध ! रोप तू क्‍यों करे ॥३२७४।। 
शुभ या मशुभ जो भ्रब्द वो तूँ सुन म॒ुके' न तुझे कहे । 
अह जीव भी नहीं ग्रहण जावे कणगोचर शब्दकों ।३७५।॥ 
घुभ या अशुभ जो रूप वो तू देख मुश्तको' नहिं कह्दे | 
अरु जीब भी नई ग्रहण जावे चल्चुमोचर रूपको ॥३७६॥। 
शुभ या अशुभ जो मंध वो तू धघ प्रश्तको' नहिं कहे । 
अर जीव भी नहिं ग्रहण जाये धाणमोचर गंबको ।।३७७क७ 


सर्वेविशुदशान घथिकार भ््०्छ 


असुहो सुहो व रसो ण॑ ते भणदि रंसय मं ति सो चेव॑ । 
जय एवि विणिग्गहिदु रसगविसयमागदं तु रसं ॥३७८॥। 
असुहो सही व फासो रा त॑ं भरणदि फुसस सं ति सो चोव । 
रा ये एदि विशिग्गहिंदु कायविसयमागद फासस ॥॥३७८॥१। 
अ्रसहो स॒हो व गुणों ण त॑ भरणादि बुज्ञ मं ति सो चोव। 
रा य एवि बिरिग्गहिदु बुद्धिविसयसाग्द तु गुण ॥३२८०॥ 
असहं स॒हं व दव्वं रा तं भरादि बज्ञ मं ति सो चोव । 
रा ये एदि विर्गिगहिद बद्धिविसयमाग दव्वें ॥३८१।। 
एयं तु जारियऊरोें डबसमे रोेव गच्छदे मढठो | 
खिर्गहमणा परस्स ये सय॑ च बुद्धि सिक्समपत्तो ॥३८२॥ 
निदितमंस्तुतवचनामि प्रृढ्वला! परिणमंति बहुकानि । 
तानि श्र॒स्वा रूप्पति तुष्यति चे पुनरहं मणितः ।!३७३॥ 





शुभ था अशुभ रस कोई भी तू चाख पल्चक्रो' नहिं कहे । 
अरु जीव भी नहीं ग्रहण जावे रसनग्रोचर श्वादकों ॥३७८॥। 
शुभ या अधश्युभ जो स्पश वो तू स्पश्श मुझको नहिं कहे ! 
अरु ज्ञीव मी नहिं ग्रहण जावे कायमोचर स्पशको ।|३७०। 
शुभ या अशुप गुण कोह भी तू जान मुझको नहिं कहे । 
अरु जीव भी नहीं ग्रहण जावे वृद्धिगोचर गुण अरे ॥३८०॥ 
शुत्र या अशुम जो द्रव्य वो 'तू जान मुश्लकी' नहिं. कहे | 
अरु जीव भी नहिं ग्रहण जावे बृद्धिगोचर द्रव्य रें ॥३८१॥ 
यह जानकर भी पृ जीव पावे नहीं उपश्वग अरे! 
शिव बुद्धिकों पाया नहीं वो पर ग्रद्णण करना चद्टे ॥३े८२॥। 


गायायं:--[ वहुकाति ] बहुते प्रकारके [ निन्वितसंस्तुतवश्षनानि ] निन्दाके भ्रोर स्तुछिके 
वचनरूपमें [ पुद्यला! ] पुदुगल [परिरामंति] परिणभित होते हैं; [तानि भ्ुत्वा पुन] उन्हें सुनकर 


भप्र्ण्८ समयससार 


पुदटलद्रव्यं शब्दस्वपरिणत तस्य यदि मुणोउन्य! | 
तस्माम्न त्व॑भणितः किचिदपि कि रुष्यस्यबुद्धा/ ॥३७४। 
अशुभः शुभो वा शब्दों न त्वां मणति शणु मामिति स एवं । 
न चैति बिनिग्रहीतुं ्रोत्रविषयमाग्त शब्दम्‌ ॥२७५|। 
अशुमं शुभ वा रूपं न त्वां मणति पश्य मामिति स एवं । 

न चैति विनिग्रहीतुं चक्तुबिषयमागत रूपमू ॥२७६।॥ 
अशुभ! शुभो वा गंधों स त्वां मणति जिप्र मामिति स एवं । 
न चेति बिनिग्रहीतु प्राणविषयमागत गन्धम्‌ ॥३७७॥ 
अधुभः शुभों बा रसो न त्वां मणति रसय मामिति स एवं । 
न चूति विनिग्रदीतु रमनविषयमागत तु रसम्‌ ॥३७८।॥ 











प्रश्ञानी जीव [ पभ्रह मरितः ] 'मुभसे कहा' ऐसा मानकर [ रुष्यति तुष्पति च ] रोप भौर संतोप 
करता है ( धर्थात्‌ कोष करता है भोर प्रसन्न होता है ) । 

[प्रुदृगलद्रव्यं] पुद्गलद्गव्य [ शब्दत्वपरिणतं ] शब्दरूपसे परिणमित हुझा है; [तस्य गुणः ] 
उसका गुण [यदि प्रन्य: ] यदि ( तुभसे ) भ्रन्य है, [तस्मात ] तो हे भ्रज्ञानी जीव ! [ त्वं न किचितु 
प्रषि मखितः] तुभसे कुछ भी नहीं कहा है; [ प्रब॒द्धः] तू भ्रज्ञानी होता हुआ [ कि रुष्यसि ] क्‍यों 
रोष करता है ? 

[ प्रशुभः वा शुभ: शब्द: ] प्रशुभ प्रथवा शुभ शब्द [त्वां न मरति ] तुमसे यह नहीं कहता 
कि [मास श्णु इति ] 'तू मुझे सुन; [ सः एबं च ] श्रौर भ्रात्मा भी ( प्रपने स्थानसे च्युत होकर ), 
[ओत्रविषयम्‌ झ्ागतं शब्दम्‌ | श्रोत्र-इन्द्रिमके विषयमें भ्राये हुए शब्दको [ बिनिग्रेहीतु न एति ] ग्रहण 
करनेको (-जाननेको) नहीं जाता । 

[ प्रशुभं वा शुभ रूप | भ्रशुभ ग्रथवा शुभ रूप [त्वां न भराति ] तुकपते यह नहीं कहता कि 
[ साम्‌ पद्य इति |] 'तू मुझ देख; [ सः एबं च ] भौर श्ात्मा भी ( प्रपने स्थानसे छूटकर ), 
[चक्षुबिषयम्‌ श्रागत | चक्षु-इन्द्रियके विषयमें झाये हुए [रूपम्‌] रूपको [विनिग्रंहीतु न एति] ग्रहरा 
करनेको नहीं जाता । 

[ भ्रशुभः वा शुभः गंघ: ] प्रशुभ भ्थवा शुभ गंध [ त्वां म भणति ] तुभसे यह नहीं कहती कि 
[मास जिध्र इति | 'तू मुझ सू घ ; [सः एवं च] झोर ग्रात्मा भी | प्लाशविवयम्‌ झ्रागतं गंधत्‌ ] प्रारा- 
के विषयमें भाई हुई गंधको [ बिनिग्रंहीत॒ न एति ] (प्रवने स्थानसे च्युत होकर) ग्रहरा करने 
नहीं जाता । 


स्वेविशुद्धशान श्धिकार ५०६ 


अश्युमः शुभो वा स्पतश्नों न त्वां मणति स्पश्च मामिति स शव । 
न चति बिनिग्रहीतुं कायविषयमामतं ध्पश्चम्॒ ॥३७९॥ 
अशुभ! शुभो वा जुणो न तवां मणति घुध्यस्व मामिति स एवं | 
न चैति विनिग्रहीतुं पृद्धिविषयमागर्त तु गुणम्‌ ॥र३े८०॥ 
अशु् शुभ वा द्रब्य न त्वां मणति घुध्यस्व मामिति स एव 
न चेति पिनिग्रदीतुं इृद्धिविषयमागत द्रव्यम ॥३८१॥ 
एतत्त ब्रात्य्ा उपभरं नेव गज्छति मूह! ।ै। 
बिनिग्रेहमना! परस्य थ स्वयं च॒ घुद्धि शिवामग्राप्तः ॥३८२॥|। 





[ प्शुभः वा शुभ: रसः | प्रशुभ अ्रथवा शुभ रस [त्थां न सरपति ] तुरूसे यह नहीं कड्ठता कि 
| मास रसय इति ] तू मुझे चख'; [ सा एव थ्‌ ] धोर श्रात्मा भी [ रसनविषयम्‌ झ्ागत तु रसम्‌ ] 
रसना-इन्द्रियके विषयमें भ्राये हुये रसको (झपने स्थानसे च्यूत होकर), [ बिनिग्न हौतु न एति] ग्रहण 
करने नहीं जाता । 

[ अशुभ: वा शुभः स्पर्श: ] प्रशुभ प्रथवा शुभ स्पश [ सवा न मरति] तुभसे यह नहीं कहता 
कि [ माम्‌ स्पर्श इति ] 'तू मुझे स्‍्पश कर!) [ सः एवं च ] ओर आत्मा भी, [ कायविषयम्‌ झ्ागतं 
स्पर्शम] कायके (-स्प्शेन्द्रियके ) विषयमें भ्राये हुए स्पशेंको ( अपने स्थानसे च्यूत होकर ), 
[ बिनिप्रेहीतु न एति ] ग्रहण करने नहीं जाता । 


[धशुमः वा शुभ) गुरा:] अशुभ भ्रथवा शुध्त गुणा [त्वां न भरति] तुझसे यह नहीं कहता कि 
[ भाम बुध्यस्य इति ] 'तू मुझे जान!!! [ सः एबं च ] और धात्मा भी ( भ्वपने स्थानसे च्यूत होकर ), 
[बुद्धिविषयम्‌ भझागत॑ं तु गुणभ | बुद्धिके विषयमें श्वाये हुए गुराको [बिनिग्र हीतु न एति] ग्रहण करने 
नहीं जाता । 


[ प्रशुभ वा शुर॑ द्रव्य | पशुभ ग्रथवा शुभ द्रव्य [वां से भराति] तुझसे यह नहीं कहता कि 
[ माम्‌ बुध्यस्व इति ] तू मुझे जान; [ सः एवं च ] और झात्मा भी ( धपने स्थानसे च्यूत होकर ), 
[ बृद्धिविषयम पह्ागतं व्रव्यम ] बुद्धिके विषयमें झाये हुए द्रव्यको [ बिनिग्र होतु न एति ] ग्रहण करने 
नहीं जाता । 





[ एसत्‌ तु श्ात्वा |] ऐसा जानकर भी [मह!] मूढ जीव [उपशर्म न एवं गछछति] उपशमको 
प्राप्त नहीं होता;. [ थे ] झौर [ शिवा ब॒द्धि ध्रध्राप्त: च स्वयं ] शिव बुद्धिको (कल्याण हारी बुद्धिको, 
सम्पग्जानको ) न प्राप्त हुश्वा स्वयं [ परस्प विनिग्न हम ता: ] परको ग्रहण करनेका मन करता है । 


५१० समयत्षार 


यथेह बहिरथों घटपटादि!, देवदतों यश्ञदत्तमिव हस्ते गृहीश्वां, मां प्रकाशय' हति 
छप्रकाशने न प्रदीप प्रयोजयति, न च प्रदीपोप्यय्कांतोपलक्ृष्टायःपचीवद स्वस्थानात्मच्युत्य त॑ 
प्रकाशयितुमायाति; किंतु वस्तुस्व॒मावस्य परेणोत्पादयितुमशक्यत्वाद॒परपुत्वादयितुमश्रक्तत्वाच 
यथा तदसझिधाने तथा तत्सब्रिधाने5पि स्वरूपेणेव प्रकाझते । स्वरुपेणेब प्रकाशमानश्य चास्‍्य 
वस्तुस्वभावादेव विचित्रां परिणतिमासादयन कमनीयों5कमनीयों वा घटपटादिन मनागपि 
विक्रियाये कल्प्यते | तथा बहिरर्था: शब्दों, रूप, गंधो, रसः, स्पशों, गुणद्रव्ये च, देवदत्तो 
यज्ञदचमिव हस्ते गृहौत्वा, 'मां झणु, मां पश्य, मां जिम, मां रसय, मां स्पश, मां बुध्यस्व' 
इति स्वन्नाने नात्मानं प्रयोजयंति, न चात्माप्ययःकांतोपलकृष्टाय/सचौवत्‌ स्वस्थानात्प्रच्युत्य तान्‌ 
ब्ातुमायाति; किंतु बस्तुस्वमावस्य परेणोत्पादयितुमशक्यत्वात्‌ परप्ुत्पादयितुमशक्तत्वाथ यथा 
तदसपश्निधाने तथा तत्सश्रिघाने5पि स्वरूपेणेव जानीते । स्वरूपेणेब जानतथ्ास्य वस्तुस्थमावादेव 
बिचित्रां परिणतिमासादयंत्र कमनीया अकम्नीणा था शब्दादयों बहिरर्था न मनागपि 
विक्रियाये कल्प्येरन्‌ | एवमात्मा प्रदीपवत्‌ परं प्रति उदासीनो नित्यमेबेति वस्तुस्थितिः, 
तथापि यद्रागढ्षी तदज्ञानम्‌ ! 


टीकाः--प्रथम हृष्ठान्त कहते हैं : इस जगतमें बाह्यप॒दाथे--घटपटादि--, जैसे देवदत्त नामक 
पुरुष यशदत्त नामक पुरुषक्ों हाथ पकड़कर किसी कार्यमें लगाता है इसीप्रकार, दोपकको स्वप्रकादानमें 
(पर्थात्‌ बाह्यपदार्थंको प्रकाशित करनेके कार्यमें) नहीं लगता कि 'तू मुझे प्रकाशित कर', और दीपक भी 
लोहचुम्बक-पाषाणसे खींची गई लोहेकी सुईकी भांति अपने स्थ।नसे च्युत होकर उसे (-बाह्यपदार्थको ) 
प्रकाशित करने नहों जाता; परन्तु, वस्तुस्वभाव दूसरेसे उत्पन्न नहीं किया जा सकता इसलिये तथा 
धस्तुस्वभाव परको उत्पन्न नहीं कर सकता इसलिये, दीपक जैसे बाहापदार्थकी प्रसमी पतामें प्रपने स्वरूपसे 
ही प्रकाणता है। उसीप्रकार बाह्यपदार्थकी समी पतामें भी भ्रपने स्वरूपसे हो प्रकाशता है (इस प्रकार ) 
अपने स्वरूपसे द्वी प्रकाशता है ऐसे दीपकको, वस्तुस्वभावसे ही विचित्र परिणतिकों प्राप्त होता हुधा 
मनोहर या ध्मनोहर घटपटादि बाह्यवदार्थ किचित्‌मात्र भी विक्रिया उत्पन्न नहीं करता । 

इसी प्रकार दा्ट्टन्त कहते हैं । बाह्य पदार्थ--शब्द, रूप, गंघ, रस, स्पर्श तथा गुण श्रौर दव्य--, 
जेसे देवदत्त यश्दत्तको हाथ पकड़कर किसी कार्यमें लगाता है उसी प्रकार, प्रात्माको स्वज्ञानमें 
(बाह्मपदार्थ के जाननेके कार्य में) नहीं लगाते कि 'तू मुझे सुन, तू मुझे देख, तू मुझे सू घ, तू मुझे चख, तू मुझे 
स्पर्श कर, तू मुझे जान, झोर भात्मा भी लोहचुम्बक-पाषाणसे खींची गई लोहेकी सुईकी-भाँति अपने 
स्थानसे च्यूत होकर उन्हें (-बाह्यपदार्थोको) जाननेको नहीं जाता; परन्तु वस्तुस्वधाव परके द्वारा उत्पन्न 
नहीं किया जा सकता इसलिये तथा वस्तुस्वभाव परको उत्पन्न नहीं कर सकता इसलिये, झ्ात्मा जैसे बाह्य 
पदार्थों की भ्रसमोपतामें (ध्पने स्वरूपसे ही जानता है) उसो प्रकार बाह्मपदार्थोंकी समीपतामें भी भ्रपने 











पर्वेविशुद्धजान प्रधिकार ४११ 


( शादू लविकोडित ) 
पूर्णेकाच्युतझ्द्धबो पमहिमा बोदा ने वोध्यादयं 
यायास्कामपि विक्रियां तठ हतो दीप) प्रकाश्यादिव | 
तहस्तुस्थितिब्रोधबंध्यधिषणा एवे किमशानिनो 
रागद्रेफ़्मयीमवंति सहजां पुंचंत्युदासीनतासू ।|२२२।। 


स्वरूपते ही जानता है । (इसप्रकार) ध्पने स्वरूपसे ही जानते हुए उस (झआात्मा) की, वस्तुस्वभावसे ही 
धघिचित्र परिणतिको प्राप्त मनोहर अ्रथत्रा ब्रमनोहर शब्दादि बाह्पदार्थ कि चित॒भात्र भी विक्रिसा उत्पन्न 
नहों करते । 

इस प्रकार ध्ात्मा दीपककी भांति परके प्रति सदा उदासीन ( भ्रर्धात्‌ सम्बन्धरहित; तत्स्थ ) 
है-- ऐसी वस्तुस्थिति है, तथापि जो रागद्व प होता है तो प्रशान है । 


भावारथ:--शब्दा दिक जड पुद्गलद्रव्यके ग्रुरा हैं । वे घ्ात्मासे कहीं यह नहीं कहते, कि “तू हमें 
ग्रहण कर (भर्थात्‌ तू हमें जान)”; झौर धात्मा भी भ्रपतें स्थानसे च्यूत होकर उन्हें प्रहरा करनेके लिये 
(-जाननेके लिये) उनकी श्लोर नहीं जाता । जैसे शब्दादिकर तमीप न हो तब झात्मा झपते स्वरूपसे ही 
जानता है, इसी प्रकार शब्दांदिक समोप हों तब भी झात्मा झपने स्वछूपसे ही जानता है। इसप्रकार अपने 
स्वरूपसे ही भाननेवाले ऐसे भ्रात्माको ध्पनें भ्पने स्वभावसे ही १रिणमित्त होत़े हुए शब्दादिक किचित्‌* 
सात्र भी विकार नहीं करते, जेसे कि अपने स्वरूपसे ही प्रकाशित होनेवाले दीपकुको धटपटादि पदार्थ 
विकार नहीं करते । ऐसा वस्तुस्वभाव है, तथापि जीव शब्दको सुनकर, रूपको देखकर, गधको सू घकर, 
रसका स्वाद लेकर, स्पदोंकों छूकर, गुरा-द्रव्यको जानकर, उन्हें घ्चच्छा बुरा मानकर दाग-द्वष 
करता है, वह श्रज्ञान ही है । 

प्रव इसी अभ्रथंका कलक्षरूप काव्य कहते हैं:-- 


श्लोकार्थ:---[ पूरां-एक-अ्रच्यृत-शुद्ध-बोध-भहिमा भ्रयं .बोद्धा ] पूर्ण, एक, भ्रच्युत और 
(-निविकार ) ज्ञान जिसकी महिमा है ऐसा यह शायक धात्मा [बोध्यात] शेय पदार्थों से [काम श्रपि 
विक्रियां न यायाद ] किचित्‌ मात्र भी विक्रियाकों प्राप्त नहों होता, [दीपः प्रकाश्यातु इथ] जेसे दीपक 
प्रकाश्य (प्रकाशित होने योग्य घटपटादि ) पदार्थोंसे विक्रियाको प्राप्त नहीं होता । [ ततः इतः ]) तय 
फिर [ तब॒-बस्तुश्यथिति-बोष वन्ध्य-घिधरा: एते प्रशातिच: | जिनकी बुद्धि ऐसी वस्तुस्थितिके ज्ञानसे 
रहित है, ऐसे यह भ्रशानी जोव [ किस सहजाम्‌ उदासोनतास्‌ सुश्षन्ति, रागद् घमयीभवम्ति ] श्रपनी 
सहज उदासौनताको क्‍यों छोड़ते हैं तथा रागद्रेषमय क्यों होते हैं? ( इसप्रकार ग्राचायेदेवने सोच 
किया है । ) 


भर समयसार 
( शादू लविकरीडित ) 
रागद्रेषविभावश्नक्तमहसो नित्य स्वभावस्पश्ः 
पूर्वागामिसमस्तकमंषिकला.भिभास्तदात्वोदयाद । 
दूरारूठचरित्रवेभववलाच्चंचशिदचिमयीं 
विंदन्ति स्वरसाभिषिक्तशुवर्नां ज्ञानस्य संचेतनाम्‌ |।२२३॥। 





भाबायं!--जेसे दी पककका स्वभाव घटपटादिको प्रकाशित करनेका है उसी प्रकार श्ञानका स्वभाव 
ज्ञेयको जाननेका ही है ! ऐसा वस्तुस्वभाव है । ज्ञेयको जाननेमात्रसे श्ञानमें विकार नहीं होता । ज्ञैयोंको 
जानकर, उन्हें प्रच्छा-बुरा मानकर, भ्रात्मा रागीदे षी--विकारी होता है जो कि श्रज्ञान है | इसलिये 
झाचायंदेवने सोच किया है कि--“वस्तुका स्वभाव तो ऐसा है, फिर भी यह धात्मा भ्ज्ञानी होकर राग- 
देषरूप क्‍यों परिशमित होता है ? अपनी स्वाभाविक उदासीन-प्रवस्थारूप क्‍यों नहीं रहता ? इसप्रकार 
झाचायंदेवने जो सोच किया है सो उचित ही है, क्योंकि जबतक शुभ राग है तबतक प्राणियोंको श्रश्ञानसे 
दुःखी देखकर करुणा उत्पन्न होती है श्रोर उससे सोच भी होता है । २२२ । 
झब झ्ागामी कथनका सूचक काव्य कहते हैं:-- 
: इलोकाशरे:--[राय-ह ष-विभाव-प्रुक्त-महसः ] जिनका तेज रागद्व षरूपी विभावसे रहित है, 
[ नित्य स्थभाव-स्पृश! ] जो सदा (अपने चेतन्‍्यचमत्कारमात्र) स्वभावको स्पर्श करनेवाले हैं, [ पूर्व- 
शागासि-सम्रस्त-कर्म--विकला: | जो भूतकालके तथा भविष्यकालके समस्त कमोसे रहित हैं भर 
[ तद्रात्व-उदयात्‌ भिन्ना: ] जो वर्तमान कालके कर्मोदयसे भिन्न हैं, [ द्र-प्रारूढ-चरित्र-वे भव-बलातू 
शानस्यसंचेतनाम विन्दन्ति | वे (-ऐसे ज्ञानी-) प्रति प्रबल चा रित्रके बे भवके बलसे ज्ञानकी संचेतनाका 
झनुभव करते हैं--[ चञचत्‌-चिद-स्‍्रविमंयों ] जो ज्ञानचेतना-चमकती हुई चंतन्वज्योतिमय है भोौर 
[ स्व-रस-पझभिविक्त-भुवनास्‌ ] जिसने अपने ( ज्ञानरूपी ) रससे समस्त लोकको सींचा है । 
भावा्:--जिनका रागढं ष दूर हो गया, अपने चेतन्यस्वभावको जिन्होंने भ्रंगोकार किया और 
घतोत, धघनागत तथा वर्तमान कर्मका ममत्व दूर होयया है ऐसे ज्ञानी सब॑ परद्रव्योंसे ध्लग होकर 
चारित्र प्रंगोकार करते हैं। उस चारित्रके बलसे, क्ंचेतना झोर कर्मफलचेतनासे भिन्न जो भ्रपनी 
चेतन्यकी परिणमनस्वरूप ज्ञानचेतना है उसका श्रनुभव करते हैं । 


यहाँ यह तात्पयें समझना चाहिये कि:-- जीब पहले तो कर्मचेतना झौर कमंफलचेतनासे भिन्न 
धपनी शानचेतनाका स्वरूप ध्ागम प्रमाण, पनुमान-प्रमाण झौर स्वसंवेदनप्रमाणसे जानता है और 
उसका श्रद्धान (प्रतीति) ह6 करता है; यह तो भ्वविरत, देशविरत और प्रमत्त प्रवस्थामें भी होता है । 
झोर जब भ्रश्नमत्त श्ववस्था होती है तब जीव भ्रपने स्वरूपका ही ध्यान करता है; उससमय, उसने जिस 


पं +ज पक कक “न नीति ललनि न तन + 
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कम्म॑ ज॑ं पुव्वकर्य सुहासुहमणेयवित्थरविसेस। 
तत्तो णियत्तदे श्रप्पयं त जो सो पड़िक्कसर्ण ॥३४ ३॥॥ 


कम्मं ज॑ सुहमसुहं जम्हि य भावम्हि बज्ञदि भविस्सं + 
तत्तो णियत्तदे जो सो पच्चकखाणं हवदि चोदा ॥३८४।॥ 


ज॑ं सहमसहुमुदिण्णं संपडि य भ्रणेयवित्थरबिसेसं । 
ते दोसं जो चोददि सो खल झालोयणं चेदा ॥३८५॥ 


शानचेतनाका प्रथम श्रद्धान किया था उसमें वह लीन होता है छोर श्र णी चढ़कर, केबलश्ञान उत्पन्त 
करके, साक्षात्‌ #क्षानचेतनारूप हो जाता है । २२३ । 
जो अतीत कमंके प्रति ममत्वको छोड़ दे वह प्रात्मा प्रत्िक्रमशा है, जो प्रनागतकर्म न करनेकी 

प्रतिज्ञा करे (भ्रर्थात्‌ जिन भावोंसे घागामी कर्म बँंघें उत भावोंका ममत्व छोड़े) वह आत्मा प्रत्यास्यान 
है भोर जो उदयमें घाये हुए बतेमान क्र्मंका ममत्व छोड़े वह धात्मा भालोचना है; सदा ऐसे प्रतिकमण, 
प्रत्यास्पान प्रौर धालोचनापूर्वक प्रवर्तमान धात्मा चारित्र है ।--ऐसे चारित्रका विधान इस गाथाश्षों द्वारा 
करते है :-- ; 

शुम और अशुभ भनेकविध, के कम प्रव प्रो किये । 

उनसे निवर्ते आत्मको, वो आतमा प्रतिक्रमण है ॥३८३॥ 

शुभ अरु अशुभ भावी करमका बंध हो जिन भावमें । 

उससे निवरतेन जो करे वो आतमा पन्चखराण है |३८४॥। 


शुभ और अश्युभ अनेकविभ हैं उदित जो हम कारूमें । 
उन दोषको जो चेतता,, आलोचना पह . जीब है ॥३१८४॥ 





कक केवलज्ञानी जीवके साक्षात्‌ ज्ञानचेतना होती है । केवलज्ञान होनेसे पूर्व भी, निविकल्प अनुभवके समय 
जीवके उपयोगएमक जश्ञानचेतना होती -है। यदि ज्ञानचेतवाके उपयोगात्मकत्वको मुख्य न किया जाये तो, सम्यर्दुष्टिके 
ज्ञानचेत्नना निरंतर होती है, कर चेतना और कर्मफलचेतवा नहीं होती; क्योंकि उसका निरन्तर श्ञानके स्वामित्वभावसे 
परि्म॑न होता है, कर्मके और कर्मफलके स्वामित्वभावसे परिणमन नहीं होता । 


भ्र्श्४ड समयसार 


शिर्णं पच्चक्खारां कुव्वदि रिक्ष्/ पडिक्कमवि जो य । 
रिच्छं झ्रालोचोयदि सो हु चरित्तं हवदि चेदा ॥३८६॥ 
कर्म यत्पूवकृत शुभाशुभमनेकबिस्तरविशेषय्ध । 
तस्माशत्रिवतयत्यात्मानं तु यः स ग्रतिक्रमणम्र्‌ ॥३८३॥ 
कम यच्छुममशुभं यर्मिथ् भावे बध्यते भविष्यत्‌ । 
तस्मा ब्िवतते यः स प्रत्याख्यानं मबति चेतयिता ॥३८४॥ 
यच्छुभमशुभपुदीण संग्रति चानेकविस्तरविशेषभू । 
ते दोष यः चेतय ते स खन्‍्बाली वन चेतयिता !।३८५॥ 
नित्य प्रत्याख्यानं करोति नित्य प्रतिकामति यश्र । 
न्स्यमालोचयति स खलु चरित्र' मवति चेतयिता ।।३८ ६॥ 


पंचखाण नित्य करे अरू प्रतिक्रमण जो नित्याहि करे | 
नित्यहि करे आलोचना, वो आत्मा चारि्र है ।३८६॥ 


ग़ायाये:--[ पूर्वकृतं ] पूर्वक्ृत [यत ] जो [ प्रमेकविस्तरविशेषम्‌ ] प्रनेक प्रकारके विस्तार- 
बाला [ शुमाशुभम्‌ कर्म | ( ज्ञानावरणीय ध्वादि ) शुभाशुभ कम है; [ तस्मात्‌ ] उससे [ यः ] जो 
प्रात्मा [ ध्रात्मानं तु ] भ्रपनेको [ बिवर्तेयति ] दुर रखता है [ सः ] वह झात्मा [ प्रतिक्रमराम्‌ ] 
प्रतिक्रमण करता है । 

[ भविष्यतु ] भविष्यकालका [ यत्‌ ] जो [ शुभम्‌ श्रशुभ कर ] शुभ-प्रशुभ कर्म [ यस्सिन्‌ 
भावे थे ] जिस भावमें [ बध्यते ] बेंघता है । [तस्मात] उस भावसे [यः ] जो झात्मा [ निबतंते ] 
निवृत्त होता है, [सः चेतथिता ] वह भ्रात्मा [श्रत्यास्थानं मकति | प्रत्या्यान है । 


[ संप्रति च ] वर्तमान कालमें [ उदोर ] उदयागत [ यत्‌ ] जो [ प्रतेकविस्तरविशेषम्‌ ] 
प्रनेक प्रकासके विस्तारवाला [शुभम्‌ धशुभम ] शुभ शोर भशुभ कम है [तं दोब॑] उस दोषको [यः] 
जो आत्मा [चेतयते] चेतता है--धनु भव करता है--शञाताभावसे जान लेता है (प्वर्थात्‌ उसके स्वामित्व 
--अतृ त्वको छोड़ देता है), [सः चेतम्रिता ] वह प्रात्मा [ खलु ] वास्तवमें [ध्ालोचनं] धालोचना है । 


[पः] जो [नित्य॑] सदा [ प्रध्यास्यानं करोति ] प्रत्याख्यान करता है, [ नित्य प्रतिक्रामति 
च] सदा प्रतिक्रण करता है भ्रोर [ नित्यम्‌ झालोचयति ] सदा धालोचना करता है, [सः बेतथिता ] 
बहु झात्मा [ खलु ] वास्तवमें [चरित्र भवति ] चारित्र है| 


सर्वेविशुद्शान भ्रधिकार भ्१५ 


यः खलु पूद्वलकमम विपाकभवेभ्यो मावेम्यश्वेतयितात्मानं निवतेयति, स तत्कारणभूत॑ 

पूर्व कम प्रतिकामन स्वयमेर अतिक्रमण मबति । से एवं तत्काय॑भूवद्वुत्तरं कम प्रत्याचक्षाण 

प्रत्याख्यानं मबति | स एवं वतमानंकर्म विपाकमात्मनों5त्यंतमेदेनोपलममान!ः आलोचना 

मवति । एवमयं नित्य॑ प्रतिक्रामन्‌ , निस्य॑ प्रत्याचक्षाणो, निल्यमालोचयंश्र, पूर्वकमकाय्येम्य 

. उत्तरकम कारणेस्यो भावेम्यो उत्यंत निशुत्त), वर्तमान कर्म विपाकमाध्मनों उत्यंत मेदेनोपलममानः , 

स्पस्मिन्नेव खलु ज्ञानस्व मावे निरंतरचरणाचयारित्र' मवति | चारित्र तु मवन्‌ स्वस्थ ब्रानमात्रस्य 
चेतनाव स्वयमेव ज्ञानचेतना मवतीति मावः | 


टीक्ा!--जो प्ात्मा पुद्गलकर्मके विपाक ( उदय ) से हुये भावोंसे प्रपनेको छुड़ाता है (-दूर 
रखता है ), वह श्रात्मा उन भावोंके कारण भूत पूवेकर्मोकों (मूतकालके कर्मोंकी) प्रतिक्रमता हुग्चा स्वयं 
ही प्रति कमण है; वही प्रात्मा, उन भावोंके कार्य भूत उत्तरकर्मोंकी (भविष्यकालके कर्मोको ) प्रत्यास्यान- 
रूप करता हुब्ना प्रत्यास्यान है; बही भात्मा, वर्तेमान कर्म विपाक को झपनेसे (-प्रात्मासे) झत्यन्त भेदपूर्व क 
प्रनुभव करता हुमा, प्रालोचता है | इसप्रकार बह धेत्मा सदा प्रतिक्षपण करता हुआ, सदा प्रत्याख्यान 
करता हुआ झौर सदा आलोचना करता हुआा, पूर्वक रमोंकि कार्यरूप झोर उत्तरकर्मोके कारण रूप भावोसे 
झत्यन्त निवृत्त होता हुआ्ना, वर्तमान कमेंविपाकको घपनेसे (आात्मासे) भत्यन्त भेदपूर्णक भ्रनुभव करता 
हुप्ा, भ्पनेमें ही--ज्ञानस्वभावमें ही--निरन्तर चरनेसे (-ध्राचरण करनेसे ) चारित हैं (अर्थात्‌ स्वयं 
दही चारित्रस्थरूप है) । और चारित्रस्वरूप होता हुआ अभ्रपनेको-ज्ञानमात्रको-बेतता (धनुभव करता) 
है इसलिये ( वह आत्मा ) स्वयं ही ज्ञानवेतना है, ऐसा श्ाशस्र है । 

भावाथं:--चा रित्रिमें प्रतिकमण, प्रत्याख्यान श्रोर आलोचनाका विश्वान द्वै । उसमें, पहले लगे 
हुए दोषोंसे प्रात्माको निवृत्त करना सो प्रतिक्रमण है, भविष्यमें दोष लगानेका त्याग करना सो प्रत्याख्यान 
है भोर वतंमान दोषसे धात्माको पृथक्‌ करना सो आलोचना है। यहाँ निश्चयचा रिश्रको प्रधान करके 
कथन है। इसलिये निश्चयसे विचार करने पर, जो भ्राट्मा त्रिकालके कर्मोंसे म्पनेको भिन्न जानता है, 
श्रद्धा फरता है घोर झनुभव करता है, वह भात्मा स्वयं ही प्रतिक्रमण है, स्वयं ही प्रत्याख्यान है धोर स्वयं 
ही आलोचना है । इसप्रकार प्रतिक्रमण स्वरूप, प्रत्यार्पानस्वरूप भोण झालोचनास्वरूप आत्माका 
निदंतर ग्रनुभवन ही निदचयचा रित्र है । जो यह निईचयचारित्र है, वही ज्ञानचेतना ( शर्थात्‌ 'ज्ञानका 
पनुभवन ) है । उतो ज्ञानचेतनासे (प्र्थात्‌ ज्ञानके प्रनुभवनसे ) साक्षात्‌ ज्ञानचेतन/|स्वरूप केवलज्ञानमय 
आत्मा प्रगठ होता है । 

झब धागेकी गाथाप्रोंढा सूचक काव्य कहते हैं, जिसमें झ्ानचेतता झोर श्त्ञानचेतता (प्रर्थात्‌ 
कर्मचेतना भोर कर्मफलचेतना ) का फल प्रगट करते हैं-- . 


भ१६ समयसार 
( उपजाति ) 
इ्ानस्य संचेतनयव नित्य 
प्रकाशते ड्वानमतीब शुद्धम | 
अज्ञानसंचेतनया तु॒धावन्‌ 
बोधस्य शुद्धि निरुणद्वि बंध! ॥२२४॥ 
वेदंतो कम्मफल पभ्रप्पाणं कुणदि जो दु कम्मफल । 
सोत॑ पणो वि बंधदि बोीयं दुक्खस्स श्रट्टुविहं ॥|३८७।॥॥ 
बेदंतो कम्मफल मए कद मुणदि जो दु कम्मफलं । 
सो तं पुणो वि बांधदि बीय॑ दुक्खस्स श्रट्विहूं ॥३८८॥। 








शलोका्:--[ नित्यं शातस्य संचेतनया एव ज्ञातम प्रतीव शुद्धम्‌ प्रकाशते ] निरन्तर ज्ञानकी 
हंचेतनासे ही ज्ञान प्रत्यम्त शुद्ध प्रकाशित होता है; [ तु ] भोर [ ध्ज्नानसंचेतनया ] प्रज्ञानको 
संचेतनाते [ बन्ध: घावन्‌ ] बंध दोड़ता हुप्ना [ बोधस्थ शुद्धि निरुणद्धि ] ज्ञानकी शुद्धताको दबोकता 
है, धर्थात्‌ ज्ञानकी शुद्धता नहीं द्वोने देता । 

भाषाये:--किसो ( वस्तु ) के प्रति एकाग्र होकर उइसीका प्रनुभवरूप स्वाद लिया करना वह 
उसका संचेतन कहलाता है। ज्ञानके प्रति ही एकाग्र उपयुक्त होकर उस शोर ही ध्यान रखना वह ज्ञानका 
संचेतन प्रर्थात्‌ ज्ञानचेतना है। उससे ज्ञान घत्यन्त शुद्ध द्ोकर प्रकाशित होता है भ्र्थात्‌ केवलज्ञान उत्पन्न 
होता है । केवलशान उत्पन्न होनेपर सम्पूर्ण शानचेतना कहलाती है । 


झज्ञानरूप ( भ्र्थात्‌ कमेरूप और कर्म फलरूप ) उपयोगको करना, उसीकी धोर (-कर्म भौर 
कर्मफलकी झोर ही-) एकाग्र होकर उसीका प्रनुनव कर ना, वह अज्ञानचेतना है । उससे कर्मका बन्ध 
होता है, जो बन्ध जश्ञानकी छुद्धताको रोकता है। २२४। 


झब्र इसीको गायाश्रों द्वारा कहते हैंः-- 
जो कमफलको बेदता ज्ञीव कम फल निज्ररूप करे । 
वो पुनः बाँधे मश्दिधके कम को -दुःखबीजकी ।|३८७।। 
जो कर्म फलको देदता जाने 'करमफल में किया! । 
वो पुनः बांधे अष्टविधके कर्मको-दृःखबीजकों |३८८॥ 


् सर्वविशुद्धसान अभ्रंधिकार श्र 
बेबंतो फम्मफलं सुहिदों दुहिदों य हुवदि जो चोदा | 
सो तं पूणो वि बंधदि बोयं दुक्‍्खस्स श्रट्ुवहूं ॥३८४५) 
वेदयमानः कर्मफलसात्मानं करोति यस्तु कमंफलम । 
स्॒तत्पुनरपि बध्नाति बीज दुःखस्थाष्टविधम् ॥|रे८७)। 
बेदयमानः कमफरल मया हृत॑ जानाति यस्तु कमफलम । 
स॑ तत्पुनरपि बध्नाति बीज दुःखस्याष्टविधधव््‌ ॥२८८।| 


बेदयमानः कमफल सुखितो दृःखितञ भबति यश्वेतयिता । 
से तत्पुनरपि वध्नाति बीज दुःखस्याष्टविधम्‌ ३८१९॥ 








जो कम फलको वेदता जीव सुखी दुःखी होप है! 
वो पुना बांधे अष्टविधके कर्मको-दृःखबीजकों (॥३<९॥ 


गाथार्थ:-- [ कमंफलम्‌ वेबधमान! ] कर्मके फ़लका बेदन करता हुझ्ा [ यः तु जो पात्मा 
[कर्मफलम्‌ ] कर्मफलको [ झ्ाह्मानं करोति] निजरूप करता (-मानता) है, [सः | वह [पुनः भ्रषि] 
फिरसे भी [ झ्रष्टविधम्‌ तत्‌ ] भाठ प्रकारके कर्मको-[दुःख्त्य बीज ] दुःखके बीजको-[ बष्नाति व 
बाँधता है। 


[ कर्सफल बेदयसानः ] कमंके फलक। बेदन करता हुप्ा [ यः तु ] जो झात्मा [ कसंफलम्‌ 
भया कृत जानाति ] यह जानता (मानता) है कि 'कर्मफल मैंने किया है. [ सः ] वह [ पुमः भ्रषि 
फिरते भी [ ध्रष्टविधम्‌ तत्‌ ] भाठ प्रकारके कर्मको-[ वृःखस्य बीज ] दुःखके बीजको-[ बष्ताति ] 
बाँधता है । ह ह 


[ कर्मफल बेदयमान: ] कर्मफलको वेदन करता हुआझा [ या चेतथिता ] जो प्रात्मा [ सुखितः 
बुःखित: थ ] सुखी भोौर दु।खी [ भबति ] होता है, [ सः ] वह [पुऔः क्षपि] फिरसे भी [ प्रष्टविधल 
तल ] धाठ प्रकारके कर्मको-[ दुःशस्य बोज ] दु खके बोजको--[ बध्ताति बाँधता है । 


४६८५ समयसार 


ज्ञानादन्यन्रेदमहमिति येतन अज्ञानवेतना | सा द्विधा--कर्म चेतना कमफलचेतना च। 
तत्र ज्ानादन्यत्रेदमई करोमीति चेतन कम चेतना; ज्ञानादन्यत्रेद॑ वेदये5हमिति चेतने कमंफल- 
चेतना । सा तु समस्तापि संसारबीजं; संसारबीजस्याष्टविधकर्म णो बीजत्वात्‌ । तठो मोक्षार्थिना 
पुरुषेणा्ञानचेतनाप्रलयाय. सकलकम संन्यासभावनां सकलकम फलसंन्पासभावनां च नाटयित्वा 
स्वभावभूता भगवती ब्रानपेतनेतेका नित्यमेव नाठग्रितव्या । तम्र तावत्सकलकरम संन्यासभावनां 


नादयति-- 
( श्रार्या ) 


कृतकारितानुमननेस्त्रिकालविपयं मनोवचनकाये! । 
परिहत्य कम सर्व परम नेष्कम्पमबलम्बे ।॥२२४।। 








टीका:--शानसे भ्रन्यमें ( -शानके सिवा अन्य भावोंमें ) ऐसा चेतना ( -झनुभव करना ) कि 
'यह मैं है', सो प्रशानचेतना है। वह दो प्रकारको है--कमंवेतना झौर कर्म फलचेतना । उसमें, ज्ञानसे 
घन्यमें ( प्र्थात्‌ शानके सिवा भ्रत्य भावोंमें ) ऐसा चेतना कि 'इसको में करता है', वह कमंचेतना है; 
धोर ज्ञानसे प्रन्यमें ऐसा चेतना कि 'इसे मै भोगता हूँ, वह कर्मफलचेतना है। (इसप्रकार धज्नानवेतना 
दो प्रकारसे है। ) वह समस्त भ्रशानचेत्तना संसारका बीज है; क्योंकि ससारके बीज जो भ्राठ प्रकारके 
( क्षानावरणादि ) कमें, उनका बीज बह ग्रज्ञानचेतता है ( धर्थात्‌ उससे कर्मोंका बन्ध होता है )। 
इसलिये मोक्षार्थी पुरुषकों प्रज्ञानचेंतनाका प्रलय करनेके लिये सकल कमोंके संन्यास (-त्याग) की 
भावनाको तथा सकल कममफलके संन्‍्यासकी भावनाको नचाकर, स्वभावभूत ऐसी भगवती श्ञानचेतनाको 
ही एकको सदा नचाना चाहिए। 

इसमें पहले, सकल कर्मोके संन्यासकी भावनाकों नचाते हैं :-- 

( वहाँ प्रथम, काव्य कहते हैं :-- ) 

श्लोकार्थ:--[ त्रिकालविषयं ] त्रिकालके (ग्रर्थात्‌ म्रतीत, वर्तमान झोर प्रनागत काल संबंधी) 
[सर्व कम] समस्त कर्मको [ कृत-कारित-पमु मननेः ] कृत-कारित-भनुमोदनासे घोर- [ सनः-बचन- 
काये: ] मन-वचन-कायसे [ परिहृत्य ] त्याग करके [ परम नेष्कम्यंम्‌ झबलस्ते ] मैं परम नैष्कम्यंका 
( -उत्कृष्ठ निष्कर्म श्ृवस्थाका ) भ्रवलम्बन करता हैं। ( इसप्रकार, समस्त कर्मोंका त्याग करनेबाला 
ज्ञानी प्रतिज्ञा करता है । )। २२५ । 

( धब टीकामें प्रथम, प्रतिक्रमण-कल्प धर्थात्‌ प्रतिक्रमणुद्धी विधि.कह्ठते है-:- ) 

( प्रतिकपण करनेवाला कहुता है कि :- ) 





सर्वेविशुद्धज्ञात शधिकार भ्१६ 


' श्दहमकाप, यदचीकरं, यत्कुबंतमप्यन्यं समन्वश्भांसिपं, मनसा च वाद्य च कायेन च, 
तन्मिथ्या में दुष्कृवमिति १ | यदहमक़ाप, यदचीकर ं, यरकुब तमप्यन्यं समन्वज्ञासिंषं, मनसा 
च वाचा च, तन्मिथ्या मे दुष्कृतमिति २ | यदहमकाद , यदचीकर, यत्कुबतमप्यन्यं समन्व- 
इंसिपं, मनसा च काग्रेन थे, तन्मिथ्या में दुष्कृतमिति ३। यदहमकाष, यदचीकर, 
यस्कुर्व॑तमष्यन्यं समन्वज्ञासिष्ं, वाचा व्‌ कायेन च, तन्मिथ्या मे दुष्कृतमिति ७ । यदहमका्प, 

 यदचीकरं, यत्कुबंतमप्यन्यं समन्वज्ञासिं, मनसा च, तन्मिथ्या में दुष्कृतमिति ४ । 
यदहमकाप, यदचीकर , यत्कुब तमप्यन्यं समन्वज्ञासिपं, वाचा च, तन्मिथ्या मे दुष्कृतमिति ६ । 
यदहमकाप , यदचीकरं, यत्कुर्णवमप्यन्यं समसम्वश्ञासिषं, कायेन च, तन्मिथ्या में दुष्क्थमिति ७। 
यदहमकार्ण , यदचीकरं , मनसा च बाचा च कायेन च, तन्मिथ्या मे दुष्क्रतमिति ८ | यदद्धभकार्ण, 
यत्कृव तमप्यन्यं, समन्वश्ञासिपं, मनसा च वाया च कायेन च, तन्मिथ्या मे दुष्क्रमिति ९ । 
यदहमचीकर , यत्कुबंतमप्यन्यं समन्वश्ञासिणं, मनसा च वाचा च कायेन च, तन्मिश्या में 


कक्जलजज-कनण-भ-हहतन््‌ीन__कन्‍न्‍_-++िज-___न्ज--_-___न_ _प्न-नभाी-न्‍न--]-_-___्-३पप्तयता। पपिथपभभपप।भघ।फ।पाा 


जो मैंने ( झकीतकालमें कर्म ) किया, कराया झौर दूसरे करते हुएका भ्रनुमोदन किया, मनसे, 
वचनसे, तथा कायसे, यह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । ( कर्म करना, कराना भोर अन्य करनेवालेका 
अनुमोदन करना वह संसारका बीज है यह जानकर उस दुष्कृतके प्रति हेयबुद्धि श्राई तब जीवने उसके 
प्रतिका ममत्व छोड़ा, यही उश्चका मिथ्या करना है )। १। 

जो मैंने ( श्रतीत कालमें कर्म ) किया, कराया ओर प्न्य करते हुएका भनुमोदन किया, मनसे 
तथा बचनसे, बह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । २ । जो मैंने (पूर्वेमें) किया, कराया भोर भ्रन्य करते हुएका 
झनुमोदन किया, मनसे तथा कायसे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । ३ । जो मैंने ( पूर्वेमें ) किया, कराया 
ओर अन्य करते हुएका श्रनतुमोदन छिया, वचनसे तथा कायसे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । ४ । 

जो मैंने ( प्रतीत कालमें ) किया, कशया धोर अन्य करते हुएका भ्रनुमोदन किया, सनसे, वह 
मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । ५ | जो मैंने ( पूववमें ) किया, कराया झौर अन्य करते हुएका भ्नुमोदन किया, 
बचनसे, वह मेदा दुष्कृत भिथ्या हो । ६। जो मैंने ( पूर्वमें ) किया, कराया और प्नन्य करते हुएका - 
, घनुमोदन किया, कायसे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । ७ । 

जो मैंने (पर्वेभें) किग्रा शोर कराया मनसते, वचनसे तथा कायसे, वह मेरा दुृष्कृत मिथ्या हो ।८। 
जो मैंने ( पूत्रेमें ) किया भौर भय करते हुएका झनुमोदत किया मनसे, बचनसे ओर कायसे, वह भेरा 
दुष्कृत मिथ्या हो ।€ । जो मैंने (पूर्व में) कदाया ओर भ्न्य करते हुएका धनुमोदन किया मनसे, बचनसे 
तथा कायते, वहे मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । १० । 


2२० समयसा* 


दुष्क्रभिति १० । यदहमकार्ष ,यदचीकर , सनसा च वाचा च, तम्मिथ्या में दुष्छृतमिति ११ । 
यद्‌इमकाएँ, बत्डुब॑तमप्यन्य समन्वज्ञाप्तिपं, मससा च वाचा च, तन्मिथ्या में दुष्कृतमिति १२। 
यदहमचीकरं, यत्हुबतमप्यन्यं समन्वज्ञासिपं, मनसा च वाचा तर, तन्मिध्या में दुष्कृतमिति 
१३। यदहमकाप, यदचीकरं, मनसा च काय्रेन च, तन्म्रिथ्या में दुष्क्ररमिति १४७ । 
यदहमकाप , यरकुवतमप्पन्यं समन्वज्ञासिपं, मनसा च काबेन च, तन्मिथ्या. में दुष्कररमिति 
१४ । यदहमचीकरं, यत्कुवंतमप्पन्य .समन्वज्ञासिपं, मनसा च काग्रेन च, तन्मिथ्या में 
दुष्क्रतमिति १६ । यदहमकाप, यदचीकरं, वाचा च काग्रेन च, तन्मिथ्या में दुष्क्रतमिति 
१७ | यदहसकाप , यत्कुवंतमप्यन्यं समन्वश्ञासिपं, वाचा च कायेन च, तन्मिथ्या मे दृष्क्रत- 
मिंति १८ | यदहमचीकरं, यरकुवतमप्यन्यं समन्‍्वश्ञासिपं, वाचा च कायेन च, तन्मिथ्या मे 
दुष््तमिति १९ । यदहमकाप, यदचीकरं, मनसा च, तन्मिथ्या मे दुष्कृतमिति २० । 
यदहमकारप, यत्कुबंतमप्पन्यं समन्वज्ञासिं, मनसा च, तन्मिथ्या में दुष्क्रममिति २१। 











जो मैंने ( झतीत कालमें ) किया प्ौर कराया मनसे तथा वचनसे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो 
। ११। जो मैंने ( पूव॑ में ) किया ओर भ्रन्य करते हुएका भ्रनुमोदन किया मनसे तथा वचनसे, वह मेरा 
दुष्कृत मिथ्या हो । १२ । जो मैंने (पूर्वमें) कराया भोर धन्य करते हुएका प्रनुमोदन किया मनसे तथा 
वचनसे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । १३ | जो मैंने (पूर्वमें) किया और कराया मनसे तथा कायसे, वह 
मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । १४ | जो मैंने ( पूववेमें ) किया तथा ग्रन्य करते हुएका प्नुमोदन किया मनसे 
तथा कायसे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । १५ । जो मैंने ( पूर्वमें ) कराया भौर अन्य करते हुएका 
घनुमोदन किया मनसे तथा कायासे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो ।१६। जो मैंने ( पूर्वमें ). किया झोर 
कराया बचनसे तथा कायासे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो ।१७। जो मैंने (पूर्वमें) किया तथा भ्रन्य करते 
हुएका अनुमोदन किया वचनसे तथा कायासे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । (८। जो मैंने ( पूब॑में ) 
कराया तथा भ्रन्य करते हुएका प्ननुमोदन किया वचनसे तथा कायासै, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । १६। 


जो मैंचे ( ्तीत कालमें ) किया शोर कराया मनपे, वह मेरा दुष्कृत भिथ्या हो ।२०। जो 
मैंने ( पूर्व में ) किया भौर तथा भ्रन्य करते हुएका झनुमोदन किया मनसे, बहु मेरा दुष्कृत मिथ्या 
हो। २१॥। जो मैंने ( पूर्वमें ) कराया श्रौर श्वन्य करते हुएका घनुमोदन किया मनते, वह मेरा दुष्कृत 
भिथ्या हो ।२२। जो मैंने (पूर्व में) किया शोर कराया.१चनसे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । २२। जो 
मैंसे (पूर्वमें) किया झोर भ्रम्य करते हुएका अनुमोदन किया कचुनसे, 'वह मेश दुष्कृत मिथ्या हो ।३४। 
जो मैंने ( पू्वमें ) कराया तथा प्न्य करते हुएका भ्रतुमोदत् छिया बचनसे, वह मेरा दुष्कृत भिथ्या 


सर्व विशुरुज्ञान अधिकार ५२३) 


यददमचीकर , यरकुवे तमण्पन्यं समन्‍्वक्ासिषं, मसता चे, तन्मिथ्या में दुष्च्तमिति २२ । 
यदहमभकार्ष, यदचीकरं, वाचा च, तम्मिथ्या में दृष््तमिति २३ । यददमकाप, यस्कुबंतभष्पन्थं 
समन्वज्ञासिपं, वांचा च, तन्मिथ्या से दुष्कृतमिति २७ । यदमचीकरं, यरक्ृपंतमप्यस्यं 
समन्वद्ञासिषं, वाचा च, तन्मिथ्या में दृष्क्तमिति २४५ । यदहमकाप, यदचीकरं, काय्रेन च॑, 
तन्न्रिध्या में दुष्क्तमिति २६ | यदहमक्वाप , यस्कुब तमप्पन्यं समनन्‍्वज्ञासिष, कॉपेन च, तस्मिथ्या 
में दृष्क्तमिति २७ । वददमचीकरं, यत्कुबंतमप्यन्यं समन्वज्ञासिपं, कायेन वे तन्मिथ्या मे 
दुष्क्तमिति २८ । यदहमकार्ष मनसा च बाचा च काय्रेन च, तन्मिध्या में दुष्कृतमिति २९ । 
यदहमचीकरं मनसा थे वाया च काग्रेन च, तन्मिथ्या में दुष्कृतमिति ३० । यत्कुवंतमप्यम्यं 
समन्वहासिष मनसा च वाया थे काग्रेन च, तबन्मिथ्या मे दुष्क्तमिति ३१ | यदहमकाप 
मनसा च वाचा चे, तन्मिथ्या में दुष्क्ररमिति ३२२। यदहमचीकरं मनसा थे वाचा च, 
तन्मिथ्या में दुष्क्रतमिति ३३ । यत्कुवंतमप्पम्यं समन्वज्ञासिं मनसा से वाचा च, तत्मिथ्यो 
में दृष्कुतमिति ३२४ । यदहमकार्५प मनसा च काब्रेन च, तन्मिथ्या में दुष्क्तमिति ३४ । 
यदइमचीकर मनसा च कायेन च, तन्मिथ्या मे दुष्कृतमिति ३६ । यरकुवतमप्यन्यं सपन्‍्यद्भासिप 
मनसा च काग्रेन च, तन्मिथ्या मे दुष्कृतमिति ३७। यदहमकाष वाचा च कांग्रेस च, 


हो। २५ । जो मैंने ( पूर्व मे ) क्रिया भौर कराया कायासे, वह मेरा दृष्कृत भिथ्या द्वो ।२६। जो मैंने 
(पू्॑मे) किया झौर प्न्य करते हुएका प्रनुमोदन किया कायासे, वह मेरा दृष्कृत मिथ्या हो ।२७। जो 
मेने (पूवमे) कराया भ्रोर भन्य करते हुएका प्रनुमोदन किया कायासे, बह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो ॥२८। 


जो मेने ( अतीत कालमें ) किया मनसे, वचनसे, तथा कायासे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या 
हो । २६ । जो मेंने (पूर्व में) कराया मनसे, वबनसे तथा कायासे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो ।३०। जी 
मेने ध्रन्य करते हुएका ध्तुमोदत किया मनसे, वचतसे तथा कायासे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो ।३१। 


जो मैंने ( ध्रतीत कालमें ) किया मनसे तथा वचनसे, बह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो। ३२ । को 

मैंने ( पूर्वमें ) कराया मनसे तथा बचनसे, वह मेदा दुष्कृत मिध्या हो । १३ । जो मैंने ( पू्वमें ) भ्रन्य 

करते हुएका प्रनुमोदन किया मनसे तथा बचनसे, वह मेरा दुष्छृत मिथ्या हो । २४ । जो मेने (पूर्व॑र्मे) 

किया मनसे तथा कायासे, वह भेश दुष्कृत मिंथ्या हो १ २५ जो मेंने ( पू्वमें ) कराया मनसे तथा 

कायासे, बहु मेरा दुष्कृत भिथ्या हो । २९ । जो मैंने (पर्वमें) प्रन्य करते हुएका प्नुमोदन किया मनसे 

तथा कायासे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । ३० । ओ मैंने (पर्यमें) किया वचनसे तथा कायासे, वह भेद 
६६ 


५२२ समयसार 


तन्मिध्या में दुष्छृतमिति रेट.। यदहमचीक़र वथाचा च॑ फाग्रेत चे, तन्मिथ्या में 
दुष्कृतमिति ३९ । यत्कुवेतमप्यन्यं समन्वज्ञासिपं दावा च॑ काग्रेन च, तन्मिध्या मे 
दुष्कृतमिति ४० । यदहमकाप मनसा च, तन्मिथ्या में दुष्क्तभिति ४१। यदहमचीकर 
सनसा च, तन्मिथ्या में दृष्कृतमिति ४२ । यत्कुव॑तमप्पन्यं समन्वज्ञासिपं मनसा च, तन्मिथ्या 
में दृष्शढरमिति 9३ । यदहमकाप वाचा चे, तन्मिथ्या मे दुष्कृतमिति ७४ । यदहमचीकर 
बाचा च, तन्मिथ्या में दुष्कृतमिति ४७४ । यत्कुबंतमप्पन्यं समन्वज्ञाप्िष बाच्म च, तस्मिथ्या 
में दुष्कृतमिति ७६ | यदहमका्ष काग्रेन च, तन्सिथ्या में दुष्कृतमिति ४७ । यदइमचेीकरं 
कायेन च, तन्मिथ्या में दृष्झुतमिति ४८ । यत्कुवतमप्पन्यं समन्वज्ञासिपं कायेन च, तन्मिथ्या 
मरे दृष्क्रमिति ४९ । 








दुष्कृत मिथ्या हो । २८ । जो मैंने ( पूर्वमें ) कराया बचनसे तथा कायासे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या 
हो । ३६ । जो मैंने (पुर्वेमें) धन्य करते हुएका ध्नुमोदन किया बचनसे तथा कायासे, वह मेरा दुष्कृत 


मिथ्या हो । ४० | 


जो मैंने ( भतीत कालमें ) किया मनसे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । ४१ । जो मैंने ( पू्वमें ) 
कराया मनसे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो ।४२। जो मैंने (पूर्दमें) अन्य करते हुएका ग्रनुमोदन किया 
मनसे, वह मेरा दुष्कृत भिथ्या हो । ४३। जो मैंने ( पूर्वमें ) किया वचनसे, वहु मेरा दृष्कृत मिथ्या 
हो ।४४। जो मैंने ( पूर्वमें ) कराया वचनसे, वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो ।४५॥। जो मैंने ( पु में ) ध्वमन्य 
करते हैएका धनुमोदन किया वचनसे, बह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो ।४६। जो मैंने (पृर्वमें) किया कायासे, 
वह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । ४७ । जो मैंने (पु्बमें) कराया कायासे, वह भैरा दुष्कृत मिथ्या हो ।४८। 
जो मैंने ( पूर्वमें ) धन्य करते हुएका धनुमोदन किया कायाझ्ले, वह मेरा दृष्कृत मिथ्या हो ।४६। 


( इन ४६ भंगोंके भीतर, पहले भंगमें कृत, कारित, ध्नुमोदना-ये तीन लिये हैं घौर उनपर 
सन, वचन, काय--ये तीन लगाये हें । इसप्रकार बने हुए इस एक भंगको # “३३' की समस्यासे-- संज्ञासे 
-पहिचाना जा सकता है । २ से ४ तकके भंग्रोंमें छत, कारित, भ्नुमोदनाके तीनों लेकर उनपर मन, 








क इत, कारित, अनुमोदना--यह तीनों लिये गये हैं सो उन्हें बतानेके लिए पहले '३” का अंक रखना 
चाहिये। और फिर सन, बचने, काय--यह तीन लिये हैं सो इन्हें बतानेके लिये उसीके पास दूसरा '३' का अंक रखना 
चाहिये । इसप्रकार यह “३३” की समस्या हुई । ; 


मवविशुदज्ञातसईविर्शुद्धेजान प्रधिकार 


( प्रार्या ) ( प्रार्या कैप | 
परोहध्दरप पीली लफसकर्त वतियूप ३ 
प्रनि च मि निमर्मीणि मात्मना बतें ॥२२६।। 


प्राप्त) किकीहा 
ही मनन न शी िपशलता। कर वो सशाल पिला 


री हु लगाते कब ३०० के ४ भंग्रेंकपेरमंश) व्कसजीर्स पहचाना था 
शफेतिप्हि। से ७ तीकके _मंगोके छत, तीन्छें लेकर उनपर मन, वचन, कायमेंसे 

के. | इन ी़्ों शृंगीक्ी म हस्थी सिंशास पहिचाना जा सकता है। ८से १० तकके भंगोंमें 
कृत पकररिस रा नमेंसेशदोर दो नकिकरणवनपर मन, वचन, काय तीनों लगाए हैं । इन तीन भंगोंको 
एके संववाल भंगोंके रूपमें पहिचाना जा सकता है। ११ से १६ तकके भंगोंमें कृत, कारित, 
'झसुमोदिनीमेंस दो-दो लेकर उनपद मन, वचन, कायमेंसे दो दो लगाये हैं। इन नौ भंगोंको '२२' की 
सज्ञासे पहिचाना जा सकता है। २० से २८ तकके भंगोंमें कृत, कारित, ध्तनुमोदनामेसे दो-दो लेकर 
उनपर मन, वचन, कायमेंसे एक एक लगाया है। इन नी भंगोंको “२१ की संज्ञावाले भंगोंके रूपमें 
पहिचाना जा सकता है। २६ से २१ तकके भंगोंमें कृत, कारित, श्रनुमोदनामेंसे एक एक लेकर उनपर 
मन, वचन, काय तीनों लगाये हैं। इन तीनों भंगोंको (१३ को संजश्ञासे पहचिचाना जा सकता है । ३२ से 
४० तकके भंगोंमें कृत, कारित, प्रनुमोदनामें से एक-एक लेकर उनपर मन, वचन, कायमेंसे दो दो लगाने 
हैं। इन नौ भंगोंको (१२ की संज्ञासे पहिचाना जा सकता है । ४१ से ४€ तकके भंगोंमें कृत, कारित, 
भनुमोदनामेंत्रे एक एक लेकर उनपर मन, वचन, कायमेंसे एक एक लगाया है। इन नो भंग्ोंको (११ को 
संज्ञासे पहिचाना जा सकता है| इसप्रकार सब मिलाकर ४६ भंग हुये । ) 

प्रव इस कथनका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


श्लोकार्थ :--[ यद्‌ भहम्‌ मोहात भ्रकाष॑म्‌ ] मेंने जो मोहसे झ्रथवा अज्ञानसे ( भूतकालमें ) 
कर्म किये हैं, [तत्‌ समस्तम्‌ ह्रपि कर्म प्रतिक्रम्य| उन समस्त कर्मोंका प्रतिक्रमरा करके [ निष्क्रिय 
चेतन्य-पझात्मनि प्रात्मनि झ्ात्मना नित्यम बर्ले | मैं निष्कमं (अर्थात्‌ समस्त कर्मोंसे रहित) चेतन्यस्वरूप 
पात्मामें प्रात्मासे ही ( -निज्से ही- ) निरन्तर वते रहा हैँ ( इसप्रकार ज्ञानी श्रनुभव करता है ) । 

भावाथं:--भूत कालमें किये गये कर्मेको ४६ भंगपुर्वेंक मिथ्या करनेवाला प्रतिक्रमण करके 
झानो शानस्वरूप प्रात्मामें लीन होकर निरन्तर चेतन्यस्थरूप प्रात्माका शनुभव करे, इसकी यह विधि 


४ाणााााणणाणणणणाणककण्ण-- गा आशा 





-+ कृत, कारित, अनुमोदना तीनों लिये हे यह बतानेके लिये पहले “३ का अक रखता चाहिये, और 
फिर मन, वचन, कायमेसे दो लिये हैं यह बतानेके लिये '३' के पास “२ का अक रखना चाहिये! 
इसप्रकार (३२ की संज्ञा हुई । 


 #रढ समयसार 


न करोमि, न कारयामि , न कुवेन्तमप्यन्यं समलुजानामि, मनता च वाया च काय्रेन 
चेति १ । न करोमि, न कारयामि, न कुंवन्तमप्यन्यं समलुजानामि, मनसा च बाचा चेति २ । 
न करोमि, न कारयामि, न कु्वन्तमप्यन्यं समनुजानामि, मनपा थ कायेन चेति ३ | न 
करोमि, न कारयामि, न कुंवेन्तमप्पन्यं समनुजानामि, बाचा च काग्ेन वेति ४ | न करोमि, 
न कारयामि, न कुवन्तमप्यन्यं समलुजानामि, मनसा चेति ५ । न करोमि, न कारयामि, न 
कुवन्तमप्यन्यं समनुजानामि, बाचा चेति ६ | न करोमि, न कारयामि, न कुवन्तमप्यन्यं 
समनुजानामि, कायेन चेति ७ । न करोमि, न कारयामि, मनसा च वाचा च कायेन चेति ८ । 
न करोमि, न छुवन्तमप्पन्यं समनुज्ञानामि, मनसा च वाचा च कारयन चेति ९ । न कारयामि, 
ने इुवन्तमप्पन्यं समनुजानामि, मनसा च वाचा चकायेन चेति १० | न करोमि, न 


है। 'मिथ्या' कहनेका प्रयोजन इसप्रकार है:--जैसे, किसीने पहले धन कमाकर घरमें रख छोड़ा था; 
शोर फिर जब उसके प्रति ममत्व छोड़ दिया तब उस्ले भोगनेका धश्मिप्राय नहीं रहा; उसस मय, भूत कालमें 
जो घन कमाया था वह नहीं कमानेके समान ही है; इसी प्रकार, जीवने पहले कम बन्ध किया था; फिर जब 
उसे धहितरूप जानकर उसके प्रति ममत्व छोड़ दिया श्रोर उसके फलमें लीन न हुआ, तब भूतकालमे 
जो कर्म बाँधा था वह नहीं बाँधतिके समान मिथ्या ही है। २२६ । 

' इसप्रकार प्रतिक्रमण-कल्प [ भ्रर्थात्‌ प्रतिक्रमणकी विधि ) समाप्त हुभ्ा । 

( भ्ब टौकामें घालोचनाकल्प कहते हैं :-- ) 

मैं ( बतंभ्ानमें कर्म ) न तो करता हैं, न कराता हूं श्रौर न भ्रत्य करते हुएका प्रनुमोदन करता 
हैं, मनसे, वचनसे तथा कायसे । १ । 

मैं ( वर्तमानमें कर्म ) न तो करता हैं, न कराता हूँ, न धन्य करते हुएका ग्रनुमोदन करता हूँ, 
मनसे तथा वचनसे । २। मैं (बतंमानमें )न तो करता हूँ, न कराता हैं, न प्न्य करते 
हुएका घनुमोदन करता हूँ, मतसे, तथा कायसे | ३ । मैं न ठो करता हूँ, न कराता हैँ, न धन्य करते हुएका 
झनुमोदन करता है, वचनसे तथा कायसे । ४ । 

में न तो करता हैं, न कराता हूँ, न भ्रन्य करते हुएका घनुमोदन करता हैं, मनसे ।५। मैं न तो 
करता हैं, न करता हैं, न अन्य करते हुएका ग्रनुमोदन करता हूं, वचनसे ।६। मैं न तो करता हैं, न 
कराता हैँ, न धन्य करते हुंएका प्रनुमोदन करता है, कायापते । ७ । 

न मैं करता हूँ, न कराता हैं, मनसे, वचनसे तथा कायासे ।८। न तो मैं करता है, न प्रन्य करते 


हुंएका भ्नुमोदन करता हैं, मनसे, वचनसे तथा कायासे । € । न मैं कराता हैं, न भ्रन्य करते हुएका 
झनुमोदन करता हूँ, मनसे, बचनसे तथा कायासे ।१०। 


सर्व विशुद्धआन झधिकार ५२५ 


कारयामि, मनमा य वाया चेति ११ । न करोमि, न कुबरस्तसप्यन्यं समनुआानामि, मनसा 
च बाचा येति १२ । न कारयामि, न कुवतमप्यन्यं समनुजानामि, मनसा च बाचा चेति १३। 
न करोमि, न कारयामि, मनसा च कायेन चेति १४ | न करोमि, न कुवेतमप्यन्य समझ 
जानामि , मनसा च कायेन चेति १५ | न कारयामि, न कवृतमप्पन्यं समनुजानामि, मनसा 
थे कायेन चेति १६ । न करोमि, न कारयामि, वाया च काय्रेन चेति १७ | न करोमि, न 
कुर्वेतमप्यन्य॑ समनुजानामि, वाचा च काय्रेन चेति १८ । न कारयामि, न कुवन्तमप्यन्यं 
समनुजानामि, वाचा च कायेन चेति १९ | न करोमि, न कारयामि, मनसा येति २० | न 
करोपमि, न कुवन्तमप्यन्यं समनुजानामि, मनसा चेति २१ | न कारयामि, न कुवृतमप्कन्य 
समलुजानामि, मनसा चेति २२ | न करोमि न काश्यामि बाचा चेंति २३। न करोमि, न 
कुवेन्तमप्यन्यं समनुजानामि, वाया चेति २४ । न कारयामि, न कुवन्तमप्यन्यं समनुजानामि, 
वाचा चेति २४ । न करोमि, न कारयामि, कागेन चेति २६ । न करोमि, न कुवेतमप्यन्यं 
सबलुजानामि, कायेन वेति २७। न कारयामि, न कुृवेन्तमप्यन्यं समलुजानामि, कायेन 





न मैं करता है, न कराता हैं, मनसे तथा वचनसे ।११। न मैं कर्ता हैँ, न भ्रन्य करते हुएका 
झनुमोदन करता हैँ, मनसे तथा वचनसे । १२। न तो मैं कराता हूँ, न अन्य करते हुएका श्रनुमोदन 
करता हैं, मनसे तथा बचनसे ।१३। न मैं करता हैं, न करता हूँ, मनसे तथा कायासे ।१४। न मैं करता 
हैँ, न भ्रन्य करते हुएका अनुमोदन करता है, मनसे तथा कायासे ।१४। न मैं कराता है, न श्रन्य करते 
हुएका प्रनुमोदन करता हैं, मनसे तथा कायासे । १६। न मैं करता हैं, न कराता हूँ, बचनसे तथा 
कायासे ।१७। न मैं करता हूँ, न धन्य करते हुएका भनुमोदन करता हूँ, वचनसे तथा कायासे । १थ। 
न मैं कराता हूँ, न भ्रन्य करते हुएका अ्रनुमोदन करता हैँ, वचनसे तथा कायासे ।१६। 


न तो मैं करता हैँ, न कराता है, मनसे । २०॥ न में करता हूँ, न प्रन्य करते हुएका भ्ननुमोदन 
करता हूँ, मनसे ।२१। न मैं कराता हूँ, न भ्रन्य करते हुएका प्ननुमोदन करता हूं, मनसे ।२२॥ न 
मैं करता हैँ, न कराता हैं, वचनसे ।२३। न में कश्ता हैं, न धन्य करते हुएका भ्रनुमोदन करता है, 
वचनसे ।२४। न मैं कराता है, न भ्रन्य करते हुएका ध्ननुमोदन करता हैं, वचनसे ।२५। न मैं करता हैं, 
न कराता हूँ, कायासे ।२६। न मैं करता हैं, न घ्ल्य करते हुएका झनुमोदन करता हूँ, कायासे ।२७। न 
मैं कराता है, न प्नन्य कस्ते हुएका भनुमोदन करता है; कायासे ।२८। 


५२६ समयसार 


चपेति २८ । न करोमि मनसा च वाया च कायेन चेति २९। न कारयामि मनसा थे वाचा 
प्‌ काय्रेन चेति ३२० । न कु मष्यन्यूं समतुजानामि मनसा च वाचा च काय्रेन चेति ३१। 
सम रस + 

न करोमि मनसा च वादा चेति ३२। न, कारयात्रि खत कतसवार्ता “चेति ३३ । न 
इबन्तमप्यत्य 4 झुमहुआतमिपमर्मकी व वीचा.. चुंति है? भ काढेरोपि मनेसा' च कायेन 
चेति के 2 * 7... है || रः नि 5 कुकन्काप प्यक्यी कप 

जि के । नोपर्सहिबामि समता: थे हि चेति २९। ज इर्कनकाप्पकेयी सेमेतुजानामि मनसा 
,च कायेन, बेवि २प्मिनरकरोंमि वाची +  कारेन उकि। ग्रेट मेनय कारवीभि वाचा च 
दे" मोहिजेश/प काकश्लपेय पैननुनानामि, पूल: सकपेतेरिन५३ न करोमि 
मनसा चेति हर 4-बाफरअधिंत बेमपा चेति छ्रर | त्र इबेकतमछ्लस्यो म्सिमंसुअनामि मनसा 
चति ४8र.!, नकीलिंतामा! ! ने कारयामि बाल कोंशि ४४ ॥ न्नकवन्तमप्पन्यं 


ज््च बाना 


समनुजूनामि कुक: पर्नेति शक्त३ अन्क्रीमि खेत. क्ेति अब नत्नी किस्यीमि कायेन 


कह कर हि जिम 
जीत ४५ जि ४! मे हो शतस्वन्‍लाइ मार न झहेसाशश्यन्य 7/« 4 0॥+ लीन वि हुै०४ | ने करना 
कला 8. सकल ] ध रे 
५३। न्कशत न । पे कतिप कक्काफ्रे।रल तन कराता है मनसे, वचनसे, तथा 


प्रस्यी कोर ' 
खकतेम २ हा गर्म केले एक भनुमोदत लूहीशित॒क/ 'नसे, वचनसे तथा कायासे ३१। 
5 बन्खस /वुउ४ 


४८ | बकीई *रता हैं मनसे तथा वचनसे ।३२। न मैं कराता हैं मनसे तथा बचनसे ।३३। न मैं 
धन्य करते, सी भ्नुमोदन करता हैं मनसे तथा बचनसे |३४। न मैं करता हैं मनसे तथा 
कायासे ।३५। न मैं कराता हैं मनसे तथा काय!से ।३६। न में अन्य करते हुएका अ्रनुमोदन करता है 
मनसे तथा कायासे ।३७। न मैं करता हैं वचनसे तथा कायासे ।३८। न मैं कराता हैं बचनसे तथा 


कायासे ।३९। न में भ्रन्य करते हैएका धनुमोदत करता है वचनसे तथा कायापे ॥४०। 


न में करता हैं मनसे |४१) न मैं कराता हूँ मनमे । ४२ । न में अन्य करते हुएका अनुमोदल 
करता हैं ।४३। न में करता हैं वचनसे |४४। नमे कराता हूँ वचनसे |४५। न में श्रन्य करते 
हुएका भ्नुमोदन करता हूँ वचनसे ।४६। न में करता हैं कायासे (४७। न में कराता हैं कायासे | ४८ । 
न में धन्य करते हुएका भ्रनुमोदन करता हूँ कायासे ।४६। 

( इसप्रका र, प्रतिक्रमणके समान प्रालोचनामें भी ४६ भंग कहे । ) 


धन हस कथनका कलशरूप काव्य कहते हैं 


सर्व विशुदज्ञान ध्ृध्िकार ५२७ 


( पझ्लार्या ) : 
मोहवितासविज म्मितमिदज्नृद्यत्कम सकलभालोज्य । 
आत्मनि चेतन्यात्मनि निष्कमणि नित्यमात्मना वर्ते ॥२२७॥ 
इ्यालोचनाकल्पः समाप्तः 
ने करिष्णासि, न कारयिष्यामि , न कुवन्‍्तमप्यन्यं समनुझ्ास्यथामि, मनसा च कक व्‌ 
काय्ेन चेतवि १ । न करिष्यामि, न कारयिष्यामि , न कुवन्तमप्पन्यं समजुबज्ञास्पामि , मनसा 
च बाचा चेति २। न करिष्यामि, नल कारयिष्यामि, न क्कुवेन्तमप्यन्यं समलुझ्ञस्पामि, 
मनभा च काय्रेन वेति ३ । न करिष्पामि, न कारयिस्यामि, न छुवेन्तमप्यन्यं सममुझाश्यामि, 
वाया च कायेन चेति ४ । न करिष्यामि, न कारयिष्यामि, न कुर्वन्तमप्यन्यं समनुझास्यामि, 


इलोका रथ :--- निदचय चारित्रको धंगीकार करनेवाला कहृता है कि--) [ रोहबिलासविजम्मितस्‌ 
इदमु उदयत्‌ कर्म ] मोहके विलाससे फंला हुद्ला थो यह उदब्रमान ( उदयमें .भ्रावा हुमा ) रूम 
[सकलम्‌ ध्ालोश्य ] उस सबकी ध्ालोचना करके (-उन सर्व कर्मोंडो श्रालोचना करके-) [निष्कर्सरिण 
चेतन्य-झात्मनि झात्मनि झ्रात्मना नित्यम्‌ ब्लें | मैं निष्कर्म ( प्र्थात्‌ सं कर्मोंते रहित ) चेतन्यस्वरूप 
आात्मामे आात्मासे ही निरन्तर वर्त रह्दा है । 


मावार्थ:--वर्तमान कालमें कर्मका उदय झ्ाता है उसके विधयमें ज्ञानी यह विचार करता है 
कि--पहले जो कम बाधा था उसका यह कार्य है, मेरा तो यह काये नहीं। मैं इसका कर्ता नहीं है, मैं तो 
शुद्ध तन्यमात्र प्रात्मा हूँ। उसको दर्शनशानरूप प्रवृत्ति है। उस दर्शनशानरूप प्रवृत्तिके द्वारा मैं इस 
उदयागत कमंको देखने-जाननेवाला हूँ। मैं श्रपने स्वरूपमें ही प्रवर्तमान हैं। ऐसा भनुभव करना ही 
निषयपचारित्र है। २२७ । 

इसप्रकार आलोचनाकल्प समाप्त हुआ । 

( प्रब टीकामे प्रत्याख्यानकल्प भर्थात्‌ प्रत्यास्यानक्ली विधि कहते हैं।-- ) 

( प्रत्यास्यान कर्वैवाला कहता है किः-- ) 


मैं ( भविष्यमें कम ) न तो करूंगा, न कराऊंगा, न धन्य करते हुएका धनुमोदन करूँगा, 
मनंसे, बचनसे तथा कायसे । १ । मैं (सविध्यमें कम) न तो करू गा, न कराऊँगा, त धन्य करते हुएका 
पनुमोदन करूँगा, मनसे तथा बचनसे । २ | मैं त तो करूगा, न कराऊंगा, न अन्य करते हुएका 
ध्नुमोदत करूँगा, मनसे तथा कायसे ।ह। मैं न तो करू गा, न कराऊंगा, न धन्य करते हुएका ध्नुमोदम 
करूँगा, बचनसे तथा कायसे । ४ | 


५२८ समयसार 


सनसा चेति ५ । न करिष्पामि, न कारयिष्यामि, न झुर्वन्तमप्यन्यं समलुड्रास्यामि, बाचा 
देति ६। न करिष्यामि, नकारयिष्यामि, न कवन्तमप्यन्यं समनुश्ास्थामि, कायेन चेति ७ | 
न करिष्पामि, न कारयिष्यामि, मनसा च वाचा च कंय्रेन वेति ८। न करिष्यामि, न 
कर्षन्तमप्यन्यं समलुद्ञाश्यामि, मनमा च वाया च कॉबरेन चेति ९ | न कारयिध्यामि , 
न कुबन्तम प्यन्यं सम लुझ्नास्पामि, मनसा च वाया च कायेन चेति १० । न करिष्यामि, न 
कोरयिष्यामि, मनसा च वाचा चेति ११ । न करिष्यामि, न कुंवेन्तमप्यन्पं समलुश्ास्यामि, 
सनसा थ वाया येति १२ । न कारयिष्यामि, न कुवेन्तमप्यन्यं समनुश्ास्यामि , मनध्षा च वाचा 
येति १३ | न करिष्यामि, न कारयिष्यामि, मनसा च कायेन चेति १४ । न करिष्यामि, 
न कुद॑न्तमप्यन्यं समलुह्वास्पासि, मनसा च कायेन चेति १४५। ने कारयिध्यामि, न 
कुवेन्तमप्यन्यं समलुझास्यामि, मनसा चर काय्रेन चेति १६ । न करिष्यामि, न कारयिष्यामि, 
वाया च कायेन चेति १७ । न करिष्यामि, न कुवन्तम प्यन्यं समलुब्ास्पामि, बाचा वे कायेन 
थेति १८ । न कारयिष्यामि, न कुवेन्तमप्यन्यं समनुश्वास्यामि, वाचा च कायेन चेति १९ । 





में न तो करूंगा, न कराऊँगा, न भप्रन्य करते हुएका भ्रनुमोदन करू गा, मनसे । ५। मैं न तो 
करू गा, व कशऊंगा, न भन्य करते हुएका प्रनुमोदन करू गा, वचनसे ।६। में न तो करू गा, न कराऊँगा, 
मे भ्रन्य करते हुएका घनुमोदन करूँगा, कायसे । ७। 

में न तो करू गा, न कराऊंगा, मनसे, वचनसे तथा कायसे ।८। में न तो करू गा, ते श्रन्य करते 
हुएका ध्नुमोदन करू गा, मनसे, वचनसे तथा कायसे । € । में न तो कराऊंगा, न अन्य करते हुएका 
धनुमोदन करू गा, मनसे, वचनसे तथा कायसे | १० । 

में त तो करूगा, न कराऊँगा, सनसे तथा वचनसे ।११। में न तो करूँगा, न भन्य करते हुएका 
पनुमोदन करूँगा, मनसे तथा वचनसे । १२। मे नतो कराऊँगा, न भ्न्य करते हुएका भनुमोदन करू गा, 
मनसे तथा बचनसे ।१३। में न तो करूंगा, न कराऊंगा, मनसे तथा कायसे ।१४। में नततो करूँगा, न 
प्रन्य करते हुएका भनुमोदन करूँ गा, मनसे तथा कायसे ।१५। में न तो कराऊँगा, न धन्य करते हुएका 
प्रनुमोदन करूँगा, मनसे तथा कायसे । १६ । मे न तो करू गा, न कराऊँगा, वचनसे तथा कायसे ।१७। 
में न तो करूमा, ले धन्य करते हुएका धनुमोदन करू गा, बचनसे तथा कायसे ।१८। में न तो के सऊेगा, 
न धन्य करते हुएका भनुमोदन करूँगा, वचनसे तथा कायसे ।१६। 


सर्वेविशुदज्ञान ध्धिकार भ्रहै 


ने करिष्िपामि, ने कारयिष्यामि, मनसता चेति २० । ने करिष्पामि, न कुवृस्तमप्यन्यं 
समसुहास्यात्रि, मनसा चेति २१ । न कारयिष्यामि, न कवेन्तमप्यन्य समनुबध्यामि, 
मनसा चेति २१ । ने करिष्पामि, ने कारमिष्यामि, वाया चेति १३। ने करिष्यामि, न 
कुवन्तमप्यन्यं तमलुशास्यामि, वाचा चेति २४ । न कारपिष्यामि , ने कुबेन्तमप्यन्यं समनुझा- 
स्थामि, वाया चेति २५ | न करिष्यामि न कारयिष्यामि , कायेन येति २६ । न करिष्यामि, 
€& ० |. 

न कुवेन्तम प्यन्यं समनुश्ञास्यामि, कायेन चेति २७ | न कारयिष्यामि, न कुवन्तमप्यन्य 
समलुझास्यामि, कायेन चेति २८ | न करिष्यामि, मनत्ता च वाचा च कायेन चेति २९ ! 
न कारयिष्यामि, मनसा च वाचा च कायेन येति ३० । न कु्वन्तमप्पन्य समुझ्ास्थामि 
मनसा च वावा थे कायेन येति २१। न करिष्यामि मनसा थे वाया चेति ३२।न 
कारयिष्यामि मनता च वाया चेति ३३ । न कुवन्तम प्यन्यं समलुश्ास्यामि मनसा थे वाया 
चेति २४ । न करिष्यासि, मनसा व काग्रेन वेति ३२४५ । न कवारयिष्यामि मनसा थे काग्रेन 
चेति १६ । न कुवेन्तमप्पन्यं समनुज्ञास्पामि , मनसा थे कायेन चेति ३७ । न करिष्यामि 
बाचा व कायेन चेति २८ । न कारयिष्यामि वाया च कायेब चेति ३९ । न कुवेस्तमप्पन्यं 
समजुश्ञास्यामि वाचा च कायन चेति ४० । न करिष्यामि मनसा चति ४७१ । न कारयिष्यामि 

में न तो करूगा, न कराऊँगा, मनसे ।२०। मैं न तो करूँगा, न भ्न्य करते हुएका भनुमोदन 
करू गा, सनसे ।२१। मैं न तो कराऊँगा, न भ्न्य करते हुएका झनुमोदन करू गा, मनसे ।२२। मे न तो 
करूगा, न कराऊँगा, बचनसे ।२३। मैं न तो करूँगा, द अन्य करते हुएका ग्रनुमोदन करूँगा, 
वचनते ।२४। मैं न तो कराऊंगा, ने अन्य करते हुएका ध्नुंमोदन करूगा, वचनसे | २५। में न तो 
करूगा, न कराऊँगा, कायसे ।२६। मेन तो करूगा, न अन्य करते हुएंका झनुमोदत करूँगा, 
कायसे ।२७। मैं नतो कराऊँगा, न भ्न्य करते हुएका अनुमोदन करू गा, कायसे ।२८। 

मे न तो करूया सनसे, वचनसे तथा कायसे ।२९। में ने तो कराऊँगा मनसे, वचनसे तथा 
कायसे ।३०। में न तो भ्रन्य करते हुएका प्रनुमोदन करू गा भमनसे, वचनसे तथा कायसे ।३१। 

में त वो करूँगा सनसे तथा वचनसे ।३२। मैं न तो कराऊँगा मनसे तथा वचनसे ।३१। मैं ते 
धन्य करते हुएका प्रमुमोदन करूँगा मनसे तथा वचनसे ।रे४। मे न तो करू गा सनसे तथा कावसे ।२५॥ 
में त शो कशाऊँगा मससे तथा कायसे ।३६। में न तो भ्रन्य करते हुएका ध्नुमोदत करू गा सससे तंथा 
कावसे ।३७। मैं न तो करूँगा बचनसे तथा कायते ।है८। में न तो कश्ाऊंपा बचनसे तथा कायसे ।३६। 
मैं न तो धन्य करते हुएका धनुमोदन करूगा वचनसे तथा कायसे ।४०। 

६७ 


४२० समयसार 


मनसा चेति ४२ | न कुबन्तमप्यन्थं समलुझ्नाए्यामि, मनधा चेति 8३ । न करिष्यामि वाया 
बेति ०७७। न कारयिष्यामि, वाया चेति ४५। न कुर्वन्तमप्यन्यं समलुश्ञास्थामि 
बाचा येति ४६ । व करिष्यामि कायेन चेति ४७ | न कारयिष्यामि कायन वेति ४८ | न 
कर्वेन्तमप्यन्यं समलुझ्ास्यामि कायेन चेति ४९ | 
( प्रार्या ) 
प्रत्याख्याय मविष्यत्कम समस्त निरस्तसंमोहः । 
आत्मनि चैतन्यात्मनि निष्कर्म णि नित्यमात्मना वर्ते ॥२२८।। 
इति प्रत्याख्यानकल्प! समाप्तः । 


मैं न तो करूँगा मनसे ।४१। मैं न तो कराऊँगा मनते ।४२। मैं न भ्रन्य करते हुए का ध्नुमोदन 
करूँगा मनसे ।४३। में न तो करूगा वचनसे [४४। में न तो कराऊँगा वचनसे ।४५। मैंन ठो भ्रन्य 
करते हुएका अ्रनुमोदव करूँगा बचनसे ।४६। मैं न तो करूँगा कायसे ।४७। में न तो कराऊँगा 
कायसे ।४८। में न भ्नन्य करते हुएका प्ननुमोदन करू गा कायसे ।४६। 

( हसप्रकार, प्रतिकमणके समान ही प्रत्यास्यानमें भी ४६ भंग कहे । ) 

झब इस भ्र्थका कलक्षरूप काव्य कहते हैं :-- 

इलोकार्थ:--(प्रत्याख्यान करने वाला ज्ञानी कहता है कि:--) [मविष्यतु समस्त कर्म प्रत्याख्याय ] 
भविष्यके समस्त कर्मोका प्रत्याख्यान (-त्याग) करके, [ निरस्त-सम्भोह। निष्कर्म रि। चेतस्थ-पझात्मनि 
झात्मसि प्लात्मना लित्यम्‌ बे | जिसका मोह नष्ट हो गया है ऐसा मैं निष्कर्म ( भर्थात्‌ समस्त कर्मोसे 
रहित ) चेतन्यस्वरूप झात्मामें झात्मासे ही (-ध्पनेसे ही- ) निरन्तर बते रहा हैं । 

भाषाओे।--निश्चयचा रित्रमें प्रत्यास्यानका विधान ऐसा है कि--सभस्त धागामी कर्मोते रहित, 
चेतम्यकी प्रवृत्तिस्ण ( भ्पने ) शुद्धोपयोगमें रहना सो प्रत्यास्यान है। इससे शानी ध्यागामी समस्त 
कर्मोंका प्रत्याद्यान करके भ्रपनें चेतन्यस्वरूपमें रहता है । 

यहाँ तात्पयें इसप्रकार जानना चाहिये!-व्यवहारचारिश्रमें तो प्रतिज्ञामें जो दोष लगता है 
उतका प्रतिक्रमण, धालोचना तथा भ्रत्याख्यान होता है। यहाँ निशचयचारित्रकी प्रधासतासे कथन 
है इसलिये शुद्धोपपोगसे विपरीत सर्व॑ कर्म श्रात्माके दोषस्वरूप हैं। उन समस्त कर्मंचेतनास्वरूप 
परिणामोंका-तीनों कालके कर्मोंका-अतिक्रमरा, प्रालोचना तथा प्रत्यास्थान करके श्ानी सर्व 
कर्म चेतनासे भिन्न झपने शुद्धोपयोगरुप ध्वात्माके श्ानश्रद्धान द्वारा ध्ौर उसमें स्थिर होनेके बिधान द्वारा 


निष्प्रमाद दशाको प्राप्त होकर भेणी चढ़कर, केवलज्ञान उत्पन्न करनेके सन्मुख होता है। यह, ज्ञानीका 
कार्य है ।२२५। 


सर्व विशुद्धशान अधिकार ५३१ 


( उपशजाति ) 
समस्तमित्येवमवास्य कम 
श्रेकालिक शुद्धनपावलंदी | 
बिलीनमोहो रहित विकार - 
भिन्मात्रमात्मानमथावलंबे || २२९।। 


अथ सकलकझर्म फलसंन्यासभावनां नाटयति--- 
( प्रार्या ) 
विमलंतु कम विषतरुफलानि मम सु क्तिमन्तरेमैव । 
संचेतये5हमचर्ल  चेतन्यात्मानमात्मानम्‌॥२३०॥। 


इसप्रकार प्रत्यास्यानकल्प समाप्त हुप्ना । 

धव समस्त कर्मोंके संस्यास (त्याग) की भावनाको नचानेके सम्बन्धका कथन समाप्त करते हुए, 
कलश हूप काथ्य कहते हैं :-- 

इलोकार्थ: -- (शद्धनयका भ्रवलंबत करनेवाला कहता है कि--) [इति एथम्‌ ] पृ्रोक्त प्रकारसे 
[ अकालिक समस्तभ कर्म ] तीनोंकालके समस्त कर्मोंको [ भ्रपास्य ] दूर करके-छोड़कर, [शुद्धनय- 
झ्रबलंबी ] शुद्धनयावलंबी ( धर्चात्‌ शुद्धनयका प्रवलंबन करनेवाला ) झोर [ बिलीन-सोह: ] विलोन 
मोह ( धर्थात्‌ जिसका मिथ्यात्व नठ्ठ हो गया है ) ऐस! में [ भ्रथ ] धव [ विकार: रहित चिस्मात्रस 
झ्रात्मानत्‌ ] (सर्वे ) विकारोंसे रहित चेतन्यमात्र श्रात्माका [ भ्रवलस्वे ] भ्रवलम्बन करता हैं ।२२६॥। 

प्रव समस्त कर्मफल हंन्यासकी भावनाकों नचाते हैं ।--- 

( उसमें प्रथम, उस कथनके समुच्चय-धर्थका काव्य कहते हैं:-- ) 

इलोकार्थ:--(समस्त कर्सफलकी संस्यास भावनाका करनेवाला कहता है कि-- ) [ कस-विद- 
तर-फलानि ] कमंरूपो विष वृक्षके फल [ समर भुक्तिम ध्रन्तरेरा एवं ] मेरे द्वारा भोगे बिना ही, 
[ विषलन्तु ] खिर जायें; [ धहम चेतस्प-ध्ात्मानस्‌ प्रात्मानस्‌ झ्थल सड्चेतये ] में (प्रपने) चेतन्य 
स्वरूप ग्रात्माका निश्चलतया संचेतन-ध्नुभव करता हूँ । 

भआावषायं:--शानी कहता है कि--जो कम उदयमें भाता है उसके फलको मैं ज्ञाताहहारूपसे 
जानता-देखता है, उसका भोक्ता नहीं होता, इसलिये मेरे द्वारा भोगे बिना ही थे कम सिर जायें; मैं प्रपने 
चेतन्यस्वरूप प्ात्मामें लीन होता हुश्ना उसका ज्ञाता-हष्टा हो होऊँ। 

यहाँ इतता विशेष जानना चाहिये कि--पमविरत, देशविरत तथा प्रमत्तसंयत दश्ामें तो ऐसा 
लान-अद्धान ही प्रधान है, शौर जब जोव प्रप्रमत्त दक्षाको प्राप्त होकर श्रेणी चढ़ता है तब यह घनु भव 
साक्षात्‌ होता है ।२१०॥। 
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नाई मतिड्वानावरणीयकर्म फल सुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १ । नाहईं 
अतक्ानावरणीयकम फल इंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये २ । नाहमबधिश्ञानवरणीय- 
के «० & के ० जुंजे 
कर्मफल झुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ३ । नाहँ मनापययज्ञानावरणीयकमफर्ल अंजे, 
«० हक ० ७ पे 
सैठम्यात्मानमात्मानमेब संचेतये ७। नाह केवलशनावरणीयकमफर्ल झुंजे, चंतन्यात्मान- 
मात्मानमेव संचेतये ५ । नाहं चक्ुदशनावरणीयकरमफल इंजे, चेतन्यात्मानमात्माममेव 
संचेवये ६ । नाइमचल्तुदंशनावरणीयकर्मफर्ल सुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ७ । 
* ५ संबेत ० ५ 
नाइमबधिदशनावरणी यकर्म फल श्रंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये ८ | नाहं केवलदअ ना- 
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वरणौयकमफलं अंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये ९ । नाहं निद्रादशनावरणीयकमफरल 
अंजे ० ० ९ भुंजे 
, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संवेतये १० । नाई निद्रानिद्रादशनावरणीयक्रमफर्ल ऊंजे, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ११ । बाद प्रचलादशनाबरणीयकम फर्ल अंजे, चेतन्यात्मान- 
मात्मानमेव संचेतये १२ । नाईं प्रचलाप्रचलादअश नावरणीयकम फर्ल भुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेब 
( झ्ब टीकामें समस्त कमेंफलके संन्‍्यासकी भावनाको नचाते हैं :-- 
मैं ( ज्ञानी होनेसे ) मतिश्ञानावरणीयकमेके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप झात्माका ही 
संचेतन करता हैँ भर्थात्‌ एकाग्रतया प्रनुभव करता हूँ । ( यहाँ 'चेतना' भर्थात्‌ श्रनुभव करना, वेदना, 
भोगना । 'सं' उपसर्ग लगनेसे, 'संचेतना' श्रर्थात्‌ 'एकाग्रतया भ्रनुभव करना” ऐसा प्रर्थ यहाँ समस्त 
पाठोंमें समझना चाहिये। ) ।१। मैं श्ुतजश्ञानावरणी यकर्मके फलको नहीं भोगता, चे तन्‍्यस्वरूप आात्माका 
ही संचेतत--धनुभव करता हूँ ।२। मैं भ्रवधिज्ञानावरणीयकर्मके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप 
झात्माका ही संचेतन करता हूँ । ३१ मैं मनःपर्ययज्ञानावरणीयकर्मके फलको नहीं भोगता, 
चेतन्यस्वरूप भ्रात्माका ही संचेतन करता हैं ४। मैं केवलज्ञानावरणीयकर्मके फलको नहीं भोगता, 
चेतन्यस्वरूप प्रात्माका ही संचेतन करता हूँ ।५। 
मैं चक्षुदेशंनावरणीय कमंके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप प्रात्माका ही संचेतन करता 
हैँ ॥९। र्म पचक्षुदेंशवाव रणीयकर्म के फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूव भ्रात्माका ही संचेतन करता 
हैं ।७। मैं भ्रवधिदशनावरणीयकर्मके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप आ्ात्माका ही संचेतन करता 
हूँ ।८। मैं केवलदर्शनावरणीयकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप प्रात्माका ही संचेतन करता 
है ।६। मैं निद्रदर्शनाव रणोय कमंके फलको नहों भोगता, चेतन्यस्वरूप झात्माका ही संचेतन करता 
हैं।१०। मैं निद्रानिद्रादर्शतावरणीयकमेके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेतन 
करता हैं।११। मैं प्रचलादर्शन|वरुणी यकमंके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप भ्रात्माका ही संचेतन 


करता हैं । १२ | मैं प्रचलाप्रचलादर्शनावरणीयकर्मके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप झात्माका ह्ठी 
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संयेतगे १३। नाई स्व्थानशद्धिदशनावरणीयकमफल इंजे, चेवन्यात्मानमात्मानमेव संजेतय १४ । 
नाह सातवेदनीयकरम फल झंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १३ । नाहमसातवेदनीय- 
कमफरल इुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १६ । 
नाहं सम्पक्त्वमोइनीयकम फर्ल थुंजे, चेतन्पात्मानमात्मानमेब  संचेतगे १७ । 
नाहं॑ मिथ्यालमोहनीयकर्म फल. झुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १८ । ना 
सम्पक्त्वमिथ्यात्वमोदनीयकमफल अुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतयें १९ । नाहमनंतालु- 
बंधिक्रोधकषायवैदनी यमोहनी यकम फल जे, चेतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतयें २० । नाइम- 
प्रत्याख्यानावरणीयक्रोधकपायवेद नी पमोहनीयकम फल... झुंजे,. चैतन्यात्मानमत्मानमेव 
संचेतये २१ । नाहं प्रत्पारुवानावर णीयक्रोधकषायवेद नीयमोहनी यकम फर्ल इुंजे, चेतन्यात्मान- 
मात्मानमेव संचेतये २२ । नाह. संज्वलनक्रोधकषायवेदनीयमोइनीयकमफल डुंजे; 
चेतन्यात्मानसात्मानमेव संचेतये २३ । नाइमनंतानुबंधिमानकपायवेदनीयमोहनीयकमफर्ल 
भुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये २४.। नाद्रमप्रत्यारूयानावरणीयमानकपायवैंदनीयमोह- 
नीयकर्म फर्ल झुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये २४ । नाहं प्रत्यारूपानावरणीयमानकपाय- 


संचेतन करता हूँ ।१३। मैं स्व्थानगद्धिदर्शताव रणीयकर्मके फलको नहों भोगता, चैतत्यस्वरूप ध्ात्माका 
ही पंचेतन करता हैं ।१४। 


मैं सातावेदनीयकरम के फलको नहीं भोगत।, चेतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेतन करता हैँ ।१५। 
मैं ग्रसातावेदनीयकर्मके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप श्चात्माका ही संचेतन करता हैं ।१६। 


मैं सम्यकत्वमो हनी यकर्म के फलकों नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप श्रात्माका ही संचेतन करता 
है ।१७। मैं मिथ्यात्वमोहनीयकमके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप झात्माका ही संचेलन करता 
हैं ।१८। मैं सम्पक्त्यमिथ्यात्वमोहनीयकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप भ्रात्माका ही संचेतन करता 
हैं ।१९। मैं भ्रवन्तानुबन्धिक्रोषकषायवेदती यमो हनी यकमेंके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप आाह्माका 
ही संचेतन करता हैं ।२०। मैं प्रप्रत्यास्थानावरणोयक्रोधकषायवेदनी यमोहनी यक में के फलको नहीं भोगता, 
चंतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेतन करता है। २१। मैं प्रत्यास्यानावरणीयक्रोधकथा यवेद नी यमो हुनी यक में के 
फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप झात्माका ही संवेतन करता हैं।२२। मैं संज्वलनक्रोषकषायवेदनी य- 
मोहनीयकमंके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप धात्माका ही संचेतन करता है ।२३। मैं प्नन्‍्तानु- 
बन्धचिमानकपायवेदनीय मो हती यकमं के फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेतत करता 
हैं।२४। में क्‍्रप्रस्यास्यानावरणौयमानकपायवेदनीयमोहनीयकमंके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप 
छात्माका ही संचेतन करता हैं।२५। में प्रत्यास्थानाव रणी यध्ानकषायवेद नी यमोहनी यक्त मंके फलको नहीं 
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वेंदनीयमोहनीयकर्मफल' ऊुंजे, चेतस्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ।२६। नाह संज्वजनमानकराय- 
बैदनीयमोहनीयकर्मफल इंजे, चेतन्पात्मानमात्मानमेष संवेतगे २७ । नाहमनंतानुबविमाया- 
कपायवेदनीयमोहनीयकर्मफल हंजे, चैतन्पात्मानमात्मानमेक संचेतये २८ । नाइमप्रत्याख्याना- 
बरणीयमायाकपायवैदनीयमोहनीयकमफर् सुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये २९ । 
नाहं प्रत्याख्यानावरणीयमायाकपायवैदनीयमोइनीयकरमफर्ल अंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेष 
संवेतमे ३० । नाहं संज्वलनमायाकपायवेदनीयमोहनीयकर्म फर्ल इंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव 
संचेतये ३१ । नाइमनंवाल॒रं घिलोमकवायवेदनी यमोहनी यकमफल इंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेब 
संबेतये ३२ । नाहमप्रत्याख्यानावरणीयलोभकपायवेदनीयमोहनीयकमफर् अंजे, चेतन्यात्मान- 
मात्मानमेव संचेतये ३३ । नाई प्रत्याख्यानावरणीयलोमकपायवेदनीयमोहनीयकरमेफर्ल जे, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेष संचेतये ३४ । नाह संज्वलनलोभकपायवेदनीयमोइनीयकर्म फर्ल 
इंजे, चेतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये २४। नाह द्ास्पनोकपायवेदनीयमोइनीयकमफर्ल हंजे, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ३६ । नाह रविनोकपायबेदनी पमोहनीयकम फर् इंजे, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ३७ । नाहमरतिनोकपायवैदनीयमोहनीय कम फल हंजे, 
भोगता, चैतन्यस्वरूप धारमाका ही संचेतन करता हूँ ।२६। मैं संज्वलनमानकपायवेदनीयमो हनी यकर्मके 
फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप झात्माका ही संचेतन करता हैं ।२७। में प्नन्तानुबन्धिमायाकषाय- 
वेदतीयमोहनीयकमेंके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप भ्रात्माका ही सचेतन करता है ।२८। से 
भ्रप्रत्थास्यानावरणीयमायाकषायवेबनी यमो हनी यक मंके फलको नही भोगता, चैतन्बस्वरूप ध्ात्माका ही 
संचेतन करता हैं ।२६। मैं प्रत्यास्यानाव रणी यमायाकषायवेदनो यमोहनी यक्रमं के फलको नहीं भोगता, 
घेतन्यस्वरूप आत्माका ही संचेतन करता हूं ।३०। मैं संज्वलनमायाकषायवेदती यमो हनी यक मं के फलको 
नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप झात्माका ही संचेतन कर्ता हैं ।३१। मैं ध्नन्‍्तानुबस्धिसोभकषायवेदनी य- 
मोहनी यकमेके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप झात्माका ही संचेतन करता हैं ।३२। मैं अ्रप्रत्या- 
स्य(।नावरणखीयलोभकषायबेदनी यमो हनी य कमं के फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप झात्माका ही संचेतन 
करता हूँ।३३। मैं प्रत्यास्यानावरणी यलोभकषायवेदनी यमो हनी यक मे के फलको नहीं भोगता, चैतस्यस्वरूप 
पात्माका ही संचेतन करता हैं ।२४। में संज्वलनलो भकषायवे दनी यमो हनी यक्ष मं के फलको नहीं भोगवा, 
चेतन्यस्वरूप आत्माका ही संचेतन करता हूँ ।३१५। में हास्यनोकषायवेदनीयमोहनी यक भं के फलको नहीं 


भोगता, चेतन्यस्वरूप प्रात्माका ही संचेतन करता हैं। ३६। में रतिनोकषायबेदनो यमोहती यक भे के फ लको 
नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेतत रता हैं ।३७। में भ्ररतिनोकुषायवेदनीयमोहनी यकर्म के 


सर्वविशुद्धजान अधिकार ५२३५४ 


सैतन्यात्मानमात्मानसेद संचेतये ३२८ । नाई शोकनोकपायबेदनीयमोहनीयकर्मफर्ल इंजे, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये ३९ | नाहं भयनोकपायवेदनीयमोहनीपकर्म फल ऊुंजे, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ४० । नाएं जुशुप्सानोकपायवैदनीयमोहनीयकर्मफर्ल ऊंजे, 
सैतन्यात्मानमात्मानमेष॒संचेतये ४१ । नाह ख्त्ीवेदनोकपायवेदनीयमोइनीयकमफर्ल जे, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये ४२ । नाहं पुंवेदनोकपायवेदनीयमोहनीयकर्म फ्॑ इंजे, 
चैवन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ४२ । नाई नपुंसकवेदनोकप/यवैदनीयमोहनीयकमफर्ल ऊंजे, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये 2४ । नाई नरकायुःकर्मफर्ल झुंजे, चेतल्यात्मानमात्मानमेद 
संचेतये ०५ । नाई तियंग्रायुकम फल इजे, चौतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ४६ । नाई 
माठुषावुःकर्मफर् छंजे, चौतन्यात्मानमात्मानमेव संयेतये ७७ । नाईं देदायुःकमफल डुंजे, 
डौतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ४८ । नाहं नरकगतिनामक्मफर्ल अुंजे, चौतन्याश्मानमास्मानमेद 
संचेतये ४९ । नाई तियंग्गविनामकमफर्ल थूंजे, चौतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ५० । 
नाई मलुष्यगत्िनामकम फल इ जे, चौतन्यात्मानमात्मानमेष संचेतर्य ४१ । नाहं देवभतिनाम- 
फुलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप भ्ात्माका ही संचेतन करता हैं ।३८। में शोकतोकष।य वेदनी यमोहनी य- 
कमेके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्व॒रूद धात्माका ही संचेतन करता हूँ ।३६। में भयनोकषायवेदनीय- 
मोहनीयकमं के फलको नहीं भोगता, दोतन्यस्वरूप झात्माका ही संचेतन करता हैं |४०। में जुगुप्सा- 
नोकषायवेदनी यमो हनी यकमंके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप भात्माका ही सचेतन करता हूँ ।४१। 
में खोवेदनोकषायवेदनीयमोहनीयकर्मके फलको नहीं भोगता, ज्ैतन्यस्वरूप धात्माका ही संचेतन करता 
है।४२।मे पुरुषवेदनोकषायवेदनी यमोहनी यक मं के फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप धात्माका ही सचेतन 
करता हैं ।४३। में तपु सकवेदनो कथा यवेदनी यमो हनी यकर्मके फ़लको नहीं भोगता, चेतन्यस्बरूप प्ात्मादा 
ही संचेतन करता हैं ।४४८। 
में नरक-झायुकर्ष के फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेतन करता हैं ।४५। 
में तिर्यंच-भायुकमंके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप प्ात्माका ही संचेतन करता हैं ।४६॥ में मनुष्य- 
झायुकमंके फलको नहीं भोगवा, चेतन्यस्वरूप धात्माका द्वी संचेतन करता हैं ।४७। मैं देवश्ायुकर्मके 
फलको नहीं भोगता, जेतन्यस्वरूप ग्यात्माका ही संचेतत करता हूँ ।४५८। 
मैं त्रकगतितामकर्मेके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्थरूप प्रास्माका ही संवेतन करता है ।४६। 
में तियंबगतिनामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप झ्रात्माका ही संचेतन करता है ।५७। मैं 
मनुष्यगतिन/सकर्मके फ़लको नहीं भोगता, चेतत्मस्वरूप शात्माका ही संचेतत करवा हैं ।५१। में देवगति- 
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कर्मफन इंजे, चेतन्यात्मानभास्मानमेब संचेतये ४२ । नाहमेकेंद्रियआातिनामकमफरू हंजे, 
चैदम्पात्मानमात्मानमेब संचेतये ४३ । नाईं द्वींद्रियनातिनामकमफल इंजे, चैतन्पात्मान- 
मात्मानमेत्र संचेतये ३७ । नाई श्रींद्रियनातिनामकर्मफेल अझुंजे चेतस्यात्मानमात्सानमेंब 
संचेतये ५४ । नाईं चतुरिद्रियजातिनाम कमफल हंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ४६ । 
नोहँ पंचेन्द्रियजातिनामकर्म फल छुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १७ । नाइमौदारिक- 
परीरनामकमफर्ल झुंजे , चेतन्यात्मानमास्मानमेव संचेतये ४८ । नाई वैक्रियिकशरीरनामकर्मफर्ल 
झुजे, सेतन्यात्मानभात्मानमेत्र संचेतये ५९ | नाहमाहारकशरीरनामकमफल झुंजे, चेतन्पात्मान- 
मात्मानमेव संचेतये ६० । नाहं तेजसशरीरनामकमफर्ल जे, चेतन्पात्पानमात्मानमेव 
संजेतये ६१। नाई काम णशरीरनामकर्मफलं जे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संच्ोतये ६२ । 
नाइमौदारिकशरीरांगोपांगनामकम फर्ल  इंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेद संझोतये ६३ । नाई 
दैक्रियिकप्वरीरांगोपांगनामकम फल इंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचोतये ६४७ । नाइमाहारक- 
शरीरांगोपांगनामकर्म फल झंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेब संचोतये ६४ । नाइमौदारिकश्वरीर- 
बंघननामकम फर् इंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ६६ । नाई वैक्रियिकश्नरीरबंघननाम- 


नामक्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप भ्रात्माका ही संचेतन करता हैं ।१२। मैं एकेन्द्रियजाति- 
नामकसके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूंप आत्माका ही संचेतन करता हैं ।५३। मैं द्वोन्द्रियणनातिनाम- 
कर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप ग्रात्मारा हो संचेतन रूरता हैँ ।५४। मैं त्रीन्द्रियजातिनामकर्म के 
फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप प्रात्माका ही संचेतन करता हैं।५५। मैं चतुरिन्द्रियजातिनाभकर्मके 
फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप झ्ात्माका ही संचेतन करता हूँ ।५६। मैं पंचेन्द्रियणा तिनामकर्म के फुलको 
नहों भोगठा, चैतन्यस्वरूप प्रात्माका ही संचेतन करता है |५७। में प्रोदारिकश री रनामक्मके कलकों नहीं 
भोगता, चेतन्यस्थरूप ध्ात्माका ही संचेतन करता हैं ।५८। में वेक्रियिकशरीरनामकर्मके फलको 
नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप झात्माका ही संचेतन करता हैं।५६। मे भाहारकशरी रनामकर्मके फलको नहीं 
भोगता, चेतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेशन करता हैं।६०। में तेजसशरो रनामक मं के फलको नहीं भोगता, 
चेतन्यस्वरूप प्राश्माका ही संचेतन करता हैं।६१। में कामंशाशरीरनामकर्मके फलको नहीं भोगता, 
चेतन्यस्वरूप ध्ात्माका ही संचेतन करता हैं ।६२। में पोदारिकश्षरी र-अंगोपांगना मकमेंके फलको नहीं 
भोगता, चैतन्यस्वरूप धात्माका ही संचेशन करता हूँ ।६३। मैं वेक्रियिकशरी र-पअंगोपरमामफरमंके फलको 
नहीं भोगता, चंतस्यस्वलूप धात्माका ही सचेतन करता हैं ।६४। मैं भाहारकशरी र-अ्ंगोप गनाम कर्म के 
फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरुप झात्माका ही संचेतन करता हैं ६५ मैं धोदारिकशरो रबंधतनासकर्म के 
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कमफल इंजे, वैदन्यास्मानमात्मानमेद संचेतये ६७ । नाहमाह/रकशरीरबंधननामक्म फले ऊुंजे, 
चेतन्पात्मानभात्मानमेद संचेतये ६८ । नाह तेजसशरीरबंधननामकमंफर्ल हुंजें, चेतन्यात्मान- 
मात्मानमेव संचेतये ६९ । नाई काम णशरीरबंधननामकर्म फल मुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेब 
संचेतये ७० । नाहमौदारिकश रीरसंघातनामकम फल झुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ७१ । 
नाई वैक्रियिकश्वरीरसंघातनामक्म फर्ल झंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ७२ । नाइमाहा- 
रकशरीरसंघातनामकर्म फल छंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतयें ७३ । माह तेअसशरीरसंघात- 
नामकम फल॑ झंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेब संवेतये ७४ । नाह कामणश्रीरसंघातनामकम फर्ल 
इुजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेष संचेतये ७४ । नाई समचतुरसतंस्थाननामकर्म फल डुंजे, 
चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ७६ । नाई न्यग्रोघपरिमंढलसंस्थाननामकमंफल छुंजे, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये ७७ । नाई स्वातिसंस्थाननामकम फल झुंजे, चेतन्यात्मान- 
मात्मानमेव संचेतये ७८ । नाई इुब्जसंस्थाननामकमंफल इंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेंब 
संचेतये ७९ । नाहं वामनसंस्थाननामकम फल अुंसे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतग्े ८० । 


फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप द्यात्माका ही संचेतन करता हैं ।६६। मैं व॑ क्रियिकदा री रबन्धननाम- 
कमेके फलको नहीं भोगत।, चेतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेतन करता हैँ ।६७। मैं प्राह्मरकशरी रबन्धन- 
नामकमेके फलको नहीं भोगवा, चेतन्यस्वरुप ब्ात्माका ही संचेतन करता है ।६८। मैं ते जसदारी र- 
बन्धननामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप आत्माका ही संचेतन करता हूँ ।६९। मैं 
कार्मणथरी रबन्धननामकर्मके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप भ्रात्माका ही संचेतन करता हैं ।७०। 
मैं ध्ोदारिकशरीरसंघालनामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप प्ात्माका ही संचेतन 
करता हैं ।७१। में बेक्रियिकशरीरसंघातनामकर्के फलको नहीं भोगवा, चेतन्यस्वरूप 
धात्माका ही संचेततन करता हैं ।७२। मैं प्राह्रकशरी रसंघातनामकरमंके फलको नहीं 
भोगता, चेतन्यस्वरूप प्ात्माका ही संचेतन करता है ।७३। मैं तेजसशदही रसंघातनामकमंके फलको 
नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप झ्ात्माका ही संचेतन करता हैं ।७४। मैं कार्मणश्षरीरसंघातनामकर्मेके 
फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप झाश्माका ही संचेतन करता है ।७५' मैं समचतु रखपंस्थाननामकमंके 
फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप झ्ात्माका ही संचेतन करता हैं ।७६। मैं स्थग्रोधपरिमण्डलसंस्थान- 
नामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतस्यस्वरूप झात्माका ही संचेतन क रुता हैं ।७७। मैं सातिकसंस्थालनासम- 
कर्मके फलकों नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप झ्रात्माका ही संचेतन करता हूँ ।७५। मैं कुब्जकसंस्थान- 
लामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप ध्ात्माका ही संचेतन करता हूँ ।७६। मैं वामतसंस्था नना स- 
द्८ न्‍ 
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नाई हुंडकसस्थाननामक्म फल झुंजे, सेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ८१ । नाई बजप भनाराच- 
संहनननामकम फल इंजे, चेंतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ८ २ । नाहं वजनाराचसंहनननामकम फल 
अंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये ८३ । नाहं नाराचसंदनननामकमंफरल सुंजे, चैतन्यात्मान- 
मात्मानमेब संचेतये ८४ । नाहमधनाराचसंइनननामकमफर्ल इंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेब 
संचेतये ८५ । नाई कीलिकासंहनननामकमफल इंजे, चेतस्यात्मानमात्माम्मेद संचेतये ८६ । 
नाइमसंप्राप्तासपाटिकासंदनननामकमफल अुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये ८७ । नाहं 
स्निम्घसपश् नामकर्म फल झुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ८८ । नाह रूप्तस्पशनामक्मफरल 
जुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये ८९ । नाहं शीतरपशनामकमफल' असुंजे, चेतन्यात्मान- 
मात्मानसेव संचेतये ९० । नाइम्ुण्णस्पश्चनामकम फल झंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संयेतये ९१ । 
बाहं गुरुस्पशनामकमफल उुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ९२ । नाई रूघुस्पशनामकम फर्ल 
इंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये ९३ । नाई मृदुस्परशनाभकर्मफल' हज, चौतन्यात्मान- 
मात्मानमेब संचेतये ९०७। नाह ककृश्षस्पशनामकर्म फल उंजे, दौतन्यात्मानमात्मानमेव 


कर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप धात्माका ही संचेतन करता हैं ।८०। मैं हुंडकसंस्थाननामकमंके 
फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप भ्रात्माका ही संचेतन करता हैं।८१। में वज्ञ्ष मनाराचसंहनननाम- 
कमंके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप प्रात्माका हो संचेतन करता है।८र। मैं वदत्ञननाराचसंहनन 
तामकमेंके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्थरूप प्रात्माका ही संचेतन करता हूँ।८३। मैं नाराच- 
संहनननामकममके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप झात्माका ही संचेतन करता हैं ।5४। मैं प्रध॑ताराच- 
संहनतनामकर्मके फलको नहीं भोगता, चंतन्यस्वरूप प्रात्माका ही संचेतन कर्ता है .८५। मैं की लिका- 
संहूनननामकमंके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप श्रात्माका ही संचेतन करता हैं ।८६। मैं पअसंप्राप्ा- 
सपाटिकासंहनननामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप ध्षात्माका ही संचेतन करता हैं ।८७। 
मैं स्निग्घस्पर्शनामकर्मके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप झ्ात्माका ही संचेतन करता हैं :८५। मैं 
रूक्षस्पर्शवामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप प्रात्माका हो संचेतन करता है ।८६। मैं शीतस्पर्श- 
सामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप झात्माका ही संचेतन करता हैँ ।९०। मैं उष्शस्पशेनाम- 
कर्मके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप श्ात्माका ही संचेतन करता हूँ ।६१। मैं गुरुस्पशेनामकर्म के 
फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेतन करता हैं।६€२। मैं लघुस्पर्शनामकर्मके फलको 
नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेतन करता है ।६३। मैं मृदुस्पशेंनामकर्मके फलकों नहीं 
भोगता, चेतन्यस्वरूप झात्माका ही संचेतन करता है ६४ में करकंदास्पर्शनामकर्मके फलको नहीं भोगता, 
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संचेतये ९५ । नाहं मधुररसनामकर्मपक छंजे, चेतन्यार्मानमात्मानमेद् संवेतने ९६ । नाहमाम्ल 
रसनामकमफलं झुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ९७ | नाई तिक्तरसनामकरमफल अंजे, 
सैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ९८ । नाह कटुकरसनामकमफलं ह के, चैतन्यात्मानमात्मानमेंद 
छ' लि शी अुँंजे .. छ संचेतये 
संचेतये ९९ । नाह कपायरसनामकमफल सुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १०० । 
नाहं सुरभिगंधनामकर्म फल उंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १०१ । नाहमतुरमिगंध- 
नामक फल उंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १०२ । नाईं शुक्लवणनामकर्मफर्ल हंजे, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १० ३ । नाहं रक्तवर्णनामकर्मफल् अंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव 
संचेतये १०४ । नाई पीववर्णनामकर्म फलं ंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १०४ | नाहं 
हरितवर्णनामकमफल हंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये १०६ । नाहं कृष्णवणनामकमफर्ल 
इंजे, दौतन्यात्मानमात्मानमेव संझोतये १०७ । नाह नरकगत्यालुपवीनामकर्म फल हे 
चैतन्पात्मानमात्मानमेष संचोतये १०८ । नाहं तियस्शस्थानुपूर्वीनामकर्मफल झुजे, चौठन्यात्मान- 
मात्मानमेंद संचेतये १०९ । नाहं मनुष्यमत्यानुपृ्वीनामकर्मफल थ जे, दौतन्यात्मानमात्मानमेष 
संचोतये ११० । नाह देवगत्यालुपर्वीनामकम फल झ जे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचोतये १११। 
चैतन्यस्वरूप पश्ात्माका ही संचेतन करता हूँ ।६५। मैं मधु ररसनामकर्मके फलको नहीं भोगता, चंतन्य- 
स्वरूप भात्माका ही संचेतन करता हूँ ।६६। मैं घाम्लरसतामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप 
झात्माका ही संचेतन करता हैं ।६७ । मैं विक्तरसनामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप ग्रात्माका 
ही संचेतन करता हूँ ।६८। में कटुक रसनामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप धात्माका ही 
संचेतत करता हूँ ।६६। मैं कषायरसनामकर्मके फलको नही भोगता, चेतन्यस्वरूप धात्माका ही संचेतन 
करता हैं ।१००। मैं सुरभिगंधनामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप ग्रात्माका ही संचेतन करता 
हैं ।१०१। मैं भ्रसुरभिगंधनामकर्मके फलकों नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप धात्माका ही संचेवन 
करता है ।१०२। मैं शुक्लवराॉनामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप घात्माका ही संचेतन करता 
हैं ।१०३। मैं रक्तवणानामकर्मके फलको तहीं भोगता, चेठन्यस्वरूप धात्माका हो संचेतन करता हूँ ।१० ४। 
में पोतवर्णंतामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतत्यस्वरूप झात्माका ही संचेतत करता हैं ।१०५। मै 
हरितवर्शातामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप धात्माका ही संचेतन कस्ता है ।१०६। मैं कृष्ण- 
वर्णोनामकर्मके फलको नहीं भोगता, चंतस्यस्वरूप धात्माका हो संचेतन करता हैं । १०७। मैं नरक्गत्यानु- 
पूर्वोतामकर्मके फ़लको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप आत्माका ही संचेतेन करता हैं ।१०५। मैं तियेच- 
गत्यानुपूर्वीनामकर्सके फलको तहीं भोयता, चेतस्यस्वरूप झात्माका ही संचेतन करता हैं ।१०६ । मैं 
सनुष्यगस्यानुपूर्वीना मक मेंके फलको नहीं भोगता, चेतस्यस्वरूप शात्माका ही संचेतन करता है ।११०। 
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नाई निर्माणनामकम फल अुंजे, चेतल्यात्मानमात्मानमेव संचेतयें ११२ । नाइमगुरुडघुनाम- 
कमंफल अुंज चेतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये ११३। नाहम्ुपधातनाभकर्म फल अुंजे, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ११४ । नाह परघातनामकरमफल थरुंजे , दौतन्थात्पानमात्मानमेद 
संचेतये ११५४ । नाहमाठपनामकमफर्ल छंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ११६ । 
नाइम्रबोतनामकमफ्ल॑  ऊइंजे, . चैतस्यात्मानमात्मानमेब संचेतये.. ११७ । 
नाहम व्छुवासना म कम फल झंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ११८ । नाई प्रशस्तविद्ायोगति- 
नामकमफर्ल घुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ११९ । नाइमप्रशस्तविहायोगतिनाभ- 
कमफल सु जे, चेतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये १२० । नाई साधारणशरीरनामकर्मफर् झुंजे, 
चैतन्यात्मानमास्मानमेव संचेतये १२१ । नाई प्रत्येक्शरीरनामकर्म फल अभुंजे, चौतस्यात्मान- 
मात्मानमेव संचेतये १२२। नाई स्थावरनामकमफल अुंजे, चौतन्पात्मानमात्मानमेव 
संचेतये १२३ । नाहं श्रसनामकर्मफर्ल थुंजे, दौतन्यात्मानमात्मानमेष : संचेतये १२४ । नाहं 
सुमगनामकमफल इुंजे, चौतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १२५४ । नाहं दुर्भगनामकर्मफर् अु जें 
रौतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १ २६ । नाई सुखरनामकर्मफल थ्वु जे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव 





मैं देवगत्यानुपूर्वीनामकमंके फलको नही भोगता, चेतन्यस्वरूप भ्रात्माका ही संचेतन करता हैं ।१११। 
में निर्माणनामकर्मके फलको नहीं भोगता, जेतन्यस्वरूप प्रात्माका ही संचेतन करता हूँ ।११२। मैं धगुरु- 
लघुनामकमं के फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप आ्त्माका ही संचेतन कर ता है।११३। में उपधातनाम- 
कर्मके फलको नहीं भोगता, चौतन्यस्वरूप भ्रात्माका ही संचेतन करता हैं ।११४। मैं परघातना मक मं के 
फलको नहीं भोगता, जैतन्यस्वरूप प्रात्माका ही संचेतन कर्ता हैं।११४॥ में आतपनामकर्मके फलको 
नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप पभ्रात्माका ही संचेतन करता हैं ।११६। मैं उद्योततामकर्मके फलको नहीं 
भोगता, चेतन्यस्वरूप प्रात्माका ही संचेतन करता हूँ ११७ में उच्छवासनामकमं के फलको नहीं भोगता, 
चेतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेतन करता हैं ।११८। मैं प्रशस्त विहायोगतिनामकर्मके फलकों नहीं 
भोगता, चेतन्यस्वरूप अात्माका ही संचेतन करता हैं १ १६। में अ्रप्रश्वस्तविद्ायोग तिनामक मे के फलको 
नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप प्रात्माका ही सचेतन करता हैं। १२०। में साधारणवरी रनामकर्मके फलको नहीं 
भोगता, चेतन्यस्वरूप प्रात्माका ही संचेतन करता हूं। १२ १। में प्रत्येकश री रनामकर्म के फलको नहीं भोगता 
चृतन्यस्वरुप भ्रात्माका ही संचेतन करता हुँ ११२२। में स्थावरनामकर्मके फलको नहीं भोगता चैताब- 
स्वरूप प्रात्माका हो संचेतन करता हूँ ।१२३। मैं असनामकर्मके फलकों नहीं भोगता अत न्यसबे कप 
धात्माका ही संचेतन करता हैं।१२४। में सुभगनामकर्मके फलको नहीं भोगता बंतन्यन कर प्रात्माका 
ही संचेतन करता हूं ।१२५। मैं दुर्भवनामकर्मके फलको नहीं भोगता, चै तन्पस्व॒रूप श्रात्माका ही संचेतन 
करता हैं ।१२६। मैं सुस्वरनामकम्मके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप श्रात्माका ही संचेतन करता 
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संयेतये ११७ । नाई दुःस्वरनामकमफर हुंजे, चेतन्यास्मानमात्मानमेव संचेतये १२८ । नाहं 

शुभनामकर्मफन हंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १२९ । नाहमशुमनाभकर्मफर् हंजे, 

सैतन्यात्मानमात्मानमेव॒ संचेतये १३० । नाई व्ह़मशरीरनामकमफल हुजे चेतन्थात्मान- 

मात्मानमेव संवेतये १३१। नाह बादरशरीरनामकमेफरल इंजे, चेतन्यात्मानमात्मानभेव 

संचेतये १३२ । नाई पर्योप्तनामकर्मफर्ल अुंजें, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १३३ । 

नाहमरपर्याप्तनामकर्म फल इंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १३२४ । नाई स्थिरनामकर्मफर्स 

झुंजे, चेतन्यात्मानभात्मानमेव संचेतये १३४ । नाहमस्थिरनामकर्मफर्ल झजे, चैतन्यात्मान- 

मात्मानमेव संचेतये १३६ | नाइमादेयनामकम फर्ल छंजे , चेतन्यार्भानमात्मानमेव संचेतये १३७ । 

नाइमनादेयनामकमफल झुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचोतये १३८ । नाई यशःक्ीतिनाम- 

कम फल बुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानसेब संदोतये १३९ । नाइमयश/क़ीर्तिनामकर्म फर्ल ऊंजे, 

चैतन्यात्मानमात्मानमेव संझेतये १४० । नाई तीर्थंकरखनापकम फल अुंजे, चेतन्यात्मान- 

मात्मानमेव संचोतये १४१ | 

है।१२७। में दुषसबरनामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप प्रात्मका ही संचेतन कर्ता है ।१२८। 
मैं शुभतामकम के फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेतन करता हैँ ।१२६। में अशुभ- 
तामकर्मके फलको नहीं भोगता, उतन्यस्वरूप आत्माका ही संचेतन करता हूँ ।११०। मैं सूक्ष्मश्रीर- 
नामकर्मके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप झात्माका ही संचेतन करता हूँ ।१२१। मैं बादरद। री रनाम- 
कर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेततन करता हैं ।१३१२। में पर्याप्तनामकर्मके 


फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप प्रात्माका ही संचेतन करता हूँ ।१ २३। मैं प्रपर्याप्नामकर्मके फलको 
नहीं भोगता, चैतन्यशध्वरूप झात्माका ही संचेतन करता हूं ।१३४। में स्थिरनामकर्मके फलको नहीं भोगता, 
चेतन्यस्वरूप धात्माका ही संचेतन करता हूँ ।१३५। में भ्रत्विरतामक्म के कलको नहों भोगता, चेतन्य- 


स्वरूप स्‍्ास्माका ही संचेतन करता हूँ ।१३६। में भ्रदेयतामकमके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप 
घात्माका ही संचेतत करता हैं १२७। में भ्रतादेयतामकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप आत्माका 
ही संचेतत करता है ।१३८। में यशाकोतिनामकमके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप धात्माका ह्ठी 
संचेतन करता हूँ ।१३६। में प्रयश्च:कोतितामकर्मके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप आत्माका ही 
संचेशन करता है ।१४०। मैं तोर्थकरनामकरमके फलको नहीं भोगता, जैतन्यस्वरूप प्ात्माका ही संचेदनत 
करता हैं ।१४१। 
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नाहुब्चेमोत्रकम फल उुंजे, चैतसन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १४२ । नाहं नीचेग्रोग्र- 
कफ ध जे, चैतन्यास्मानमात्मानमेव संचोतये १४३ । 

नाई दानांवरायक्मफन जे, चैतन्यात्मानमात्मानमेब संचेतये १४४ । नाई लामांव- 
रायकम फू € जे, चेतन्यात्मानमात्मानभेब संवेतये १४७४ ! नाह भोग्रांतरायकर्म फर्ल हु जे, 
चैहन्थात्पानमात्मानमेब संचेतये १४६ । नाहप्॒पमोमांतरायकर्मफल अं जे, चेतन्यात्मान- 
महत्मानमेव संचेतये १४७। नाहं वीर्यातरायक्म फल जे, चौतन्यात्मानमात्मानसंब 
संचेतये १४८ | 





में उच्चगोत्रकर्मके फलको नहीं भोयता, जौतन्यस्वरूप झ्ाध्माका ही संचेतन करता हैं ।१४२। 
मैं नीचगोजकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप प्रात्माका ही संचेतन करता हैं ।१४३। 

मैं दानांतरायकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप धात्माका ही ध्ंचितन करता हूँ ।१४४। मैं 
लाझांतरायकर्मके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप आात्माका ही संचेतन करता हूं ।१४५॥। मैं भोगान्त- 
रायकर्यके फलको नहीं भोयता, चंतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेतन करता हूँ ।(४६। में उपभोग[तराय- 
कर्मेके फलको नहीं भोगता, चओेतन्यस्वरूप झात्माका ही सचेतन करता हूँ ।१४७। मैं वीर्यात रायकर्मके 
फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप भात्माका ही संचेतन करता हैं।१४८। ( इसप्रकार शानी सकल 
कर्मोंके फलके संन्यासकी भावना करता है ) । 


( यहाँ भावनाका प्र बारम्बार चितवन करके उपयोगका अ्रभ्यास करना है। जब जीव 
सम्यपक्दृष्टि-शानी होता है तब उसे ज्ञान-श्रद्धान तो हुप्ना ही है कि “मे शुद्धनयसे समस्त कम भौर कर्म के 
फलसे रहित हूँ। परन्तु पूर्व बद्ध कं उदयमें भ्राने पर उनसे होनेवाले भावोंका कतृ त्व छोड़कर, त्रिकाल 
सस्वन्धी ४६-४६ भंगोंके द्वारा कमंचेतनाके त्याग़की भावना करके तथा समस्त कर्मोंका फल भोगनेके 
त्यागकी भावना करके, एक चौतन्यस्वरूप प्ात्माको ही भोगना शेष रहजाता है । धविरत, देशविरत और 
प्रमत्त भ्वस्थावाले जोवके झानशअद्धानमें निरन्तर यह भावना तो है ही; भोर जब जीव प्रप्रमत्त दक्षाको 
प्राप्त करके एकाग्र चित्तसे ध्यान करे, केवल चोतन्यमात्र भात्मामें उपयोग लगाये घोर शुद्धोपयोगरूप हो, 
तब निश्चय चा रिश्ररूप शुद्धोपयोगभावस्ते श्रेणी चढ़ुक र केवलशान उत्पन्न करता है। उससमय इस मावनाका 
फल जो करमचेतना धोर कमंफलचेतनापते रहित साक्षात्‌ श्ञानचेेतनारूप परिणमन है वह होता है । पश्चात्‌ 
धात्मा अनन्त काल तक ज्ञानच्षेतनारूप ही रहता ह्ना परमानन्‍्दमें मग्न रहता है। ) 


भ्रव इसी सर्थंका कलशरूप काव्य कहते हैं |. 
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( वसन्ततिलका ) 

निःशेषकम फलसंन्यसनान्ममेष॑ 
स्वक्रियांतरविद्रनिवृत्तवृ से! । 
चैतन्यलक्ष्म भजतो भ्ृश्नमात्मतत्त 
कालावलीय मचलस्य बहत्वनंता |२३१॥। 

६ वसन्‍्ततिलका ) 
यः पूबंभावक्रतकम विषतद्रुमाणां 
डंक्ते फलानि न खलु स्वत एवं तृप्तः | 
आपाठकालरमणीयप्युदकरम्पं 
निष्कमंश्रममयमेति दर्शांतरं स! ॥२३२॥ 


इलोकार्थ:--(सकल कर्मोके फलका त्याग करके ज्ञानचेतनाकी भावना करनेवाला ज्ञानी कहता 
है कि:--) [एवं | पूर्वोक्त प्रकारसे [ निःशेष-कर्म-फल-संन्यसनात्‌ ] समस्त कर्मके फलका संन्यास 
करतेसे [ चेतन्य-लक्ष्य प्रात्मतर्वं भूशम्‌ मजतः सर्ब-क्रियान्तर-विहार-निधृत्त-वृत्ते: ] मैं चेतन्य लक्षण 
प्रात्मतत्वको श्रतिशयतया भोगता हूँ घोर उसके धतिरिक्त भ्रन्य सब क्रियामें विहारसे मेरी वृत्ति 
निवृत्त है ( प्र्थात्‌ श्वात्मतत्त्वके उपभोगके प्रतिरिक्त भय जो उपयोगकी क्रिया--विभावरूप क्रिया 
उसमें मेशे परिशणति विहार-प्रवुत्ति नहीं करती ); [ प्रचलस्प मम ] हसप्रकार भात्मतत्त्वके 
उपभोगमें भ्रचल ऐसे मुझे; [इयम्‌ काल-झावलो ] यह कालकी श्ावली जो कि [ ध्रनन्‍्ता ] प्रवाहरूपसे 
धनन्त है वह, [ बहलु ] भात्मतत्त्वके उपभोगमें ही बहती रहे; (उपयोगकी प्रवृत्ति अ्न्यमें कभी भी न 
जाये )। 

भावाध:--ऐसी भावना करनेवाला ज्ञानी ऐसा तृप्त हुआ है कि मानों भावना करता हृुथा 
साक्षात्‌ केवली ही हो गया हो; इससे बह भ्रनन्‍्तकाल तक ऐसा ही रहना भाहता है । और यह योग्य ही 
है। क्योंकि इसो भावनासे केवलो हुआ्रा जाता है । केवलज्ञान उत्पन्न करनेका परमार्थ उपाय यही है। बाह्य 
व्यवहारया दित्र इसीका साधनरूप है; झोर इसके बिना व्यवहा रचा रित्र शुभकर्म को बाँधता है, वह मोक्षका 
उपाय नहीं है ।२३११। 

अब पुनः काव्य कहते हैंः-- 

इलोका्ब:---[ पृ्व-भाव-कृत-कर्मे-विषद्रभाणां फलानि पः न भुक्ते ] पहले धज्ञानभावसे 
उपाजित कर्मरूपी विषवक्षोंके फलको जो पुरुष ( उसका स्वामी होकर ) नहीं भोगता भोर [ खलु 


2४४ समयसार 


( खरघरा ) 
अत्यंत भावयित्वा विरतिमविरत कम णस्तर्फलाज 
प्रस्पष्टं नाटयित्वा प्रढयनमखिलाब्ञानसंचेतनायाः | 
पूर्ण कृत्वा स्वभाव स्वरसपरिगर्त ज्ञानसंचेतनां सवा 
सानंदं नाठयंतः प्रशमरसमितः स्ंकाल पिबंतु ॥२३३॥ 


3 से 2 या मनन न नम नल 
स्वतः एव तृप्त: ] वास्तवमें भपनेसे ही ( -भात्मस्वरूपसे ही ) तृप्त है, [सः झापात-काल-रसरतीय म 
उद्क-रम्यस्‌ निष्कर्म-शर्ममयम्‌ दशान्तरम॒ एति ] वह पुरुष, जो वर्तमान कालमें रमणीय है भर 
भविष्यकालमें भी जिसका रुछ रमणीय है ऐसे निष्करम-सुखमय दक्षांतरको प्राप्त होता है ( भर्थात्‌ जो 
पहले संसार प्रवस्थामें कभी नहीं हुई थी ऐसी भिन्न प्रकारकी कर्म रहित स्वाधीन सुखमयदशाको प्राप्त 
होता है ) । 

भाषार्थ:--शानचेतनाकी भावताका फल यह है । उस धावनासे जीव श्नत्यन्त तृप्वत रहता है-- 
भ्रन्य तृष्णा नहीं रहती, धोर भविष्यमें केवलज्ञान उत्पन्न करके समस्त कम्मोंमे रहित मोक्ष-पअव स्थाको 
प्राप्त होता है ।२३२। 

'पूर्वोक्त रीतिसे कमंचेतना प्रौर कमंफलचेतना के त्यागकी भावना करके अ्रज्ञानचेतताके प्रलयको 
प्रगटतया नचाकर, पपने स्वभावको पूर्ण करके, ज्ञानचेतनाको नचाते हुए ज्ञानीजन सदाकाल प्रानन्दरू। 
रहो --हस उपदेदाका दर्शक काव्य कहते है :-- 

श्लोकार्थ:--[ प्रविरत कर्मरणः तत्फलाहु च विरतिम्‌ पत्यन्त भावषित्वा ] ज्ञानो जन, भ्रविरत- 
पनेसे कर्मसे भोर कर्मफलसे विरतिको भ्रत्यन्त भा कर, ( धर्थात्‌ कर्म ध्चोर कमंफलके प्रति प्रत्यन्त 
विरक्त भावको निरन्तर भा कर ), [ भ्लिल-प्रशान-संचेतवायाः प्रलयनम्‌ प्रस्पष्ट नाथ्यित्वा] ( इस 
भाँति ) समस्त भ्ज्ञानचेतनाके नाशको स्पष्ठठया नचाकर, [ स्थ-रस-परिषत स्वभावं पूर्रा कृत्था ] 
निजरससे प्राप्त शपने स्वधावको पूर्रो करके, [स्वां शानसअ्चेतनां सानर्दं नाटयन्त: इत। सर्ब-कार्ल प्रशम- 
रसम्‌ पिवस्तु ] श्रषनी शानचेतनाको पानन्द पूर्वक नचाते हुए बसे सदाकाल प्रदामरसकों पिश्रा 
प्र्यात्‌ कमेंके ध्रभावरूप झात्मिकरसको--प्मृतरसको-प्भोसे लेकर भ्रनन्तकाल तक पिश्नो । इस प्रकार 
शानोजनोंको प्रेरणा की है ) । 

, भावाजे:--पहले तो त्रिकाल सम्बन्धी कर्मके करू त्वरूप कर्मचेतनाके त्यायकी भावना ( ४९ 
भगपूर्वक) कराई । शोर फिर १४८ कर्मंप्रकृतियोंके उदयरूप कर्मफलके स्यागकी भावना कराई । इसप्रकार 
भज्ञानचेतनाका अलय कराकर ज्ञानचेतनामें प्रवत्त होनेका उपदेश दिया है। यह ब्ानचेतना सदा 


प्रानदरूप प्पने स्वशावकी ध्नुभवरूप-है । शानीजन सदा उसका उपभोग करो--ऐसा भ्रीगुरुओवा 
उपदेश है ।२३३॥ 
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( वंक्षस्थ ) 
इतः पदार्थप्रथनावगुंठनादू- 
बिना ऋृतेरेकमनाइु्ल ज्वलत । 
समस्तवस्तुव्यतिरेकनिश्चयादू- 
विवैचितं ब्ञानमिद्ावतिष्ठते ।।२३४।॥ 
सत्य णाणं ण हववि जम्हा सत्यं ण याणदे किंचि | 
तम्हाप्मण्णं णाणं प्रण्णं सत्यं जिणा बेंति ॥३६०॥ 
सहो णाणं ण हवदि जम्हा सहों ० पाणदे किचि ॥ 
तम्हां प्रण्णं णाणं श्रण्णं सह जिणा बेंति ७३६१५ 
रूव णाणं भ हुवदि जम्हा रूव॑ ज याणदे किचि ॥ 
तम्हा प्रण्णं णाणं श्रण्णं रुबव॑ जिणा बेंति ॥र६२॥॥ 
यह सं विशुद्धश्ञान प्रधिकार है, इसलिये शञानको कतृ त्वभोकतृत्वसे भिन्न बताया) ध्ब धागेरी 
गाथा प्रोंमे क्‍्न्य द्रब्य धोर ध्रन्य द्रव्योंके भावोंसे शानको भिन्न बतायेंगे । पहले उन गायाध्ोंका सूचक 
काव्य कहते हैं।-- 
इलोकार्थ: -- [ इतः हह ] यहांसे भ्रव ( इस्ध सवविशुद्धज्ञान प्रधिका रमें भ्रागेकी गायाप्रोंमें यह 
कहते हैं कि--) [ समस्त-बस्तु-व्यतिरेक-निशलयात्‌ विवेधितं शानमु] समस्त वस्तुभोंके भिन्नत्वके 
निशचय द्वारा पृथक किया गया ज्ञान, [ पदार्य-प्रथत-झजगुण्ठतात कृते: बिता ] पदार्थके विस्तारके साथ 
गुथित होनेसे ( -प्रनेक पदार्थोंके साथ, ज्ञेय-ज्ञान सम्बन्धके काररा; एक जैसा दिखाई देनेसे ) उत्पन्न 
होनेवाली ( भनेक प्रकारकी ) क्रिया उनसे रहित [ एकल झहताकुल ज्यलत ] एक ज्ञानक्रियामात्र, 
पनाकुल (-स्व भ्राकुलतासे रहित) भौर देदीप्यमान होता हुप्ता, [ भ्वतिष्ठते | निश्चल रहता है । 
भावायं:--झागामो गायाध्योंमे ज्ञानको स्पष्टतया सब वस्तुशोंसे भिन्न बतलाते हैं ।२३४। 
झब इसी भरभंको गाथाएँ कहते हैं।-- 


रे! शास्त्र है नहिं ज्ञान क्योंकि श्रास्त॒ कुछ जाने नहीं। 
इस हेतु से हे हवन अन्य रु झख-अन्य प्रत्ु॒ कहे |१९०। 
रे | शब्द है नहिं ज्ञान, क्‍योंकि भन्द कुद जाने नहीं । 
इस देतुसे हे श्वान अन्प रु शब्द अन्य-प्रश्यु कहे ॥२९१॥ 
रे | रूप है नहिं हान, क्योंकि रूप कुछ जाने नहीं। 
इस हेतु से हे ज्ञान अन्य रु रूप अन्य प्रभू कहे ॥३९२॥ 
९, 


४४६३ 





संग पसार 


व्णो णाणं ण हुवदि जम्हा वण्णो ण॒ याणदे किचि ॥ 
तम्हा प्रण्णं णाणं श्रण्ण वष्ण' जिणा बंति ॥॥३४ ३२॥। 
गंधों णारं रण हवदि जम्हा गंधो शा याणदे किचि। 
तस्हा पभ्रण्ण णारं पक्‍्ण्णं गंध जिरा बेति ॥३४८४॥ 
रा रसो दु हवदि रारा जम्हा दु रसो रा यारादे कियि। 
तम्हा प्रण्णं णारणं रस य अ्रण्णं जिणा बेंति ॥रे५५॥ 
फासो ख हवदि राण' जम्हा फासो एा यारादे किचि । 
तम्हा अण्ण णाण श्रण्ण फासं जिणा बेंति ॥२६६॥ 
कर्म णाण ण हवदि जम्हा फम्मं ण याणदे किचि । 
तम्हा ग्रण्ण णाण प्रण्ण कम्म॑ जिणा दबेति ॥३४८७॥॥ 
धम्मो णाण ण हवदि जम्हा धम्मो ण याणदे किचि । 


'. लम्हा श्रण्ण णाण श्रण्ण धम्म॑ जिणा बेंति ॥॥३६८॥ 


रे) वर्ण है नहिं ज्ञान, क्योंकि वण ढुद्ध जाने नहीं। 
इस हैतुसे है ज्ञान अन्य कं वर्ण अन्य-प्रभू कहे ।३९३।। 
रे! गंध हे नहिं हान, क्योंकि गंध कुछ जाने नहीं । 
हंस हेतुसे है ह्वान अन्य रु गंध अन्य प्रभू कहे ॥३९४।॥। 
रे! रस नहीं हे ज्ञान, क्योंकि रस ु कुछ जाने नहीं | 
हस हेतुसे है श्वान अन्य रू अन्य रस-जिनवर कहे ॥३९५।। 
रे! स्पक्ष है नहिं श्वान, क्योंकि स्पर्श कुछ जाने नहीं। 
इस देतुसे है ह्ञान अन्य रु स्पशञ्न जन्य-प्रभू कहे ॥३९६।। 
रे! कम है नहिं श्वान, क्‍योंकि कर्म कुछ जाने नहीं । 
इस हेतुसे है ज्ञान अन्य कु कम अन्य-जिनवर कहे ।। ३९७॥ 
रे! परम नहं हे ज्ञान, क्योंकि धमं कुछ जाने नहीं। 
इस हैतुसे हे ह्वान अन्य हु धमं अन्य-जिनवर कहे ॥|३९८॥ 
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जाणसधम्समो ण हुवदि जम्हाधम्मो ण याणदे किचि ॥ 
तम्हा भ्रष्णं णाणं अ्रण्णमधम्मं॑ जिणा बेंति 0२४६ ४<।॥ 
कालो णाणं ण हबदि जम्हा कालो ण याणदे किचि । 
तम्हाप्रण्णं णाणं भ्रण्णं काल॑ जिणा बेंति ॥४००॥ 
ग्रायासं पिण णाणं जम्हायासं ण याणदे किचि । 
तम्हायासं श्रण्णं श्रण्णं णाणं जिणा बेंति ॥॥४०१॥ 
णज्ञक्साणं णाणं अ्ज्ञवताणं अ्रचेदर्ण जम्हा । 
तम्हाभ्रण्णं णाणं अ्रज्सवसाणं तहा अण्ण ॥॥४०२॥। 
जम्हा जाणदि णिजचं तम्हा जीवो दु जाणगो णाणो । 
णाणं तर जाणयादो श्रव्वदिरित्त मुणेयव्यं ॥४०३।॥ 
णाणं सम्मादिट्ठटि दु संजमं सुत्तमंगपृव्वगय । 
धम्माधम्म॑ च तहा पव्वज्ज भ्रब्भुवंति बहा 4॥४०४॥। 


पल 22 पल अल कस 23900 मेड पलक लीक विद कदर की कल धर तट ट 
नहिं है अधम जु ज्ञान, क्योंकि अधम कुछ जाने नहीं । 
इस हेतुसे है ब्वान अन्य अधम अन्य -जिनवर कह्टे ॥३९९। 
रे |! काल है नहिं ज्ञान, क्योंकि काल कुंछ जाने नहीं । 
इस हेतुसे है ज्ञान अन्य रु काल अन्य-प्रभू कद्टे ॥9००।॥। 
आकाश है नहिं ड्वान, क्योंकि आकाश कुछ ज्ञाने नहीं । 
इस द्ेतुसे आकाश अन्य रु ज्ञान अन्य प्रभू कद्टे ॥४०१॥ 
रे! ज्ञान अध्ययसान नहिं, क्योंकि अवेतन रूप हे । 
इस हेतुसे है ज्ञान अन्य रू अन्य अध्यवसान हे | ४०२॥ 
रे! सबदा जाने हि इससे जीव ज्ञायक ब्वानि है । 
अह ज्ञान हे पब्वायकसे अव्यतिरिक्त यों झतव्य हे ॥४० ३।। 
सम्पक्त्व, अरु संयम, तथा पूर्बांगगत सब ब्त्न जो । 
धर्माधरम, दीक्षा सपह्ि, चुध पुरुष माने ज्ञानकों ॥४०४॥ 


श्र सम्रयसार 


शास्त्र ज्वानं न मवति यस्माच्छास्त्र न जानाति किंसित्‌ । 
तस्मादन्यज्ज्ञानमन्यच्छास्थ॑ जिना ब्रूवन्ति ॥ ३९० ॥ 


शब्दों झ्ानं न मबति यश्माच्छब्दो न जानाति फिंचित्‌ । 
तस्मादन्पस्श्ानमन्यं शब्द॑ जिना विन्दल्ति ॥ ३९१॥ 


रूप ज्ञानं न भवति यस्‍स्माद्रप॑ न बानाति किंचित्‌ । 
तस्मादन्यज्ज्ानमन्यद्रपं जिना अवन्ति ॥३९२॥ 


वर्णो ज्रानं न भवति यस्माद्रणों न आनाति किचित्‌ ! 


तस्मादन्पब्ज्ञानमन्यं वर्ण जिना ब्रवन्ति ॥ ३९३ ॥| 


गंधो द्वानं न सत्रति यस्‍्माहन्घों न ज्ञानाति किचित्‌ | 
तस्मादन्यज्ज्ञानमन्यं गंध बिना ब्वन्ति ॥ ३९४ ॥ 
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गाया :--[ शास्त्र ] शास्त्र [ ज्ञान न भवति ] ज्ञान नहीं है | बस्मात ) क्‍योंकि ं 
किचितृ न जानाति ] शास्त्र कुछ जानता नहीं है (-बहू जड़ है), लाल 25० [ शासम बज 
ज्ञान प्रन्य है, [ शास्त्र धन्यत्‌ ] शास्त्र भ्रन्य है- [ जिनाः ब्रअन्ति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं । 
[ शब्द। ज्ञानं न भबति ] शब्द ज्ञान नहीं है [ यस्मात्‌ ] क्योंकि | शब्द: किचित्‌ न जानाति ] शब्द 
हुछ जानता नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [शान प्न्यत | ज्ञान भ्रन्य है, [ शब्दं धन्य ] शब्द प्रन्य है 
++[ जिनाः न्रवन्ति 3 ऐसा जिनदेव कहते हैं । [ रूपं क्ञानंत सवति ] रूप ज्ञान नहीं है 
[ पस्मात्‌ ] क्योंकि [रूप किबित न जानाति] रूप कुछ जानता नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञानम 
अम्यत | ज्ञान झन्य है, (रूप प्रन्यत | रूप धन्य है--[ जिना: ब्र बन्ति] ऐसा जिनदेव कहते हैं । [ बा: 
शान भ भवतिु वर्ण ज्ञान नहीं है [ यस्‍्मात्‌ ] क्‍योंकि [ वर्ण: किचित न जञानाति | वर्ण कुछ जानता 
नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ शानम्‌ प्रन्यत ] ज्ञान भप्रन्‍्य है, [ वश प्रन्यं ] बर्ण प्रन्य है-- [ जिना: 
बू वन्ति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं। [गंबा ज्ञात न मवति] गंध ज्ञान नहीं है [ यस्मात्‌] वयोंकि [ बंबः 
किचित्‌ न बानाति | गंध कुछ जानती नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञानम प्रस्यत्‌ | शाल भ्रन्य है । 
[पंषं परन्यं] गंध धन्य है--[ जिना; ब्र्‌बन्ति] ऐसा जिनदेव कहते हैं। [ रस: तु ज्ञानं न भवति रस 
शान नहीं है [ यस्मात तु] क्योंकि [ रसा किचित्‌ न जाताति ] रस ऊछ जानता नहीं है, [ तस्मात्‌ ] 
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न रसस्तु मवति ड्वान॑ यस्मात रसो जे जञानाति किंचित्‌ । 
तस्मादन्यब्जान रसे चान्यं जिना ब्रुबन्ति ॥ ३९४ ॥। 


स्पर्शों न मवति ज्ञान यस्‍्मात्स्पर्शों न जानाति क्िंचित्‌ । 
तस्मादन्यज्ञानमन्यं स्पर्श जिना अबन्ति ॥ ३९६ ॥। 


कमे झञानं न भवति यस्मात्कम न घानाति किंचित्‌ | 
तस्मादन्यज्ज्ञानमन्यत्कर॑ जिना बवन्ति ॥ ३९७ || 


घ॒र्मो ज्ञानं न भवति यस्‍्माद्धमों न बानाति किंचित्‌ | 
तस्मादन्यज्ज्ञानमन्यं धर्म जिना. ब्रुबन्ति ॥ ३९८ ॥ 


हानमधर्मो न मवति यस्माद्घर्मो न जानाति किंचित्‌ । 

तस्मादन्यज्जानमन्यमधम जिना ब्बन्ति ॥ ३९९ ॥ 
23 मन अल अमन मद मसलन किक 2 शक शवनिक लि दर जप निकलकर हक 
इसलिये | ज्ञान प्रन्यत्‌ ] ज्ञान भ्रन्‍्य है [ रस थ धन्य ] भौर रस धन्य है-- [ जिना: ब्र्‌ बन्ति ] ऐसा 
जिनदेव कहते हैं। [स्पश! शञानं न भवति ] स्पर्श ज्ञान नहीं है [ यस्मात्‌ ] क्योंकि [ स्पशे: किचित्‌ न 
भानाति ] स्पञ्म॑ कुछ जानता नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ शानम्‌ ध्न्यत्‌ ] ज्ञान अन्‍य है, [ स्पशे 
धन्य ] स्पर्शा भ्रत्य है--[ जिनाः ब्र्‌बन्ति ] ऐसा जिनदेव कहते हैँ । [ कर्म ज्ञानं न समबति ] झूमे ज्ञान 
नहीं है [ यस्मात्‌ | क्योंकि [कर्स किलित्‌ न जानाति ] कम कुछ जानता नहीं है [ तस्मात्‌ ] इसलिये 
[ज्ञानस्‌ धत्यत्‌ ] ज्ञान प्म्य है, [कस प्न्यत्‌ ] कर्म धन्य है--[ जिनाः ब्र्‌ बन्ति | ऐसा जिनदेव कहते 
हैं। [ घमं: ज्ञानं न भवति ] धम्मं ( प्र्थात्‌ घर्मास्तिकाय ) ज्ञान नहीं है [ यस्‍्मात्‌ ] क्योंकि [ घर्मः 
किजित्‌ न जानाति ] धर कुछ जानता नहीं है, [ तस्सात्‌ ] इसलिये [ शानमभ्‌ ध्न्यत्‌ ] ज्ञान भ्म्य है, 
[षर्म भ्रत्यं] धर्म धन्य है--[ जिला: अब बन्ति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं। [ श्रथमंः ज्ञानं न भवति ] 
प्रथम (अर्थात्‌ भ्रधर्मास्तकाय) ज्ञान नहीं है [ यसस्‍्मात्‌ ] क्योंकि [ ध्रथर्सः किचित्‌ न जानाति] प्धमं 
कुछ जानता नहीं है, [तस्मात्‌] इसलिये [शानम्‌ झ्रस्यत्‌] ज्ञान धन्य है, [ ्रषमं प्रस्यम] ध्धमं भन्‍्य 
है-- [ जिना: व्,जन्ति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं। [कालः शञानंत सवति] काल ज्ञान नहीं है [प्स्‍्मात्‌ ] 
गयोंकि [ काल: किच्ित्‌ न जानाति ] काल कुछ जानता नहीं है, [ हल्मात ) इसलिये [ शानस 
प्न्यत्‌ ] जान प्रन्‍्य है, [ काल प्रन्य॑ ] काल धन्य है--[ जिनाः ग्र बन्ति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं । 


४९५ समयसार 


ढ्ालो ह्वानं न मवति यस्मात्कालो न जानाति किंचित | 
तस्मादन्यज्जानपन्‍्य काल जिना अुबत्ति | ४०० || 
आकाश्ममपि न ड्वानं यस्मादाकाशं न जानाति किंचित्‌ । 
तस्मादाकाशमन्यदन्यज्जानं जिना पवन्ति ॥ ४०१ ।। 
नाध्यवसान.  ज्ञानमध्यवसानभचेत् यस्‍स्माद्‌ । 
तस्मादन्यज्ज्ञानमष्यवसान तथान्यत्‌ू. ॥| ४०१२ || 


यस्‍्माजानाति नित्यं_तस्माजीबस्तु श्ञायकों ज्ञानी । 
ब्ानं॑ च दज्ञायकादव्यतिरिक्त ब्ञातव्यमू । ४०३ ॥। 


० ल * ५ 
ह्वानंं सम्यर्दर्ट: तु संबमं सत्रमगपूंगतस | 
घर्माघर्म च तथा प्रव्ज्यामस्युपयान्ति बुधा।॥| ४०४ ॥! 


[ प्राकाशस झपि ज्ञानं म ] प्राकाश भी ज्ञान नहीं है[ यस्मात्‌ ] क्‍योंकि [ ध्राकाश किचित्‌ न 
जानाति | भाकाश कुछ जानता नहीं है, [ तस्मात्‌ ) इसलिये [ ज्ञान प्रन्यत्‌ ] ज्ञान श्रम्य है, 
ह्राकाशम्‌ ध्न्यत्‌] घ्ाकाश धन्य है-- [ जिना: ब्र्‌ वन्ति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं । [झह्रष्यवस/नं श्ञानम्‌ न] 
धध्यवसान ज्ञान नहों है [ यस्‍्मात्‌ ] क्‍योंकि [ भ्रध्यवसानम्‌ भ्रचेतनं ] प्ध्यवसान भ्रचेतन है, 
[ तस्‍्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञानस्‌ झ्न्यत्‌ ] शान शत्य है [ तथा प्रध्यवसान हन्यत्‌ ] तथा हृध्यवसान 
धन्य है ( -ऐसा जिनदेव कहते हैं ) । 


[ यस्‍्मात्‌ ] क्‍योंकि [ नित्यं जानाति ] ( जीव ) निरन्तर जानता है [ तस्मात्‌ ] इसलिये 
[शायक। जोब। तु ] ज्ञायक ऐसा जीव [ज्ञानी] ज्ञानी (-ज्ञानवाला, ज्ञानस्वरूप ) है, [शाम ल] भोर 
ज्ञान [ ज्ञायकात प्रव्यतिरिकत ] ज्ञायकसे ध्व्यतिरिक्त है ( 'भ्रभिन्न' है, जुदा नहीं ) [शातव्यम्‌] ऐसा 
जानना चाहिये । 


[ब॒धा: ] बुध १5 ( प्रर्थात्‌ ज्ञानी जन ) [ ज्ञान ] शानको ही [सम्पर्ग्शष्टि तु] सम्यर्हष्टि, 
[संयप्त] ( ज्ञातको ही ) संयम, [ प्रंगपुर्वंगतम्‌ सूत्रभु ] प्ंगपूर्वगत सूत्र, [ धर्माषर्म व ] श्लौर धर्म- 
प्र ( पुण्य-पाप ) [तथा प्रश्नण्याम्‌ ] तथा दीक्षा [ ब्रस्युपयांति ] मानते हैं । 


सर्व विशुद्धज्ञान ध्धिकार ५५१ 


!  ज श्रुतं झ्ानमयेतनत्वात्‌, ततो झ्ानश्रुतयोब्य तिरेकः । न शब्दों ज्ानमचेतनत्वाद, तो 
ड्वानशब्दयोव्य॑तिरेक' । न हूप॑ ज्ञानमचेतनत्वात्‌, ततों ब्ञानरूपयोब्य तिरेकः । न वषषों 
शानमचेतनत्वात्‌, ततो ज्ञानवर्णयोब्यतिरेफ । न गंधों ज्ञानमचेतनत्वात्‌, ततो ज्ञानगंघयोश्य ति- 
रेक। । न रसो ह्वानमचेतनत्वात्‌, तंतो ज्ञानरसयोब्य तिरेकः । न स्पर्शों ज्ञानमचेतनत्वाद, ततों 
शनस्पक्षयोव्यतिरेकः । न कम ज्ञानमथेतनत्वात्‌, ततो द्ञानकर्मणोब्यतिशेक! । न भर्मो 
जानमचेतनत्वात्‌, ततो ब्रानधर्मयोब्य तिरेक! । नाधमों ज्ञानमचेतनत्वात्‌, ततो हानाधर्म योग्य ति- 
रेकः | न कालो ज्ञानमचेतनत्मात्‌, ततो ड्ञानकालयोब्य तिरेकः । नाकाशं ब्वानमपेतनत्वाद, 
ततो ज्ञानाकाशयोब्य तिरेकः । नाध्यवसानं ज्ञानमचेतनत्वाद, ततो ब्ञानाध्यवसानयोव्य तिरेका । 
हत्येव॑ श्ञानस्प सर्वे रेव परद्रब्येंः सदर व्यतिरिको निश्वयसाधितो द्रष्टन्यः | अथ जीव एवेको झान॑, 
। टीका:--धत ( ध्र्थात्‌ वचनात्मक द्रव्यभुत ) ज्ञान नहीं है, क्योंकि भरत भ्रचेतन है; इसलिये 
शानके झोर श्र्‌ तके व्यतिरेक ( धर्यात्‌ भिन्नता ) है। शब्द झञान नहीं है, क्योंकि शब्द ( पुदगलद्रष्यकी 
पर्याय है, ) धचेतन है; इसलिये ज्ञानके श्रोर शब्दके व्यतिरेक ( धर्थात्‌ भेद ) है । रूप ज्ञान नहीं है, 
बयोंकि रूप ( पुद्गलद्रव्यका गुण है, ) प्रचेतन है; इसलिये श्ञानके और रूपके व्यतिरेक है ( भर्वात्‌ 
दोनों भिन्न हैं )। वर्ण ज्ञान नहीं है, क्‍योंकि वर (पुद्गलद्रव्यका गुरा है,) भचेतन है; इस लिये ज्ञानके भौर 
वरके व्यतिरेक है (धर्थात्‌ शञान धन्य है, वर्णा भम्य है) । गंध शान नहीं है, क्योंकि गंध (पुद्गलद्रब्यका 
गुण है, ) भ्चेतन है। इसलिये शानके धोर गंधके व्यतिरेक ( -भेद, भिन्नता ) है। रस शान नहीं है, 
क्यों कि रस ((पुद्गलद्रव्यका गुरा है, ) प्रचेतन है; इसलिये ज्ञानके भोर रसके व्यतिरेक हैं। स्पर्श ज्ञान 
नहीं है, क्योंकि स्पर्दा ( पुद्गलद्रव्यका गुण है, ) ्रवेतन है; इसलिये ज्ञानके ट्यौर स्पर्शके व्यतिरेक है । 
कर शान नहीं है, क्योंकि कर्म ध्चेतत है; इसलिये ज्ञानके भ्ोर कर्मके व्यत्िरेक है । धर्म ( -धर्मद्रभ्य ) 
शान नहीं है, क्योंकि धर्म चेतन है; इसलिये श्ञानके भोर धर्मेके ब्यतिरेक है । प्रधम (-प्रधमेद्रव्य) ज्ञान 
महीं है, क्योंकि धधर्म.भ्रवेतन है। इसलिये ज्ञानके धर प्रधमंके ब्यतिरेक है। काल (“कालद्रव्य ) 
ज्ञान नहीं है, क्‍्योंकि,काल झवेतन है; इसलिये ज्ञामके झोर कालके व्यतिरेक है। ध्राकाश (-धाकाश- 
द्रष्य ) ज्ञान नहीं है, क्योंकि ध्वाकाश धचेतन है; इसलिये ज्ञानके भोर प्राक्षाशके व्यतिरेक है। 
प्रध्यवसान शान नहीं है, क्योंकि, प्रध्यवसाम चेतन है; इसलिये शानके श्वोद (कर्मोदयकी प्रवृत्तिरूष) 
ग्रध्यवसानके उयतिरेक है । इसप्रकार:यों ज्ञानका समस्त पर द्रब्योंके साथ व्दत्तिरेक निश्चयशाधित देखना 
चाहिए ( भर्वात्‌ तिदरचयसे सिद्ध हुंधा सममना-पनुभव करना चाहिये) । 

। प्ब, जीव ही एक शान है, क्योंकि जोब चेतन है; इसलिए शञानके घोर नोबके धवग्यतिरेक 
( >प्रभेद') है। झोौर शानका जीवके साथ व्यत्तिरिक किचित्‌मात्र भी शंका करने योग्य नहीं है (ध्र्षात्‌ 


॥भर२ समयसाबर 


चेतनत्वात्‌; ततो ब्ञानशीषयोरेवाव्यतिरेका । न च जीवस्य स्वयं ड्वानत्वासतों व्यतिरेका 
कंशनापि शंकनीयः । एवं तु सति ज्ञानमेव सम्यरदृष्टिः, ब्ञानमेव संयमः, ब्ञानमेवांगपृपररूषं 
प्रन्न॑, ज्ञानमेव धर्माधमों, ज्ञानमेव प्रमज्येति श्ञानस्थ जीवपर्यायेरपि सद्दाष्यतिर को निश्रयसाधितों 
द्रष्टल्य। । अयैवं स्वपरद्रव्यब्यतिरेकेण सर्वदर्शनादिजौवस्वभावाव्यतिरेकरेण वा अतिब्यातति- 
मव्यापिं च परिहरमाणमनादिविश्रममूल धर्माधमेरूपं परसमयप्नुद्वम्प स्वयमेव प्रवज्यारूपरमापध 
दर्शनड्ञानचारित्रस्थितिरूपं स्वसमयमवाप्य मोक्षमागमात्मन्येव परिणतं कृत्वा समवाप्तसंपूर्ण- 
विज्ञानघनस्थभाव॑ द्वानोपादानशून्यं साक्षात्समयसारभूत॑ परमाथरूप शुद्ध ब्वानमेकमवस्थित 


द्रष्टन्यत्तू । 

ज्ञानकी जीवसे भिन्नता होगी ऐसी जरा भी शंका करने योग्य नहों है), क्योंकि जीव स्वयं ही ज्ञान है । 
ऐसा ( ज्ञान जीवसे ध्भिन्न ) होनेसे, ज्ञान ही सम्यक्दृष्टि है, ज्ञान ही संयम है, ज्ञान ही पंगपुर्वे रूप सूत्र 
है, ज्ञान हो धर्म-पधर्म (प्रर्थात्‌ पुण्य-पाप) है, ज्ञान हो प्रव्रज्या (-दीक्षा, निधचयचा रिश्र) है--इसप्रकार 
ज्ञानका जीवपर्यायोंके साथ भी भ्रव्यतिरेक निश्वयसाधित देखना ( प्रर्थात्‌ निश्चय द्वारा सिद्ध हुध्या 
समभना--भ्रनुभव करना ) चाहिए । 

पब, इसप्रकार सव॑ परद्रव्योंके साथ व्यतिरेकके द्वारा और सव॑ दर्शनादि जीवस्वभावोंके साथ 
धव्यतिरेकके द्वारा भविव्याप्तिको धौर श्रव्याप्तिको दूर करता हुप्ना, भ्रनादि विभ्रम जिसका मूल है ऐसे 
धमं-प्रधर्मरूप ( पृण्य-पापरूप, शुभ-प्रशुभरूप, ) परसमयको दूर करके, स्वयं ही प्रव्नज्यारूपको प्राप्त 
करके (भर्थात्‌ स्वयं ही निश्चयचा शित्ररूप दीक्षाभावको प्राप्त करके ), दर्शन-शान-चा रित्रमें स्थितिरूप 
स्वसमयको प्राप्त करके, मोक्षमा्गेको श्पनेमें ही परिणत करके, जिसने सम्पूर्ण विशानघनस्वभावको प्राप्त 
किया है ऐसा, त्यागग्रहवणसे रहित, साक्षाब्‌ समयसारभूत, परमार्थेरूप शुद्धज्षान एक भवस्थित (-निश्चल) 
देखना ( भर्यात्‌ प्रत्यक्ष स्वसंवेदनसे घ्नुभव करना ) चाहिए । 

भावार्थ :--यहाँ श्ञानको समस्त परद्रव्योंसे भिन्न भोर प्रपनी पर्यायोंसे भ्रभिन्‍न बताया है, इसलिये 
घतिव्याप्ति श्रोर ध्व्याप्कि नामक लक्षण दोष दुर हो गये । ध्ात्माका लक्षण उपयोग है, घोर उपयोगयें 
ज्ञान प्रधान है) वह ( ज्ञान ) धन्य धचेतन द्रब्योंमें नहीं है इसलिये वह प्रतिव्याप्तिवाला नहीं है, घोर 
झपती सर्व भ्वस्थाशोंसें है इसलिये अव्याप्तिवाला नहीं है । इसप्रकार ज्ञानलक्षण कहनेसे झतिव्याप्ति 
धोर झव्याप्ति दोष नहीं भाते । 

यहां ज्ञानको हो प्रधात करके प्रात्माका प्रधिकार है, कयोंझि शानलक्षशसे ही भात्मा सर्व 
परद्रव्योंसे धित्त प्रनुभवगोचर होता है। यद्यि प्रात्मामें प्ननस्त धर्म हैं, तथापि उनमेंसे कितवे हो ढो 
छम्मस्थके धनुभवगोचर ही नहीं हैं। उन धर्मोके कहनेसे छद्मस्थ ज्ञानी ध्रात्माको कैसे पट्चिचान सकता है ? 
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( धादु लविक्रीडित ) ' 
अम्येम्यों व्यतिरिक्तमात्मनियतं विश्रत्य॒भम्बस्तुता- 
परादानोज्ञनशून्यमेतदमल बज्ञानं तथावस्थितम । 
मध्याधन्तविभागमुक्तसहजस्फारप्रभाभावुर! 
धुद्धज्ञानघनों यथाउस्य मद्दिमा नि्योद्तिस्तिष्ठति ॥२३४॥। 
झोर कितने ही धर्म भनुभवगोचर हैं, परन्तु उनमेंसे कितने ही तो-- भ्रश्तित्व, वस्तुत्व, प्रमेयत्व भादि 
तो--भ्रन्य द्रव्योंके साथ साम।न्‍्य अर्थात्‌ समान ही हैँ इसलिये उनके कहनेसे प्रथक्‌ ध्वात्मा नहीं जाना जा 
सकता, भोर कितने हो ( घर्मं ) परद्रव्यके निमित्तमे हुये हें उन्हें कहुनेसे परमार्थभत भ्रात्माका शुद्ध 
स्वरूप कंसे जाना जा सकता है? इसलिये ज्ञानके क हनेसे ही छत्मस्थ शानी भात्माको पहिचान सकता है। 
यहां जञानको पध्वात्माका लक्षण कहा है हतना ही नहीं, किन्तु ज्ञानको दो झात्मा कद्दा है; क्योंकि 
भ्रभेदविवक्षामें गुण गुणीका श्वभेद होनेसे, ज्ञान है सो द्वी प्ात्मा है। भ्रभेदविवक्षामें चाहे ज्ञान कहो या 
शात्मा--कोई विरोध नहों है; इसलिये यहाँ ज्ञान कहनेसे प्रात्मा ही समझना चाहिये । 
टोकामें झन्तमें यह कहा गया है कि--जो, धपनेमें प्नादि धशानसे होने वाली शुभाशुभ उपयोगरूप 
परसमयको प्रवृत्तिको दूर करके, सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चारिभमें प्रवृत्तिहुप स्वसमयको प्राप्त करके, उस 
स्वसमयरूप परिशामनस्वरूप मोक्षमार्गमें अपनेको परिणमित करके, थो सम्पूर्ण विज्ञानघनस्वभावको प्राप्त 
हुआ है, भोर जिसमे कोई त्याग-ग्रहण नहीं है, ऐते साक्षातू, समयसा रस्वरूप, परमार्थभूत, निश्चल रहा 
हुभा, शुद्ध, पूर्ण ज्ञानको ( पूर्ण भात्मद्रब्यको ) देखना चाहिये । यहाँ 'देखना' तीन प्रकारसे समझना 
चाहिये। १-शुद्धनयका ज्ञान करके पूर्ण शानका अद्वात करना सो प्रथम प्रकारका देखना है। वह अ्धिरत 
झादि झवस्थामें भी होता है। २-ज्ञान-अ्रद्धान होनेके बाद बाह्य सर्वे परिग्रहका त्याग करके उसका 
(-पूर्ण ज्ञानका) प्रस्थास करना, उपयोगको ज्ञानमें ही स्थिर करना, जेसा शुद्धनयसे क्षपने स्वरूपको सिद्ध 
समान जाना-शरद्धान किया था वैसा ही ध्यानमें लेकर चित्तको एकाग्र-स्थिर करना, और पुनः पुना 
उसीका पभ्रभ्यास करना, सो दूसरे प्रकारका देखना है इसप्रकारका देखना भ्रप्रमत्तदशामें होता है । जहाँ 
तक उस प्रकारके प्रभ्याससे केवलज्ञात उरपन्न न हो वहाँ सक ऐसा अभ्यास निरन्तर रहता है। यह, 
देखनेका दूसरः श्रकार हुंधा । यहाँ तक तो पूर्ण शानका शुद्धनयके द्याश्नयसे परोक्ष देखना है। झोर 
३-जब केयलज्ञान उत्पन्न होता है तब साक्षात्‌ देखना है सो यह तीसरे प्रकारका देखना है। उस 
स्थितिमें शान सर्व विभावोंसे रहित होता हुआ्ना सबका ज्ञाता-द्रष्टा है, इसलिये यह तीसरे प्रकारका 
देखना पूरे शानका प्रत्यक्ष देखना है। 
ध्रय इस भ्र्थका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- 
श्लोकार्थ :--[ धन्येस्य: व्यतिरिक्तम ] भन्य द्रव्योंसे भिन्न, [ झ्रात्म-निय् ) ध्रषवेसें ही निमत, 
[पृथक-बस्तुताभ-बिश्नर्‌] पृथक्‌ वस्तुत्वको धारण करता हुआ (-वस्तुका स्वरूप सामान्यबविशेषात्मक 
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3 समयसार 


( उपजाति ) 
उन्पुक्तप्वुन्मोच्यमशेषतस्तत्‌ 
तथात्तमादेयमशेषतस्तद्‌॒। 
यदात्मनः संहतसबंशक्ते! 
पृर्णस्य संघारणमास्मनीह ॥२३६॥ 

( धनुष्टुभ्‌ ) 

ब्यतिरिक्त परद्रव्यादेवं श्वानमवस्थितम्‌ । 
कथमाहारकं तत्स्यायेन देद्दो 5स्य शंक्यतै ॥।२२७।| 


होनेसे स्वयं भी सामान्य विशेषात्ममताको घारण करता हुझ्ा ), [ प्राबान-उज्कन-शुन्यम्‌ | ग्रहण- 
त्यागसे रहित, [ एतत्‌ झ्मल॑ ज्ञानं ] यह प्रमल ( -रागादिक मलसे रहित ) ज्ञान [ तथा-प्रवस्थितम्‌ 
यथा ] इसप्रकार भ्रवस्थित (-निशचल) भनुभवमें भ्राता है कि जेसे [सध्य-प्रादि-अ्ंत-विभाग-युक्त- 
धहुज-₹फार-प्रभा-भासुर: ध्रस्य शुद्ध-हान-घन। महिमा] आदि मध्य प्रन्तरूप विभागोंसे रहित ऐसी 
सहज फंली हुई प्रभाके द्वारा देदीप्यमान ऐसी उसकी शुद्धज्ञानधनरूप महिमा निश्य-उदित रहे ( छुद्ध 
जानकी पु जरूप महिमा सदा उदयमान रहे ) । 

भावार्थ:--शानका पूरं रूप सबको जानना है। वह जब प्रगट होता है _ तब सर्व विशेषणोंसे 
सहित प्रगट होता है; इसलिये उसकी महिमाको कोई बिगाड़ नहीं सकता, वह सदा उदिल रहती 
है ।२३५। 

ऐसे शञानस्वरूप प्ात्माका भात्मामें धारण करना सो यही ग्रहण करनेयोग्य सब छुछ प्रहण 
किया झौर त्यागनेयोग्य सब कुछ त्याग किया है'- इस झ्र्थंका काव्य कहुते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ संहृत-सर्व-शकतेः पुरास्य भ्रात्मनः ] जिसने स्व शाक्तियोंको समेट लिया है 
(-भपनेमें लीन कर लिया है ) ऐसे पूरां भ्रात्माका [ प्रात्मति इह ] ध्ात्मामें [ यत्‌ सन्धारणम्‌ ] 
घारण करना [ तत्‌ उन्म्रोच्यम्‌ प्रशेषतः उन्मुक्तम्‌ ] वही छोड़नेयोग्य सव कुछ छोड़ा है [ तथा ] 
झोर [ प्रादेयम्‌ तत्‌ प्रशेषतः झ्रात्तम्‌ ] ग्रहणा करनेयोग्य सब ग्रहण किया है । 

भावषाय :--पूर्णज्ञानस्वरूप, सब शक्तियोंका समूहरूप जो धात्मा है उसे धात्मामें धारण कर 
रखना सो यही, जो कुछ त्यागनेयोग्य था उस सबको त्याग दिया प्रोर ग्रहरा करने योग्य जो कुछ था 
उसे ग्रहण किया है । यही कृतकृत्यता है ।२३६। 

ऐसे शानको देह ही नहीं है - इस श्रर्थका, प्रागामी गायाका सूचक इलोक कहते हैं:-- 

श्लोकार्थ:--[ एवं शानम्‌ परद्रष्यात्‌ व्यतिरिक्त श्रवस्थितम्‌ ] इसप्रकार ( पूर्थोक्त रीतिसे ) 
ज्ञान परद्रव्यसे पृथक झवस्थित (-निशचल रहा हुआ) है; | तत्‌ झ्ाहारक कथम्‌ स्यात पेन अस्य वेहः 


बवेविशुदज्ञात धविकाप प्र्घ्भ्‌ 


भत्ता जस्सामत्तो ण हु सो श्राहारगों हवदि एवं । 
झाहारो खलू मत्तो जम्हा सो पोग्गलमझशो दु ॥॥४०५॥ 
णविसक्कददि घेत जं ण विमोत्त जं च ज॑ परहव्य । 
सो को वि य तस्स गणो पाउगिश्रो विस्ससो वा वि ॥॥४०६॥। 
तम्हा दु जो विसुद्धों चेंदरा सो णेव गरेण्हदे किचि। 
णेव विम चदि किचि वि जोबाजोवाण दव्वाणं ॥४०७।। 
आत्मा यस्यामूर्तो न खबु स आइरको भवत्पेत्रम्‌ | 
आहार। खलु मूर्तों यस्मात्स पुद्ठलमयस्तु ॥४०५। 
नापि शक्यते ग्रह्ीतुं बत्‌ न विमोक्त यद्व यत्परद्रब्पम | 
से को5पि च तस्य गुणः प्रायोगिको वेख्रसो बाई ।॥४० ६।॥ 
तस्मात्त यो विशुद्धश्चेतयिता स नेव गृह्मति किंचित्‌ । 
नैंब विप्ुंवति किंचिदपि ज्रीवाजीबयोद्रंब्ययों! ॥४०७।। 





शंजू.थते ] वह ( ज्ञान ) ध्राह्मरक ( भर्थात्‌ कमें-तोकमंरूप धाहाइ ऋरनेवाला ) कंसे हो सकता है कि 
जिससे उसके देहकी शंका की जा सके ? (ज्ञानके देह हो ही नहीं सकती, क्योंकि उसके कर्म-नोक मेरूप 
धाहार ही नहीं है । ) २३७ । 
झब इस भ्रथंको गायाश्रोंमें कहते हैं ।-- 
यों आतमा जिसका अमूर्तिक थो न आहारक बने ! 
पूदलमयी आहार यों आहार तो पूर्तिक अरे ॥४०४॥ 
जो द्रव्य है पर, ग्रहण नहिं, नहिं त्याग उसका हो सझे । 
ऐसा द्वि उसका गुण कोई प्रापोगि अरु वेखमिक है ४० ३६।। 
इस द्वेतुसे जो शुद्ध आत्मा वो नहीं इुछ भी ग्रहे । 
छोड़े नहीं कुछ भी अद्दो ! परद्रव्य जीव अज्ीबमें ॥४०७॥ 
भांया्थ:--] एवम ] हसप्रकार [ यत्य भ्रात्मा ] जिसका प्रास्भा [प्रभूत] भमृतिक है [ शः 
छलु ] वह वास्तवमें [ ह्राहारक। न सथति ] झाहारक नहीं है; [भाहार। खधु] धाहार तो [ मृत: ] 
मूक है [ यस्‍्मात ] क्योंकि [ लः तु पुद्गलसंघः ] वहू पुदुगलमथ है । 


फ्शप सम बसवर 


ज्ानं हि परद्रस्यं किंचिदषि न गृद्षाति न मुंचति च, प्रायोगिकगुणसाम्थ्यात्‌ 
वैल्सिकगुणसामरथ्याद्वा ज्ञानेन परद्रव्यस्थ ग्रहौतुं मोक्तु, चाशक्यत्वात्‌। परद्रब्य चने 
झ्ानस्यामूर्तात्मद्रव्यस्थ मृत पुह्टलद्ग व्यत्वादाहार! । तो ज्ञानं नाहारक॑भवति । अतो ज्ञानस्य 
देहों न शझुनीयः | 
[ यत्‌ परद्रथ्यस ] जो परद्रव्य है [ न प्रवि शक्‍यते प्रहि प्रहितु यत्‌ ] वह ग्रहण नहीं किया जा 
सकता [ न बिभोक्‍तु यतह्‌ च ] भोर छोड़ा नहीं जा सकता; [ सः क: क्‍्रपि च ] ऐसा हो कोई [तस्य] 
उसका ( -प्रात्माका ) [ प्रायोगिक: वा ह्रपि वेल्नस: गुर: ] धायोगिक तथा वेखसिक ग्रुण है । 





[तस्मातु तु] इसलिये [यः बविशुद्ध: चेतयिता ] जो विशुद्ध भ्रात्मा है [सः ] वह [जीवाजीवपोः 
दरष्ययो: ] जीव शोर भजीव द्रव्योंमें ( -परद्रव्योंमें ) [ किचित्‌ न एवं गह्लाति ] कुछ भी ग्रहरा नहीं 
करता [ किचित्‌ श्रपि न एवं विभुष्चति ] तथा कुछ भी त्याग नहीं करता । 

दीकाः--ज्ञान परद्रव्यकों किचित॒मान्र भी नतो ग्रहणा करता है श्र न छोड़ता है, क्योंकि 
प्रायोगिक (प्र्थात्‌ ५९ निमित्तसे उत्पन्न) गुणकी सामर्थ्यसे तथा वेश्नसिक (ग्रर्थात्‌ स्वाभाविक) ग्रुराकी 
सामथ्यंसे ज्ञानके द्वारा परद्रव्यका ग्रहण तथः त्याग करना भ्रण्षक्य है। ओर, ( कर्म-नोकर्मादिरूप ) 
परद्रव्य ज्ञानका--भ्रमूतिक प्रात्मद्रव्यका-झ्राहार नहीं है, क्योंकि वह मूततिक पुदुगलद्रव्य है; 
( ध्मृर्तिकके मूतिक ग्राहार नहीं होता ) | इसलिये ज्ञान झ्राहारक नहीं है। इसलिये ज्ञानके देहकी 
शंका न करनी चाहिये । 

( यहाँ 'ज्ञान' से अ्रात्मा' समभता चाहिये; क्योंकि, अभेद विवक्षासे लक्षण में हो लक्ष्यका 
व्यवहार किया जाता है। इस न्यायसे टीकाकार आचायंदेव भ्रात्म|को ज्ञान हो कहते भ्राये हैं। ) 

भावा् :--शानस्वरूप झ्ात्मा भ्रमृतिक है भोर धाहार तो कमं-नोकमेरूप पुद्गलमय मूर्तिक 
है; इसलिये परमार्थतः झात्माके पुदगलमय आहार नहीं है। श्रौर श्रात्माका ऐसा ही स्वभाव है कि 
वह परद्वव्यको कदापि ग्रहरा नहीं करता; -- स्वभावरूप परिणमित हो या विभावरूप परिण मित हो,-- 
श्रपने ही परिणामका ग्रहरात्याग होता है, परद्रव्यका ग्रहरा-ध्याग तो किचित्‌मात्र भी नहीं होता । 

इसप्रकार ध्यात्माके प्राह्मर न होनेसे उसके देह ही नहीं है । 
जब कि प्ात्माके देह है ही नहीं, इसलिये पुद्ग्ममय देहस्वरूप लिग (-वेष, बाह्य चिह्न ) 
मोक्षका कारण नहीं है--इस भ्रथंका, ध्वागामी गाथाप्योंका सूचक काध्य कहते हैं :-- 


सर्व बिशुदशान छ्िकार ४४७ 


( प्रनुष्ट्रम्‌ 3 
एवं झावस्य पुद्धस्‍्प देह एव न कियते । 
क्लो: देहमयं झतु्न रिंस मोभरारणस्‌ |॥९२३८॥ 
पासंडीलिगाणि व गिहिलिगाणि व बहुप्पयाराणि ॥ 
घेसः वर्दति मूढा लिगमिणं मोकक्‍्खमग्गो क्ति ॥॥४०८५॥) 
णदुहोदिमोक्‍्खमग्गो लिग॑ ज॑ देहणिम्समा प्रिहा। 
लिंग॑ मुइत्त दंसगणाणचरित्ताणि सेंवंति ॥ ४०३६ ॥ 
पापण्डिलिंगानि वा गृहिलिंगानि वा बहुप्रकाराणि | 
गृहीस्वा बदन्ति मृदा लिंगमिद मोक्षमार्ग इति ॥४०८!। 
न तु भवति मोक्षमा्ों लिंक यदेददनिममा अहतः । 
लिंग॑ प्रक्‍्ता दरशनज्ञानचारित्राणि सेवन्ते ॥॥४०९॥ 





श्लोका्थ:--[ एवं शुद्धस्प शानस्थ वेह: एव न विद्यते ] इसप्रकार शुद्धज्ञानके देह ही नहीं है। 
[ शतः झ्ञातुः देहमयं लिगं मोक्षका रणाम्‌ न] इसलिये ज्ाताको देहमय चिह्न मोक्षका कारए नहीं 
है।२३१८। 


प्रव इसी अ्र्थंकों गावाप्नों द्वारा कहते हैं :-- 
पुनिरलिगकों अथवा गृहस्थीलिंगको बहुभाँतिके । 
प्रहकर कहत है मृहजन, यह लिंग बुक्तीमार्ग है! ॥४०८।॥। 
बह ढिंग प्ुक्तीमार्ग नहिं, अहंत निमम देहमें । 
बध्ष लिंग तजकर ज्ञान गरु चारित्र, दशन सेवते ॥४०९॥ 
शायाथे।---[ बहुप्रका रासिए ] बहुत प्रकारके [पा्ंडिलिगासि वा) भुनिलियोंको [ गहिलिगानसि 


था ] प्रथवा गृहीलिगोंको [ गृहीत्वा ] ग्रहण करके [ मूठा: ] मृढ ( भज्ञानी ) जन [ बढंति ] यह कहते 
हैं कि [ इवं लिगमू ] यह ( बाह्य ) लिंग [ सोक्षमार्ग: इति ] मोक्षमार्ग है। 


[तु ] परन्तु [ लि ] लिग [ सोक्षमार्ग: ने मबति ] मोक्षमार्ग नहीं है; [ यत्‌ ] क्योंकि 


[सहत्त:] झहस्तदेव [ वेहनिसंसा: ] देहके प्रति निर्मम बतेते हुये [ लिगस मुक्त्या ). लिगको छोड़क १ 
[ दर्शनशानचा रित्रारित सेबस्ते ] दर्शन-शान-चारित्रका ही सेवत करते हैं । 


भ्भ८ समयसार 


केचिदृष्यलिंगमशनेन मोक्षमाग मन्पमानाः संतों मोहेन द्रव्यलिंगमेबोपाददते । 
तदलुपपश्षस; सर्वेपामेव मगवतामदहवानां, शुद्धआनमयत्वे सति द्रव्यलिंगाश्रयभूतशरीरम मकार- 
स्थानात्‌, तदाभितद्रव्यलिंगत्यागेन दश्षनज्ञानचारित्राणां मोक्षमार्गत्वेनोपासनस्य दर्शनाव्‌ । 


अधेतदेव साधपति-- 
ण वि एस मोक्खमग्गो पासंडीगिहिमयाणि लिंगाणि । 
दंसगणाणचरित्ताण मोक्खमग्गं जिणा बेंति ॥४१०॥४ 


नाप्येष मोक्षमार्गः पापंडियृहिमयानि लिगरानि | 
दर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षप्रार्ग जिना ब्र्‌ बन्ति ॥४१०॥ 





टीकाः--कितने ही लोग प्रज्ञानसे द्र्यक्षियको मोक्षमार्ग मानते हुए मोहसे द्रब्यलिगकों ही 
ग्रहण करते हैं। यह ( -द्रव्यलिगको मोक्षमार्य मानकर ग्रहरा करना सो ) भ्ननुपपन्न धर्थात्‌ प्रयुक्त है; 
क्योंकि सभी भगवान ह्हतदेवोंके, शुद्ध्वानमयठा होनेसे द्रव्यलिगके प्ाश्र यभूत शरी रके ममत्वका त्याग 
होवा है इसलिये, शरोराधश्चित द्रव्य लिगके श्यागसे दर्शनज्ञानचा रित्रकी मोक्षमार्गरूपसे उपासना देखी 
जाती है ( भर्थात्‌ वे शरीराश्ितद्रव्यलिगका त्याग करके द्शनज्ञानचारित्रिको मोक्षम्तार्गके रूपमें सेवन 
करते हुए देसे जाते हैं ) । 


भावार्े:--यदि देहमय द्रव्यलिग मोक्षका कारण होता तो घहेन्तदेव झ्ादि देहका ममत्व 
छोड़कर दर्शत-झ्ञान-चारित्रका सेवन क्यों करते ? द्रव्य लिगसे ही मोक्ष प्राप्त कर लेते ! इससे यह निश्चय 
हुँप्ना कि--देहमय लिग भोक्षमार्ग नहीं है, परमार्थत: दर्शनज्ञानचा रिश्ररूप झात्मा ही मोक्षका मार्ग है । 


प्रब यही सिद्ध करते हैं (ध्र्थात्‌ द्रव्यलिंग मोक्षमार्ग नहीं है, दर्शन-ज्ञान-चा रित्र ही मोक्षमार्ग 
हैं--यह सिद्ध करते हैं ) :-- 
धनिलिंग अह गृहीलिंग--ये नईिं लिंग प्रक्तीमार्ग है । 
चारित्र-दर्शन-ज्ञानको बस मोक्षमार्ग प्रभू क्दे ।४१०॥ 
गायाधे।--]_ पावंडिगूहिमयानि लिगानि ] मुनियों धौर गृहस्थके लिग (-चिह्न) [एथः] यह 


[ मोक्षसा्गं: त भ्रपि ] मोक्षमार्ग नहीं है; (दर्शनज्ञानचारित्ारि] दर्शत-जश्ञाम-चा रित्रको जिना 
जिनदेव [ सोक्षमार्ग श्रबन्ति ] मोक्षमार्ग कहते हैं । पक 
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न खलु द्रष्यलिंगं मोक्षमार्म', श्रीराभितत्वे सति परद्रव्यत्वात्‌ । दर्शनज्ञानचारित्राम्येव 
मोक्षपार्ग), आरमा भितर्वे सति स्वद्रव्यत्वाद | 
यद्‌ एवमू-- 
. तम्हा जहित्त लिंगे सागारणगारएहिं वा गह्िदे । 
दंसगणाणचरित्ते श्रप्पाणं जुज मोक्‍्खपहे ॥॥४११॥ 


तस्माद जहित्वा लिंगानि सागारेरनगारकेबा गृहीतानि । 
दर्शनब्वानचारित्रे आत्मानं युक्ष्य मोक्षणथे ।॥ ४११ ॥ 





टीकाः--द्रव्यलिग वास्तवमें मोक्षमार्ग नहीं है, क्योंकि वह ( द्रव्यलिग ) शरौराध्षित होनेसे 
परद्रध्य है। दर्द न-शान-चारित्र ही मोक्षमार्ग है, क्योंकि ये भात्माक्चित होनेसे स्वद्रथ्य हैं । 


भावाये:--जो मोक्ष है सो सर्व कर्मोंके प्रभावरूप झ्मात्मपरिशाम (-प्रात्माके परिणाम ) हैं, 


इसलिये उसका कारण भी पध्रात्मपरिणाम ही होना चाहिये। दक्षेल-ज्ञाल-चारित्र ग्रात्माके परिशाम 
हैं; इसलिये निषचयसे वही मोक्षका मार्ग है । 


जो लिंग है सो देहमय है। भोर जो देह है वह पुदगलद्गव्यमय है। इसलिये प्रात्माके लिये देह 
मोक्षमार्ग नहीं है । परमार्थसे प्रन्य द्रव्यको धन्य द्रव्य कुछ नहीं करता ऐसा नियम है । 


जब कि ऐसा है ( धर्थात्‌ यदि द्रव्यलिग मोक्षमागे नहीं है झ्लोर द्शनज्ञानचा रित्र ही मोक्षमार्ग 
है ) तो इसप्रकार ( निम्तप्रकार )से करना चाहिये--यह उपदेश देते हैं :-- 


यों छोड़कर सागार या अनगार-घारित लिंगकों । 
चारित्र-दर्शन-ब्ञानमें तू जोड़ रे ! निज्र मात्मको |।४१ १॥ 


गायार्थ:--[ तस्मात्‌ ] इसलिये [सागारे:] सागारों द्वारा (-गृहस्थों द्वारा) [भ्रनगारकं: था] 
झथवा क्षरणागारोंके द्वारा ( मुनियोंके द्वा्म ) [ गृहीतानि ] ध्रहदण किये गये [ लिगानि ] लिगोंको 
[ जहित्या ] छोड़कर, [ दशशनशासचारित्रे ] दर्शनज्ञानचारिभमें--[ मोक्षपथ्रे ] जो कि मोक्षमार्ग है 
उसमें--[ प्रात्मान मु क्षय | तू भ्रात्माको लगा। 


५६० समयसार 


यतो द्ब्यछिंगं न मोश्षमार्गग, तत! सममपिस्त द्रव्यलिंगं त्यक्त्वा दर्शनह्ानचारित्रेष्वेष, 


मोक्षमार्गलात, आत्मा योक्तव्य इति प्त्रानुमति! । 
( भ्रनुष्दुभू ) 
दर्शनब्ञानवारित्रत्रयात्मा.. त्वमात्मनः । 
एक एवं सदा सेव्यो मोक्षमागों मुश्ृज्चुणा ॥२३९। 


मोक्खपहे श्रप्पाणं ठवेहि त॑ं चेव झाहि झाहि तं चेय । 
तत्थेव विहर णिच्चं मा विहरसु श्रण्णदव्वेतु ॥ ४१२ ॥ 


टीका:-- क्यों कि द्रव्यलिंग मोक्षमार्भ नहीं है, इसलिये समस्त द्रव्यलिमका त्याग करके दर्दोनज्ञान- 
चारित्रमें ही, वह ( दर्शनशानचारित्र ) मोक्षमार्ग होनेसे, प्रात्माको लगाना योग्य है-- ऐसी सूत्रकी 
धनुमति है । 

भावा्:-- यहूं द्रव्यलिगको छोड़कर भध्ात्माको दर्शनज्ञानचा रित्रमें लगानेका वचन है वह 
सामान्य पश्मा्थ वचन है । कोई यह समभैगा कि यह मुनि-श्रावकके व्रतोंके छुड़ानेका उपदेश है । परन्तु 
ऐसा नहीं है | जो मात्र द्रव्यलिगको ही मोक्षमार्ग जानकर वेश धारण करते हैं, उन्हें द्रब्यलिगका पक्ष' 
छुड़ानेका उपदेश दिया है कि--वेशमात्रसे ( वेशमात्रसे, बाह्यब्रतमात्रसे ) मोक्ष नहीं होता । परमार्थ 
मोक्षमार्ग तो ज्ात्माके परिणाम जो दर्शन-ज्ञान-चा रित्र हैं वही है । व्यवहार प्ाच। रसूत्रके कथनानुस।र 
थो मुनि-श्रावकके बाह्य ब्रत हैं, वे व्यवहा रसे निश्चयमोक्षमार्गके साधक हूँ; उन ब्रतोंको यहाँ नहीं छुड़ाया 
है, किन्तु यह कहा है कि उन ब्रतोंका भी ममत्व छोड़कर परमार्थ मोक्षमार्गमें लगनेसे मोक्ष होता है, 
केवल वेशमात्रसे--ब्रत मात्रसे मोक्ष नहीं होता । 


प्रब इसी भ्र्थंकों हृढ़ करनेवाली धागामी गाथाका सूचक इलोक कहते हैं ।-- 


श्लोकार्थ :--[ क्‍झ्ात्मनः तत्त्वम्‌ दर्शन-शान-जा रित्र-त्र य-झ्रात्मा ] ध्वात्माका तत्त्व दशेनशञान- 
चास्त्रित्रयात्मक है ( धर्थात्‌ ध्षात्माका यथार्थ रूप दर्शन, ज्ञान भ्रोर चारित्रके त्रिकस्वरूप है )। 
[ मुमुक्षुणा मोक्षमार्भ: एक: एवं सदा सेव्यः ] इसलिये मोक्षके इच्छुक पुरुषको (यह दर्शनज्ञानश्रारित्र- 
स्वरूप ) मोक्षमार्ग एक ही सदा सेवत करने योग्य है ।२३६। 


भ्रद इसी उपदेशको गाथा द्वाा कहते हैं :-- 


तू स्थाप निजको मोक्षपथमें, ध्या, अनुभव तू उसे । 
उसमें दि नित्य विहार कर, न विहार कर परद्रव्यमें | ४ १२।। 
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मोश्षपये आत्मान॑ स्थाएय त॑ चैत्र 'भ्यायस्व त॑ चेतयस्व । 
तत्रेव बिहर नित्य मा विह्ापीरन्यद्रब्येष ॥४१२॥ 


आसंसारात्परद्र थ्ये रागठेषादो नित्यमेव स्वप्रज्भादोषेभावतिष्ठमानमपि, स्वप्रज्ञागुखेनेद तठो 
व्यावत्य दक्षनह्ञानचारित्रेष नित्यमेबरावस्थापयातिनिश्चलमात्मानं; तथा समस्तचिन्तांतरनिरोंभे- 
नात्यंतमेकाग्रो भूत्वा दशनश्ञानचारित्राण्येव ध्यायस्व; तथा सकलकमंकम फलचेतनासंन्यासेन 
शुद्धश्ञानवेतनामयों भृत्वा दशनह्ञानचारित्राण्येव चेतयस्व; तथा द्रठ्पस्वभाववश्षतः प्रतिश्ण- 
विजम्ममाणपरिणामतया तन्मयपरिणामों भृत्ता दक्षनक्ञानचारित्रेष्देव विहर; तथा ड्ञानरूपमेक- 
मेवाचलितमवर्लंबमानो जेयरूपेणोपाघितया सवंत एवं प्रधावत्स्वपि परद्रव्येष सर्वध्वपि मनामपि 
मा विहार्षों: । 


गाया्थ:--( हे भव्य ! ) [ मोक्षपथे ] तू मोक्षमार्ग में [| श्रात्मानं स्थापय ] प्रपने भात्माको 
स्थापित कर, [ तं चर एव ध्यायस्थ ] उसीका ध्यान कर, [ त॑ चेतयस्थ ] उसीको चेत-घनुभव कर 
[ तत्न एवं नित्य बिहर ] भोर उसीमें निरन्तर विहार कर; [ भम्यद्रय्येतु मा विहार्षी: ] भनय द्रव्योंमें 
विद्वार मत कर । 


टीका:--[ हे भव्य ! ) स्वयं प्र्धात्‌ घ्पना प्रात्मा प्रनादि संसारसे लेकर श्रपतो प्रज्ञाके 
(-बुद्धिके) दोषसे परद्रव्यमें--रागद्वेषादिमें निरम्तर स्थित रहता हुआा भी, भ्रपनी प्रज्ञाके गुरा द्वारा ही 
उसमेंसे पीछे हटाकर उसे ध्ति लिश्चलता पूर्वक दशेन-ज्ञान-चा रित्रमें निरन्तर स्थापित कर; तथा समस्त 
प्रन्य चिन्ताके निरोध द्वारा अ्रत्यन्त एकाग्र होकर दर्शन-ज्ञांन-चा रित्रका हो ध्यान कर; तथा समस्त 
कर्मचेतना और कर्मफलचे त ना के त्याग द्वारा शुद्ध्लानचेतना मय होकर दर्शन-ज्ञान-चा रित्रको ही चेत-- 
पझनुभव कर; तथा द्वव्यके स्वभावके वशसे (भ्रपनेको) प्रतिक्षण जो परिणाम उत्पन्न होते हैं उनके द्वारा 
( भर्थात्‌ परिणामीपनेके द्वारा तल्मय परिणामवाला ( -द्ोनज्ञानचारित्रमय परिणामवाला ) होकर 
दर्शन-ज्ञान-चा रित्रमें ही विहार कर| तथा ज्ञानरूपको एकको ही भचलतया अभ्रवलम्बन करता हुभ्ा, जो 
शेयरूप होनेसे उपाधिस्वरूप हैं ऐसे सब भोरसे फंलते हुए समस्त परद्वव्योंमें किचित्‌ मात्र भी विहार 
मत कर । ह 

भआवाथ:--परम।र्थ रूप झ्तात्माके परिणाम दर्शन-ज्ञान-चारित्र हैं; वही मोक्षमा्गं है। उसीमें 
(-दर्शनज्ञानचा रित्रमें ही ) ध्रात्माको श्यापित करना चाहिये, उसीका ध्यान करता चाहिये, उसीका 
झनुभव करना चाहिये झोद उसीमें विह्वार ( प्रवर्तत ) करना चाहियें, धन्य द्रव्योंमें प्रवर्तत नहीं करना 
चाहिये । यहाँ परमा्थसे यही उपदेश है कि--निश्चय मोक्षमार्गका सेवन करता चाहिए, मात्र व्यवद्य रमें 


ही मूढ़ नहीं रहना चाहिए । 
१ 


५६२ समयसार 


( शादूं लविक्रीडित ) 
एको मोक्षपथों य एप नियतो इृश्नप्तिव्ृस्पात्मक- 
सत्रेव स्थितिमेति यस्तमनिश्ञं ध्यायेथ्व त॑ चेवति । 
तस्मिन्नेव निरंतर विदरति द्रव्यांतराण्यश्शन्‌ 
सो 5बश्यं समयश्य सारम चिराप्रित्योदय बिंदति |२४०॥। 
( शादू लविक्रीडित ) 
ये त्वेन परिहत्य संशृतिपशप्रस्थापितेनात्म ना 
ठिंगे द्रब्यमये बहन्ति ममतां तस्‍््वावबोधच्युताः । 
नित्योद्योतमखंडमेकमतुलालोक॑  स्वमावप्रभा- 
प्राग्मारं समयस्य सारममर्ल नाधापि पश्यंति ते ॥२४१। 





प्रद हसी अर्थंका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


इलोकार्थ :--[ हग-शप्ति-बुत्ति-धांत्मक: यः एथ: एक: नियत: मोक्षपथः ] दर्शन ज्ञान चारित्र- 
स्वरूप जो यह एक नियत मोक्षमार्ग है, [ तन्र एवं यः स्थितिमु एति ] उसीमें जो पुरुष स्थिति प्राप्त 
करता है भ्रर्थात्‌ स्थित रहता है, [तम ध्तिशं ध्यायेतु] उसीका निरन्तर ध्यान करता है, [तं चेलति ] 
उसीको चेतता है--उसीका प्रनुभव करता है, [ च दृष्यान्तराशि झस्पृशन्‌ तस्सिन एव निरन्तरं 
बिहृरति ] श्रौर अन्य द्रव्योंकों स्पर्श न करता हुप्ना उसीमें निरन्तर विहार करता है, [सः निश्य-उदय्य॑ 
समयस्य सारम ह्चिरात॒ प्रवश्यं विन्दति ] वह पुदष, जिसका उदय नित्य रहता है ऐसे समयके सारको 
( भ्र्थात्‌ परमात्माके रूपको ) प्रल्पकालमें ही प्रवश्य प्राप्त करता है श्र्थात्‌ उसका प्रनुभव करता है । 

भावार्थ---निरचयमो क्षमार्ग के सेवनसे प्रल्प काछमे ही मोक्षकी प्राप्ति होती है, यह नियम 
है ।२४०। 

जो द्रव्यलिगको ही मोक्षमार्ग मानकर उसमें ममत्व रखते हैं, उन्होंने समयसारको पधर्थात्‌ शुद्ध 
झात्माको नहीं जाना--इसप्रकार गाथा द्वारा कहते हैं । 

यहाँ प्रथम उसका सूचक काव्य कहते हैं :-- 

श्लोकार्थ:--[ये तु एनं परिहृत्य संवृति-पथ-प्रस्थापितेन झ्रात्मना हृव्यमये लिगे मधतां बहस्ति] 
ओ पुरुष इस पूर्षोक्त परमार्थ स्वरूप मोक्षमार्गको छोड़कर व्यवद्ार मोक्षमार्गमें स्थापित अपने झात्माके 
द्वारा द्रव्यमय लियमें ममता करते हैं ( भर्थात्‌ यह मानते हैं कि यह द्रव्यलिंग ही हमें मोक्ष प्राप्त करा 
देगा ), [ ते तस्थ-प्रववोध-च्यूता: प्रद्य ग्रपि समयस्य सारम्‌ न पश्यन्ति ] वे पुरुष तत्त्वके यथार्थ 
ज्ञानसे रहित होते हुए प्रभीतक सम्रयके सारको ( भर्थात्‌ शुद्ध भात्माको ) नहीं देखते--पनुभव नहीं 


सब विश्ुद्धवात ध्षिक्ार ५६३ 


पासंडोलिगेसु व गिहिलिगेसु व बहुप्पयारेसु । 
कुव्व॑ति जे मर्मात्त तेंहि मु जाद॑ समयसारं ॥॥४१२॥ 


पाषंडिलिंगेप वा गृहिलिंगेप्‌ वा बहुप्रकारेषु । 
कुबंति ये ममत्व॑ तेन ह्ञातः समयसार। || ४१३ ॥ 


ये खलु श्रमणों 5हं भ्रमणोपासकों 5दृम्तिति दृष्यलिंगममकारेण मिथ्याहंकारं कुबंति 
ते5नादिरूडव्यवहारमूढ़ाः प्रौदविबेके निशचयमनारूढाः परमाथसत्यं भसवं्त समयतारं न 
पश्यंति । 


क्रते | वह समयसाझ शुद्धार्मा कंसा है? [ नित्य-उच्योतम ]. नित्य प्रकाशमान है ( भर्थात्‌ कोई 
प्रतिपक्षो होकर उसके उदयका नाश नहीं कर सकता ), [ ध्ल्तषण्डम्‌ ] ध्लण्ड है ( भर्थात्‌ जिसमें भ्रन्य 
शेय भादिके निमित्त खण्ड नहीं होते ), [ एकम्‌ ] एक है ( भर्षात्‌ पर्यायोसे नेक घवस्थारूप होनेपर 
भो जो एकरूपत्वको नहीं छोड़ता), [ प्रदुल-झालोकं ] प्रतुल (-ठउपमारहित ) प्रकाशवाला है (क्योंकि 
शानप्रकाशको सूर्यादिके प्रकाशकी उपमा नहीं दी जा सकती ), [ स्वभाव-प्रभा-प्राग्मारं ] स्वभाव 
प्रभाका पुज है ( पर्थात्‌ चेतन्यप्रकाशका समूहरुप है ), [भणले] झमल है ( भर्यात्‌ रागादि-विकार- 
रूपी मलसे रहित है ) । 


(इसप्रकार, जो द्रव्यलिगमें ममत्व करते हैं उन्हें निश्वय-कारणसमयसारका धनुभव नहीं है। 
तब फिर उनको कार्यस्रमयसारझी प्राप्ति कहाँसे होगी ? )।२४१। 


अब इस भ्र्थी गाथा कहते हैं।-- 


बहुमाँतिके पुनिलिंग जो अथवा गृहस्थीलिंग जो । 
ममता करे, उनमें नहीं जाना (समयके सार को ॥४१३॥। 
गाभाथें:--[ ये ] जो [ बहुप्रकारेषु ) बहुत प्रकारके [ पाधंडिलिगेधु था] मुनिलिगोंमें 
[ गृहिलिगेषु बा ] ध्थवा ग्ृहस्व लिगोंमें [ समस्यं कुबंति | ममता करते हैं ( ध्र्यात्‌ यह मानते हैं कि 
यह द्रव्यलिग ही मोक्षका दाता है ), [ ते: समयसार: ने शातः ] उन्होंने समयसारकों नहीं जाना । 
हीका:--जो वास्तवमें “मैं भ्रमण है, मैं श्रमणोपासक ( -आवक ) है” इसप्रकार द्रव्यलिगमें 
ममत्वभावके द्वारा मिथ्या धहुंकार करते हैं, वे भ्नादिखूढ़ ( भ्रमादि कालसे समागत ) व्यवहारमें मूढ़ 
( भोही ) होते हुये, भोढ़ विवेक डाले निदजय (-निदबरयनय) पर ग्रारूड़ न होते हुए, परसाथंसत्य (-जो 


परमार्थते सत्या्थ है ऐसे ) भगवान समयसा रको नहीं देखते-- अनु भव तहीं करते । 
"बह: 


पड *  सम्रयसार 


( वियोगिती ) 
व्यवदारविमूटव्ष्टयः परमाथ कलयंति नो जनाः । 


तुपवोधबिधुग्धबुद्धय! कलयंतीह तुषं न तंइलब ॥२४२॥ 
( स्वागता ) 


द्रब्यलिंगममकारमी लिते- 

इृश्यते समयसार एव न | 
द्रव्यलिंगमिद्द यत्किलान्यतो 
ह्वानमेकमिदमेव हि स्वतः |।|२४३॥। 





भावाथ:--धना दिकालीन परद्रव्यके संयोगसे होनेवाले व्यवहार ही में जो पुरुष मूढ़ 8र्थात्‌ 
मोहित हैं, वे यह मानते हैं कि यह बाह्य महाव्रतादिरूप वेश ही हमें मोक्ष प्राप्त करा देग।', परन्तु जिससे 
भेदज्ञान होता है ऐसे निश्चयकों वे नहीं जानते । ऐसे पुरुष सत्याथथं, पश्मात्मरूप, शुद्धश्ञानमय 
समयसारको नहीं देखते । 


धब इसी झ्रथंका कलशरूप काब्य कहते हैं :-- 


इ्लोकार्थ:--[ व्यवहा र-विमृढ-हष्टयः जनाः परमार्थ नो कलयस्ति ] जिनकी दृष्टि ( बुद्धि ) 
व्यवह्वा रमें ही मोहित है ऐसे पुरुष परमाथ्थंको नहीं जानते, [ इह तुष-बोध-विमुर्ध- बुद्ध यः तु 
कफलयन्ति, न तण्डुलम्‌ ] जेसे जगतमें जिनकी बुद्धि तुषके ज्ञानमें ही मोहित है (-मोहको प्राप्त हुई है ) 
ऐसे पुरुष तुषको ही जानते हैं, तंदुल ( --चावेल ) को नहीं जानते । 

भावाथ:--जो घानके छिलकों पर ही मोहित हो रहे हैं, उन्हींको क्टते रहते हैं, उन्होंने 
चावलोंको जाना ही नहीं है; इसीभ्रकार जो द्रव्यलिग भादि व्यवहारमें मुग्घ हो रहे हैं ( भ्रर्थात्‌ जो 
शरीरादिकी क्रियामे ममत्व किया करते हैं ), उन्होंने शुद्धात्मानुभवनरूप परमार्थकों जाना ही नहीं 
है; भ्र्थात्‌ ऐसे जीव शरीरादि परद्रव्यको ही गआ्रात्मा जानते हैं, वे परम।र्थ झ्लात्माके स्वरूपको जानते 
ही नहीं ।२४२। कि 

झब अागामी गाथाका सूचक काव्य कहते हैं :-- 

श्लोकार्थ :--[ द्रध्यलिग-मसमका र-मोलिते: समयसार: एवं न दृश्यते ] जो द्रव्यलियमें 
ममकारके द्वारा भ्रंघ-विवेक रहित हैं, वे समय्सारको ही नहीं देखते। [ यत्र॒ इह द्रव्यलिगम किल 
प्न्यत:] कारण कि इस जगतमें द्रव्यलिग तो वास्तवमें अन्य द्रव्यसे होता है, [ इबम श्ानस एव हि 
एकम्‌ स्वतः ] मात्र यह ज्ञान ही निजसे ( झात्मद्रव्यसे ) होता है । - 


सर्वविशु द्रशान धधिकार ५६५ 


ववहारिशो पुण जश्नो दोण्णि वि लिगाणि भणदि मोक्खपहे । 
णिच्छयणओझो ण इच्छा सोक्खपहे सब्वलिगाणि ॥४१४७ 
व्यावह्ारिकः पुननेयो दे अपि लिंगे भणति मोश्पथ्े । 
निश्रयनयों नेच्छति मोक्षपये सबलिज्ञानि ॥ ४१४ ॥। 


यः खलु श्र मणश्रमणोपासकमेदेन द्विविध॑ द्रव्य लिंगं भवति मोक्षमार्ग इति प्ररूपणप्रकारः 
स केवल व्यवहार एवं, न परमार्थ:, तस्य स्वयमशुद्धद्रब्यानु मवनात्मकत्वे सति परमाथत्वामाबाव; 
यदेव श्रमणश्र मणोपासकविकल्पातिक्रान्त॑ दशिक्वप्तिप्रवृत्ततृ तिमात्र शुद्धज्ञानमेषकमिति 
नेस्तुपसंचेतनं प्रमाशः, तस्यव स्वयं शुद्धद्र॒व्यानुभवनात्मकत्वे सति परमाथेत्वाद । ततों ये 
व्यवहारमेव परमाथवुद्धथा चेतयं ते, ते समयसारमेव न संचेतयंते; य एवं परमाथ परमार्थबुद्धथा 
चेतयं ते, ते एव समयसार चेतयंते । 


भावाजं:--जो द्रव्यलिगमें ममत्वके द्वारा श्रंप्र हैं उन्हें शुद्धा स्मद्रव्यका झनु भव ही नहीं है, क्योंदि 
वे ब्यवहा रको ही परमार्थ मानते हैं इसलिये परद्रव्यको ही धात्मद्रव्य मानते हैं ।२४३। 
व्यवहारनय ही मुनिलिगकों झ्ोर श्रावकलिगको--दोनोंको मोक्षमार्ग कहृता है, निश्वयनय 
किसी लिगकों मोक्षमार्ग नहीं कहता -यह गाया द्वारा कह्ठते हैंः-- 
व्यवहारनय, इन लिंग दयको मोक्षके पथर्मे कहे | 
निश्चय नहीं माने कभी को लिंग प्रुक्तीपंथमें ॥४१४॥।॥। 
गाया्:--[ व्यावहारिक: सयः पुनः ] व्यवहारतय [ह लिगे भ्रपि] दोनों लिगोंको [मोक्षपये 
भराति ] मोक्षमार्गमें कहता है (भर्थात्‌ व्यवह्ारतय मुनिलिम छोर गहीलिगको मोक्षमार्ग कहता है)। 
[ सिश्चवयनयः ] निदचयनय [ सर्वालगानि ] सभी ( किसी भी ) लिगोंको [ मोक्ष पथे न इच्छति ] 
मोक्षमार्गमें नहीं मानता । 
टीकाः--भमण धोर श्रमशोपासकके भेदसे दो प्रकारके द्रव्यलिंग मोक्ष मार्ग हें--इस प्रकारका 
थो प्ररूपरा-प्रकार (ध्र्थात्‌ इसप्रकारकी जो प्ररूपणा) वह केवल व्यवहार ही है, परमार्थ नहों, क्योंकि 
बहू (प्ररूपणा) स्वयं धशुद्ध दरब्यको धनुभवनस्वरूप है इसलिये उसको परमार्थताका भ्रभाव है; श्रमण 
भ्रोर श्रमशोपासकके भेदोंसे झतिकरान्त, दश्शनज्ञानमें प्रवुत्ततरिणति मात्र ( -मात्र दर्शन-ज्ञानमें प्रबतित 
हुई परिणशतिरूप ) शुद्ध ज्ञान हो एक है--ऐसा जो निष्तुष (-निर्मेल) ध्ननु भवन ही परमार्थ है, क्योंकि 
बह (भनुभवन) स्वयं शुद्ध द्रव्यका प्रनुभवनस्वरूप होनेसे उसीके १रमार्थत्व है। इसलिये जो व्यवहारको 
ही परमार्थवुद्धिसि (-परमार्थ मानकर ) प्नुभव करते हैं, वे समयसारका ही भनुभव नहीं करते; जो 
पर्मार्थंको परमार्थब्ुद्धिते श्रनुभव करते, वे ही समयसारका प्रनुभव करते हैं । 


४६६ सम्रयसार 


( मालिनी ) 
अलमलमतिजल्पैदू पिंकल्पेरनन्‍्पे- 
रयमिह परमाथ श्वेत्यतां नित्यमेकः । 
स्वरसविसरपूण श्ञानविस्फ्‌ तिमात्रा- 
झ खलु समयसारादुचरं किंचिदस्ति ||२४४॥। 
( भ्रनृष्दुभ्‌ ) 
इृदमेक जगजच्नक्ञुरक्षयं याति पूर्णताम । 
विज्ञानघनमानंदमयमध्यक्षतां नयत्‌ ।२४५।। 





सांबा्थ :--व्यवहा रनयका विषय तो भेदरूप भ्रशुद्धद्रव्य है, इसलिए वह परमार्थ नहीं है; 
निश्चयनयका विषय प्रभेदरूप शुद्धद्रव्य है, इसलिये वही परमार्थ है । इसलिये, जो व्यवहा रको ही निश्चय 
मानकर प्रवर्तन करते हैं वे समयसारका धनुभव नहीं करते; जो परमार्थओों परमार्थ मानकर प्रवतेन 
करते हैं वे हो समयसारका धनुभव करते हैं ( इसलिये वे ही मोक्षको प्राप्त करते हैं ) । 


झधिक कथनसे क्या, एक परमार्थेका ही धनुभव करो'--इस भ्रथंका काव्य कहते हैं :-- 


इलोकार्थ:--[ प्रतिजल्पे: प्रनल्पे: दुबिकल्पे: झलम्‌ ध्लस ] बहुत कथनसे झोर बहुत 
दुविद्ल्पोंध बस होग्नो, बस होप्ो; [ इह ) यहाँ म।त्र इतना ही कहना है कि [प्रयम्‌ परप्ा्थ: एक: 
नित्यम्‌ चेत्यताम्‌ ] इस एकमात्र परमार्थका ही निरन्तर भ्रनुभव करो; [स्थ-रस-बिसर-पूर्ण-क्ञान- 
विस्फूति-सात्रात्‌ समयसारात्‌ उत्तरं खलु किडियत्‌ न ध्रस्ति ] क्योंकि नि अश्सके प्रसारसे पूर्ण जो झञान 
उसके स्फुरायमान होनेम!त्र जो समयसार (-परमात्मा) उससे उच्च वास्तवमें दूसरा कुछ भी नहीं है 
(-समयशारके भ्रतिरिक्त दूतरा कुछ भी सारभूत नहीं है )। 


भावार्थ: --पूर्णशानस्वरूप आत्माका धनुभव करना चाहिये; इसके अभ्रतिरिक्त वास्तवमें दूसरा 
कुछ भी सारभूत नहीं है २४४। 


पझब धन्तिम गाथामें यह समयसार ग्रन्थके भ्रम्यास इत्यादिका फल कहकर झाचायं भगवान इस 
ग्रन्थको पूर्ण करते हैं। उसका सूचक इलोक पहले कहा जा रहा है :-- 


श्लोकार्थ:-- भानन्दमयम्‌ विज्ञानघनस्‌ श्रष्यक्षताम्‌ नयत्‌ ] प्रातन्दमय विशानधनको ( -शुद्ध 
परमात्माको, समयसारको ) प्रत्यक्ष करता हुथ्षा, [ हृदस्‌ एकम्‌ श्रकाय॑ जगत्‌-चक्षुः ] यह एक 
( प्रद्वितीय ) धरक्षय चक्षु ( -समयप्राभृत ) [ पूर्णताम्‌ बाति ] पूर्णताको प्राप्त होता है । 


सर्व विशुद्धजान प्धिकार २९७ 


जो समयपाहुडमिणं पढिदृ्ण भ्रत्यक्तत्वदों णादु । 
पत्थे ठाही चेदा सो होही उत्तमं सोक्‍्खं ॥४१५॥॥ 
यः सम्रयप्राभतमिदं पटित्वा अथंत्खतों श्ात्वा । 
अथ स्थास्यति चेतयिता स भविष्यत्युतमं सौख्यम्‌ ॥४१४॥। 


यः खलु समयसारभूतस्थ मगवतः परमात्मनों5सयथ विश्वप्रकाशकत्वेन विश्वसमयस्य 
प्रतिपादनाद एबय॑ शब्दअह्ञायमाणं शाख्रमिदमघीत्य, विश्यप्रकाशनसमथ परमाथ भृतचित्मकाश्- 
रूपमात्मानं निश्िन्यन अथतस्तत्ततश्॒ परिच्छिय , भस्पेवार्थ भ्ते मगवति एकस्मिन्‌ पूर्णविज्ञानघने 
परमत्रक्षणि सर्वारमेण स्थास्यति चेतयिता, स साक्षात्ततक्षणविजम्ममराणचिदेकरसनिमरस्वआव- 
सुस्थितनिराकुलात्मरूपतवा परमानन्दश्षब्दवाच्यम्रच ममनाकुलत्वलक्षणं॑ सौरूय स्वयमेव 
मविष्यतीति ! 


भावार्:--यह समयप्राभृत प्रन्थ वचनरूपसे तथा श्ञानरूपसे- दोनों प्रकारसे जगतकों ध्क्षय 
( ध्र्ात्‌ जिसका विनाक्ष न हो ऐसे ) ध्द्वितीय नेत्र समान है, क्योंकि जेसे नेत्र घटपटादिको प्रत्यक्ष 
दिखलाठा है, उसी प्रकार समयप्रा भृत प्रात्माके षुद्ध स्वरूपको प्रत्यक्ष ध्नुभवगोचर दिखलाता है ।२४५॥। 
प्ब, भगवान कुन्दकुन्दा चाय देव इस ग्रन्थको पूर्ण करते हैं इस लिये उसकी महिमाके रूपमें उसके 
प्म्मास इत्यादिका फल इस गाथामें कहते हैं :-- 
यह समयग्रामत पठन करके जान अर्थ ह तत्तसे । 
ठहरे अरधर्में जीब जो वो, सौरूय उत्तम परिणमे ॥४१५४॥ 


गायार्ग:--[ यः चेतयिता ] जो आत्मा (-भव्य जीव ) ] इद समयप्राभ्नतम पठिश्या ) इस 
समयप्राभतको पढ़कर, | श्र्शतस्‍्वल: जझात्वा ] प्रथ भोर तत्वसे जानकर, [ धर्थ स्थास्यति ] उसके 
धथमें स्थित होगा, [सः] वह [ उत्तम सोल्यस्‌ मविष्यति ) उत्तम सोख्यस्वरूप होगा । 











टीका:--समयसा रभूत भगवान परमात्माका--जो कि विश्वका प्रकाशक होनेसे विश्वसमय हैं 
उसका - प्रतिपादन करता है इसलिये जो स्वयं धाब्दबअह्यके समान है ऐसे इस शास्त्रकों जो प्रात्मा 
भलोभाति पढ़कर, विश्वको प्रकाशित करनेमें समर्थ ऐसे परमार्थमृत, चेतन्य-प्रकाशरूप पात्माका 
निदयय करता हुश्ला ( इस दास्तको ) अर्से झोर तत्वसे जानकर, उसोके ध्ंभूत भगवान एक पूर्ण 
विज्ञानधन परभब्रह्ममें सर्व उद्यमसे स्थित होगा, बह पझात्मा,साक्षात्‌ तत्क्षण प्रगट होनेवाले एक चैतन्य- 
रखते परिपूर्ण स्वभावमें सुस्थित घौर निराकुल (-भाकुलता बिनाका ) होनेसे जो (सौख्य) 'परमानन्द' 
शब्दसे वाच्य है, उत्तम है प्लोर भनाकुमता-लक्षशायुक्त है ऐसा सोर्यस्थरूप स्वयं ही हो जायेगा । . 


है समयसाव 


( प्रनुष्दभ्‌ ) 
इतीदमात्मनस्तस्व॑ श्ञानमात्रमवस्थितम्‌ । 
अखंडमकमचल स्वसंवेधमबाधितम्‌ ।।२४६।। 





भावार्थ:-- इस शास्त्रका नाम समयप्राभूत है। समयका भ्रथ है पदार्थ प्रथवा समय भ्र्थात्‌ 
प्ात्मा । उसका कहनेवाला यह शास्त्र है। धौर धात्मा तो समस्त पदार्थोंका प्रकाशक है । ऐसे विद प्रका- 
शक श्रात्माको कहता हुथ्वा होनेसे यह समयप्राभत शब्दब्रह्मके समान है; क्योंकि जो समस्त पदार्थोंका 
कहनेवाला होता है उसे शब्दब्रह्म कहा जाता है । द्वादशांगशास्त्र शब्दब्रह्म है शोर इस समयप्राभतशास्त्रको 
भी शब्दब्रह्मकी उपमा दी गई है । यह शब्दब्रह्म ( धर्थात्‌ समयप्राभतशास्त्र ) परब्रद्मको (पअर्थात्‌ शुद्ध 
परमात्माको ) साक्षात्‌ दिखाता है । जो इस शास्त्रकों पढ़कर उसके यथार्थ श्रथ॑में स्थित होगा, वह 
परन्रह्मको प्राप्त करेगा; शोर उससे जिसे 'परमानन्द' कहा जाता है ऐसे उत्तम, स्वात्मिक, स्वाधीन, 
बाधारदित, भविनाशी सुखको प्राप्त करेगा । इसलिये हे भव्य जीवों ! तुम भ्रपने कल्याणके लिये इसका 
अभ्यास करो, इसका श्रवण करो, निरन्तर इसीका स्मरण झौर ध्यान करो, कि जिससे झ्विनाशी सुखकी 
प्राप्ति हो । ऐसा श्री गुरुओंका उपदेश है । 


भ्रब इस सर्वविशुद्ध्ञानके अ्रधिकारकी पूरंताका कलशरूप श्लोक कहते हैं ।--- 


श्लोकार्थ:-- [ इति इृदम प्रात्मनः तत्त्व क्ञानमात्रम प्वस्थितम्‌] इसप्रकार यह झात्माका तत्त्व 
( भर्थात्‌ परमार्थभूतस्वरूप ) शञानमात्र निश्चित हुश्ना--[ प्रखण्डम्‌ ] कि जो ( झात्माका ) झ्ञानमात्र- 
तत्व भ्रखण्ड है ( भ्र्थात्‌ प्रतेक शेयाकारोंसे शोर प्रतिपक्षी कर्मोंसे यद्यपि खण्डखण्ड दिखाई देता है 
तथापि ज्ञानमात्रमें खण्ड नहीं है ), [ एकम्‌ ] एक है ( भ्र्थात्‌ अखण्ड होनेसे एकरूप है ), [ ध्चलं ] 
अ्रचल है ( भर्थात्‌ ज्ञानरूपसे चलित नहीं होता-जशेयरूप नहीं होता ), [ स्वसंवेशम ] स्वसंवेद है 
(प्र्धात्‌ श्पनेसे हो ज्ञात होनेयोग्य है), [भ्रणाधितम्‌ ] श्रोर प्रवाधित है ( प्रर्थात्‌ किसी मिथ्यायुक्तिसे 
बाधा नहीं पाता ) | 


भाषाथं:--यहाँ आत्माका निज स्वरूप ज्ञान ही कहा है इसक! का रण यह है:--आ्राश्म।|में भ्रनन्‍्त 
धर्म हैं; किन्तु उनमें कितने हो तो साधाररा हैं, इसलिये वे श्वतिव्याप्रियुक्त हैं, उनसे झ्ात्माको पहिचाना 
लहीं जा सकता; ध्ोर कुछ ( धर्म ) पर्यायाश्नित हँ-- किसी भ्रवस्थामें होते हैं प्रोर किसी भवस्थामें नहीं 
होते, इसलिये वे प्रव्यापियुक्त हैं, उनसे भी ध्षात्मा नहीं पहचाना जा सकता । चेतनता यद्यपि झात्माका 
( प्रतिव्याप्ति भोर भ्रव्याप्ति रहित ) लक्षण है, तथापि वह शक्तिमात्र है, धदह है; उसकी व्यक्ति दर्धान 
पोर ज्ञान है। उस दर्शन प्रोर ज्ञानमें भी ज्ञान साकार है, प्रगट भ्रनुभवगोचर है; इसलिये उसके द्वारा 
ही आत्मा पहिचाना जा सकता है। इसलिये यहां इस शानको ही प्रधान करके शात्माका तत्त्व कहा है। 


सर्वेविशुदशाल पघ्णिकाद ५६६ 


इति ओऔमदमृतचंद्रशरिविरचितायां समयसारम्यास्यायामात्मख्याती सवबविशुदधशान- 
प्ररूषकः नवमों 58ै ।। 


यहाँ ऐसा नहीं समभना चाहिये कि 'झात्माको शानमात्र तत्ववाला कहा है इसलिये इतना दी 
परमार्थ है भोर धन्य धर्म मिथ्या हैं, वे प्रार्मामें नहीं हैं; ऐस। सर्वेधा एकान्त ग्रहण करनेसे तो 
मिथ्याह हित्व भ्वा जाता है, विज्ञानादतवादो बौद्धोंका धोर वेदान्तियोंका मत भा जाता है; इसलिये ऐसा 
एकान्त बाधासहित है। ऐसे एकान्त प्रश्मिप्रायसे कोई मुनिव्रत भी पाले शोर ध्रात्माका- शानमात्रका -- 
ध्यान भी करे, तो भी मिथ्यात्व नहीं कट सकता; मन्द कषायोके कारण भले ही स्वर्ग प्राप्त हो जाये 

किन्तु मोक्षका साधन तो नहीं होवा । इसलिये स्याद्ादसे यथार्थ समभना चाहिये ।२४६। 

( सब्या ) 

सरव विशुद्धशानरूप सदा चिदातन्द करता ने भोगता न परद्रव्यभावको, 

म्रव धमूरत जे झानद्वव्य लोकमांहि ते भी शानरूप नहीं न्यारे न दयभावको) 

यहै जानि झानो जीव धापक्‌ भज्ज सदीव ज्ञानरूप सुखतूप धान न लगावको, 

कम कर्फलरूप चेतनाक्‌ दूरि टारि शानचेतना भ्रभ्यास करे छुद्ध भावकों। 


इसप्रका, भी समयततारको ( श्रीमद्भगवस्कुन्दकुन्दाचार्यदेवप्रणीत श्री समयसाइ 
परमागमकी ) श्रीमद ध्मृतचन्द्राचायंदेवविरचित धात्मस्याति नामक टौका्े 
सर्वे विशुद्धश्ञातका प्ररूपक तवमाँ अंक समाप्त हुथा । 





७२ 


धूर9० समयसार 


[ परिशिष्टम ] 


( अनुष्दभ ) 
अत्र स्यादादशुद्ध थथ वस्तुतत्त्वव्यवस्थितिः ! 
ठपायोपेयभावशथ्य मनाग्भूयो 5पि चित्यते ॥२४७॥ 








[ परिशिष्ट ] 


(यहाँतक भगवत्‌ कुन्दकुन्दा चायंकी ४१५ गाथा प्वोंका विवेचन टीकाका र श्री अमृतसन्द्रा चायदेवने 
किया है, भौर उस विवेचनमें कलशरूप तथा सूचनिकारूपसे २४६ काव्य कहे हैं। प्रव टीकाकाश 
धाचायंदेव विचारते हैं कि-- इस शास्त्रमें ज्ञानको प्रधान करके भात्माको ज्ञानमात्र कहते प्राये हैं, इसलिये 
कोई यह तक॑ करे कि--जेनमत तो स्याद्वाद है; तब कया धात्माकों ज्ञानमात्र कहनेसे एकान्त नहीं हो 
जाता ? भ्वर्थात्‌ स्याद्रादके साथ विरोध नहीं ध्राता ? घोर एक ही ज्ञानमें उपायतत्त्व तथा उपेयतत्त्ब-- 
दोनों कंछे घटित होते हैं ? ' ऐसे तकंका निराकरण करनेके लिये टीकाकार ध्याचारयदेव यहाँ सवंविशुदनान 
भधिकारके भ्रन्तमें परिशिष्ट रूपसे कुछ कहते हैं। उसमें प्रथम इलोक इसप्रकार है:-- 


श्लोकार्थ:--][ भ्न्न ] यहाँ [ स्थाहाद-शुद्धि-प्र्थ ] स्थाद्ादकौ शुद्धिके लिये [ बस्तु-तस्थ- 
व्यवस्यथितिः ] वस्तुतत्वकी व्यवस्था [ थघ ] झोर [ उपाय-उपेय-भाव! | ( एक ही शानमें उपाय- 
उपेयत्त्व केसे घटित होता है यह बतलानेके लिये ) उपाय-उपेयभावका [ मनाक्‌ भूय: ध्रषि ) जरा 
फिरसे भी [चिन्ट्यते] विचार करते हैं । 

सावार्थ:--वस्तुका स्वरूप सामान्यविशेषात्मक श्रनैक-धमंस्वरूप होनेसे वह स्याद्वादसे ही सिद्ध 
किया जा सकता है । इसप्रकार स्याद्वादकी शुद्धता ( -प्रमाणिकता, सत्यता, निर्दोषता, निर्मेलता, 
झद्वितीयता) सिद्ध करनेके लिये इस परिशिष्ठ में वस्तुस्वरूपका विचार किया जाता है । (इस में यह भी 
बलाया जायेगा कि हस शास्त्रमें प्रात्माको शञानमात्र कहा है फिर भी स्याद्वादके साथ विरोध नहीं ग्राता ।) 
पभोर दूसरे, एक ही ज्ञानमें साधकत्त्व तथा साध्यत्व केसे बन क्रकता है यह समभानेके लिये श्ञानका 
उपाय-उपेयभाव भ्रर्थात्‌ साघकसाध्यभाव भी इस परिशिष्ठ में विचार किया जावेगा ।२४७। 

( प्रब प्रथम ध्ाचायंदेव वस्तुस्वरूपके विचार द्वारा स्याह्मादको सिद्ध करते हैं :-. ) 


स्वाद्वाद समस्त वस्तुश्नोंके स्‍्वहूपको सिद्ध करनेवाला, प्रहंतू सं ज्षका एक झस्खलित (-निर्भाध) 
शासन हैं। वह ( स्याद्वाद ) 'सब झनेकान्तात्मक है” इसप्रकार उपदेद करता है, क्‍योंकि समस्त वस्तु 
धनेकान्त-स्वभाववाली है। ( सर्व वस्तुएं भनेकान्तस्वरूप हैं' इसप्रकार जो स्थाद्वाद कहता है सो वह 
एसस्याये कल्पनासे नहीं कहता, परस्तु जैसा वस्तुका प्रनेकान्त स्वभाव है वेसा ही कहता है । ) 


परिशिष्ट ५७१ 


 .. स्पाददों दि समस्तवस्तुतस्वताधकमेकमश्खलित शापनमहंस्सबंशस्थ | स हु 
सबंमनेकांतात्मकमित्यनुधास्ति, सवस्यापि बस्तुनों5नेकांतस्वमावत्वात्‌ । अन्न स्वात्मवस्तुनि 
ज्ञानमात्रवया अनुशास्यमानेऊपि न तत्परिकोपः, ज्ञानमात्रस्पात्मवस्तुनः स्वयमेवानेकाविल्वात । 
तब यदेव तत्तदेवातत्‌, यदेवेक तदेवानेकं, यदेव सत्तदेवासत, यदेब निस्यं तदेवानित्य- 
मिल्येकवस्तुवस्तुत्वनिध्यादकपरस्पर विरुद्धश्कक्तिद यप्रकाशन पनेकांत) । ठत्स्वात्मबस्तुनो 
हानमात्रत्वे उप्यंतधकवकायमानब्ञानस्वरूपेण तत्वात्‌, बहिरुन्मिषदनंतद्ञेयतापन्नस्वरूपातिरिक्त- 
पररूपेणातस्वात्‌, सहक्रमप्रवूत्तानंतचिदंशसभुद्यरूपाविभागद्रव्येणेकत्वात्‌ू , अविभागैकद्र व्यव्यापत- 
सहक्रमग्रवृच्तानंतचिदं झरूपपर्याय रनेकत्वात्‌, स्वद्रव्यक्षेत्रकालभावभवनश्ञ क्ति स्व भाववत्त्वेन सत्तात्‌, 
परद्रव्यत्ेत्रकालभावामवनझक्तिस्व माववस्वेना $सरवादू, अनादिनिधनाविभागैकशृत्ति परिणतत्वैन 
नित्यत्वात्‌, क्रमप्रवृत्तेकसमयावच्छिझानेकबृत्यं शपरिणतत्वेनानित्यत्वातू, तदवत्त्वमेकानेकत्वं 
सदसर्व नित्यानित्यत्व॑ च प्रकाशत एवं । 


यहाँ भात्मा नामक वस्तुको ज्ञानमात्रतासे उपदेश करनेपर भी स्याद्वादका कोप नहीं है; क्योंकि 
शानमात्र प्रात्मवस्तुके स्वयमेव धनेकान्तात्मकस्व है। वहाँ ( भ्रनेकान्तका ऐसा स्वरूप है कि ), जो 
(वस्तु) तत्‌ है वही भध्रतत्‌ है, जो ( वस्तु ) एक है बही भनेक है, जो सत्‌ है वहो झसत्‌ है, जो नित्य है 
वही भनित्य है- इसप्रकार “एक वस्तुमें वस्तुत्वको उपजातेवालो परस्पर विरुद्ध दो शक्तियोंका प्रकाशित 
होना प्रनेकान्त है ।” इस लिये प्रपनी प्रात्मवस्तुको भी, ज्ञानमात्रता होने पर भी, तत्त्वत-पतत्त्व, एकत्व- 
पनेकत्त्व, सत्व-भसत्त्व, भौर नित्यत्त्व-भनित्यत्वपना प्रकाशता ही है; क्योंकि--उसके (-शानमात्र 
झ्रात्मवस्तुके) भन्तरंगमें चकचकित प्रकाशते आनस्वरूपके द्वारा ततपना है, भोर बाहर प्रगट द्वोते 
झनन्त,शेयत्वको प्राप्त, स्वरूपसे भिन्न ऐसे पररूपके द्वार (-झ्ञानस्थरूपसे भिन्न ऐसे परद्रव्यके रूप द्वारा-) 
घततूपना है ( प्र्थात्‌ श्ञान उस-रूप नहीं है )। सह्ठभूत (-साथ ही) अ्रवर्ततान भोर क्रमश: प्रवतंमान 
झतन्त चेतन्य-प्रंशोंके समुदायरूप भ्रविभाग द्रव्यके द्वारा एकत्व है, भ्लोर भ्वविभाष एक द्वव्यमें व्याप्त, 
सहभूत प्रवतंमात तथा क्रमश: प्रवर्तव्वान झ्ननन्त चेतन्य-प्रंशरूप ( -चेतन्यके पनन्त प्रंशोंरूप ) पर्यायोंके 
द्वारा झनेकत्व है; घपने द्रव्य-क्षेतर-का ल-भाव रूपसे होनेकी छक्तिरूप जो स्वभाव है उस स्वभाववानपतनेके 
द्वारा (अर्थात्‌ ऐसे स्वभाववाली होनेसे) सत्त्व है, छोर परके द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावरूप न होनेकी शक्तिरूप 
जो स्वभाव है उत्त स्वभाववानपनेके द्वारा भसत्त्व है। भना दिनिषन विभाग एक वृत्तिरूपसे परिण्ततपनेके 
द्वारा नित्यत्व है, भौर क्रमण्: प्रवतेमान, एक समयको मर्यादावाले धतेक वृत्ति-अंशों रूपसे परिणुतपनेके 
द्वारा प्रनित्यस्व है। ( इसप्रकार शानमात्र प्रात्मवस्तुको भी, तत्‌-भध्रततृपता इत्यादि दो-दो विरुद्ध 
शक्तियाँ स्वयमेव प्रकाशित द्वोती हैं, इसलिये पग्रनेकान्त स्वयमेव प्रकाशित होता है । ) 


७२ समवसार 


ननु यदि झ्ञानमात्रत्वे5पि आत्मवस्तुन! स्वयमेवानेकांतः प्रकाशते, तहिं किमथमह- 
ड्विस्तत्साधनत्वैना 5नुशास्यते 5नेकांतः ! अब्वानिनां ब्वानमात्रात्मबस्तुप्रसिदधरथमिति ब्रू मः 
न खन्वनेकांतमंतरेण . ब्ञानमात्रमात्मवस्त्वेव प्रसिध्यति | तथाहि-- हि 
'स्वमावत एवं बहुमावनिभरेविश्वे सर्वभावानां स्वमावेनाद्वेते5पि द्वेतस्थ निषेद्ुमशक्यत्वात्‌ 
समस्तमेव वस्तु स्वपररूपप्रवृत्तिव्यावृत्तिम्याध्ुभयभावाध्यासितमेव । तत्र यदायं ब्ञानमात्रों मावः 
शेषभाने! सह स्व॒रसभरप्रवृत्षज्ञात शेयसंबंधतयाउनादिशज्येयषरिणमनात्‌.. ब्वानतत््व॑ पररूपेण 
प्रतिषधाज्ञानी भृत्वा नाशप्रुपेति, तदा स्वरूपेण तत्त्तं ध्ोतयित्वा ज्लातत्वेन परिणमनाज्य्ञानी 
कुव झनेकांत एवं तमुद्भयति है । यदा तु सर्वे वे खल्विदमात्मेति अज्ञानतत्त्वं स्वरूपेण प्रतिषय 
विश्वोषादानेनात्मानं नाशयति, तदा पररूपेणातत्वं द्योतयित्वा विश्वाडिन्न ज्ानं दश्श यक्षनेकांत 
एवं नाशयितुं न ददाति २। यदानेकज्ञेयाकारेः खंडितसकलेकड्शानाकारों नाशध्ुुपेति, तदा 





( प्रशन--) यदि भात्मवस्तुको, ज्ञानमात्रता होने पर भी, स्वयमेव प्रनेकान्त प्रकाशता है, तब 
फिर अहंन्त भगवान उसके साधनके रूपमें प्रनेकान्तका ( स्थादह्वादका ) उपदेश क्यों देते हैं ? 


(उत्तर--) प्रज्ञा नियों के शानप्रात्र प्रात्मवस्तुकी प्रसिद्धि करनेके लिये उपदेश देते हैं ऐसा हम 
कहते हैं । वास्तवमें पनेकान्त (-स्यथादवाद) के बिना ज्ञानमात्र आत्मवस्तु ही प्रसिद्ध नहीं हो सकती । 
इसीको इस प्रकार समभाते हैं:-- 

स्वभावसे ही बहुतसे भावोंति भरे हुए इस विश्वमें सव॑ भावोंका स्वभावसे अद्ेत होने पक्ष भी, 
दतका निषेध करना ध्शक्य होनेसे समस्त वस्तु स्वरूपमें प्रवृत्ति श्लोर पररूपसे ध्यावत्तिके द्वारा दोनों 
भावोंसे भ्रध्यासित है (भ्र्थात्‌ समस्त वस्तु स्वरूपमें प्रवतंमान होनेसे श्रोर पररूपसे भिन्न रहनेसे प्रथ्येक 
वस्तुमें दोनों भाव रह रहे हैं ) | वहाँ, जब यह ज्ञानमात्र भाव (-आध्मा), शेष (बाकीके) भावोंके साथ 
निज रसके भारसे प्रवरतित ज्ञाता-श्ेयके सम्बन्धके का ररण और भनादि कालसे ज्ञेयोंके परिशमनके कारण 
जशानतत्त्वको पररूप मानकर ( भ्र्थात्‌ ज्ञेयरूपसे मंगीकाद करके ) भज्ञानी होता हुप्ना नाशको प्राप्त 
होता है, तब ( उसे ज्ञानमात्र भावका ) स्व-रूपसे (-ज्ञानरूपसे) ततपना प्रकाशित करके (श्रर्थात्‌ ज्ञान 
शानरूपसे ही है ऐसा प्रगट करके ), ज्ञातारूपसे परिणमनके कारण ज्ञानी करता हुआ भअनेकान्त ही 
(-स्थाह्ाद ही ) उसका उद्धार करता है- नाश नहीं होने देता । १ । 

धझोर जब वह ज्ञानमात्र भाव 'वास्तवमें यह सब धात्मा है! इसप्रकार भ्रज्ञानतत्त्वको स्व-रूपसे 
(ज्ञानर्पसे) मानकर२-अश्रंगीकार करके विद्वके ग्रहण द्वारा भ्रपना नाश करता है (-स्वं जगतको निज 
रूप मानकर उसका ग्रहण करके जगतसे भिन्न ऐसे भ्वपनेको नष्ट करता है), तब (उस श्ञानमात्र भावका) 
परख्पसे भ्रतत्पना प्रकाशित करके (धर्थात्‌ ज्ञान पररूप नहीं है यह प्रगट करके) विश्वसे भिन्न शानको 
दिखाता हुप्मा धनेकान्त ही उसे घपना (-ज्ञानमात्र भावका ) नाश नहीं करने देता ।२। 


परिष्षिन्र भ्छरे 


द्ृव्येणैकरव॑ योतयब्ननेकांत एवं तम्नुजीबयति ३े। यदा स्वेकब्ानाकारोंपादानायानेक जैया- 
कारत्यागेनात्पानं नाक्षयति, तदा पर्यायरनेकत्वं धोतयश्ननेकांत एव माशयितुं न ददाति ४ । 
यदा ज्ञायमानपरद्रव्यपरिणमनाद्‌ ड्रातृद्रव्यं परद्रव्यत्वेन प्रतिषथ नाशपपेति, तदा स्वद्रब्येण 
सर दोतयश्ननेकांव एवं तम्तुजवयति ५ । यदा तु सवद्रव्याणि अहमेवेति परद्रव्यं ज्ञातद्रब्यत्वेन 
प्रतिषयात्मानं नाशयति, त॒दा परद्रब्येगासर्व योतयश्वनेकांत एव नाशयितुं न ददाति ६ | यदा 
परक्षेत्रगतज्ञया परिणमनादपरत्षेत्रेण ज्ञानं सद॒प्रतिपद्य नाशह्॒पैति, तदा स्वत्षेत्रेणार्तित्यं 
धोतयब्ननेकांत एवं तप्ुजौवयति ७ । यदा तु स्वक्षेत्रे ममनाय परक्षेत्रगतज्ञयाकारत्यागेन ज्ञान 
तुच्छीकु भात्मानं नाशयति, तदा स्वत्षेत्र एव ज्ञानस्य परत्तेत्रगतज्ञयाकारपरिणमनस्वमातर- 











जब यह शञानमात्र भाव अनेक शेयाकारोकि द्वारा ( -शेयोंके झाकारों द्वारा) अपना सकल 
( झखण्ड, सम्पूर्ण ) एक ज्ञान-प्राकार खण्डित (-खण्ड खण्डरूप) हुश्ना मानकर नाशको प्राप्त होता है, 
तब (उस जानमात्र भावका) द्रव्यसे एकत्व प्रकाशित करता हुग्या भ्रनेकान्त ही उसे जीवित रखता है-- 
नष्ट नहीं होने देता ।३। 


घोर जन वह शञानमात्र भाव एक झान-धाकारका प्रहण करनेके लिये प्रनेक ज्ञेयाका रोंके त्याग 
द्वारा ग्पना ताश करता है (अर्थात्‌ श्ञानमें जो घनेक शेयोंके ध्ाकार झत।ते हैं उतका त्याग करके अपने को 
नष्ट करता है ), तब ( उस ज्ञानमात्र भावका ) पर्यायोंसे झनेकत्व प्रकाशित करता हुथ्वा भनेकान्त ही 
उसे अपना ताश नहीं करने देता ।४। 


जब यह ज्ञानमात्र भाव, जाननेमें श्वानेवाले ऐसे परद्रव्योंके परिणमनके कारण ज्ञातृद्रव्यको 
वरद्रव्पयरूपसे मानकर--अ्रंगीकार करके नाशको प्राप्त होता है, तब (उस ज्ञानमात्र भावका) स्वद्वव्यसे 
सत्त्व प्रकाशित करता हुश्ना भ्रनेकान्त ही उसे जिलाता है--नह नहीं होने देता ।१। 


झोर जब वह ज्ञानमात्र भाव 'सव द्रव्य मैं हो हैँ ( भ्र्थात्‌ सर्वे द्रव्य भ्ात्मा ही हैं ) इसप्रकार 
परद्रव्यका झञातृद्रव्यकूपसे मानक र-- भंगीकार करके झपता नाश करता है,तब (उस ज्ञानमात्र भावका) 
परद्वव्यसे घसत्तव प्रकाशित करता हुग्चा ( भर्थात्‌ झात्मा परद्रव्यरूपसे नहीं है, इसप्रकार प्रगट करता 
हुए ) घनेकान्त ही उसे घपना नाक नहीं करने देता ।६। 


जब यह शानमात्र भाव परक्षेत्रतत (-परक्षेत्रमें रहे हुए ) शेय पदार्थोंके परिशामनके कारण 
परक्षेत्रते शानको सत्‌ मानकर--भंगीकार करके नाशको प्राप्त होता है, तब (उस ज्ञानमात्र भावका) 
स्वक्षेत्रसे झस्तित्व प्रकाशित करता हुच्चा झनेकान्ल ही उसे जिलाता है--नष्ट नहीं द्वोने देता ।७। 


श्जढ खमयतार 


त्वात्परतेत्रेण नास्तित्वं बोतवसनेकांत एवं नाशयितुं न ददाति ८ । यदा पूर्बालेबिता्थ विनाश- 
काले ड्ञानस्पासत्वं प्रतिषय नाशप्रुपैति, तदा स्वकालेन सतत धोतयभ्नेकांत एव तप्ुजीवयति ९ । 
यदा त्वर्थोरम्बनकाल एवं ब्ञानस्थ सर्तं प्रतिषयात्मानं नाशयति, तदा परकालेनासस्वं 
योदयश्ननेकांत एवं नाशयितुं न ददाति १० । यदा बज्ञायमानपरभावपरिणमनात द्ञायकमा्व 
परथावस्वैन प्रतिपद्य नाशप्रुपेति, तदा स्वभावेन सर्व धोतयन्ननेकांत एवं तप्ुुजीवयति ११ । 
यदा तु सब भावा अहमेवेति परमार ज्ञायकमावत्वेन प्रतिपयात्मानं नाशयति, तंदा परभावेना- 
सर्व धोतयन्ननेक्ांत एव नाशवितुं न ददाति १२ | यदा$नित्यज्ञानविशेषे! खंडितनित्यज्ञान- 
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ओर जब वहू ज्ञानमात्र भाव स्वक्षेत्रमें होनेके लिए (-रहनेके लिए, परिणमनेके लिए ), परक्षेत्र- 
गत शेयोंके श्वाकारोंके त्याग द्वारा (ध्र्थात्‌ ज्ञानमें जो परक्षेत्रमें रहे हुए शेयोंका घ्ाकार धाता है उनका 
त्याग करके) ज्ञानको तुच्छ करता हुआ प्रपना नाश करता है, तब स्वक्षेत्रमें रहकर ही परक्षेत्रगत ज्ञेयों के 
झ्राकारखपसे परिणमन करनेका ज्ञानका स्वभाव स्वभाव होनेसे ( उस शञानमान्न भावका ) परक्षेत्रसे 
नास्तित्व प्रकाशित करता हुझ्ना प्रनेकान्त ही उसे प्रपता ताक नहीं करने देता ।5। 


जब यह ब्ानमात्र भाव पूर्वालंबित पदार्थोंके विनाशकालमें (-पूर्वमें जिनका धालम्बन किया था 
ऐस्ले शेय पदार्थोंके विनाश समय) ज्ञानका झसत्‌पना मानकर--पंगीकाइ करके नाक्षको प्राप्त होता है, 
तब ( उस ज्ञानमात्र भावका ) स्वकालसे (-ज्ञानके कालसे) सत्पना प्रकाशित करता हुप्ता झनेकान्त ही 
उसे जिलाता है--नह् नहीं होने देता ।६। 


प्रोर जब वह ज्ञानमात्र भाव पदार्थों प्रालम्बन कालमें ही (-मात्र शेय पदार्थोंको जानते समय 
ही) ज्ञानका सत्पना मानकर--अंगीकाद करके प्रपना नाश करता है, तब ( उस ज्ञानमात्र भावका ) 
परकालसे (-जेयके कालसे) घसत्पना प्रकाशित करता हुश्ना भ्रनेकान्त ही उसे प्पना नाश नहीं करने 
देता।१०। 


जब यह ज्ञानमात्र भाव, जाननेमें दयाते हुए परभावोंके परिणमनके कारण शायकस्वभावकों 
परभावरूपसे मानकर भ्ंगीकार करके नाश्षको प्राप्त होता है, तब (उस ज्ञानमात्र भावका) स्व-भावशे 
सतूपना प्रकाशित करता हुक्षा प्रनेकान्त ही उसे जिलाता है--नष्ट नहीं होने देता ।११। 


भोर जब वह ज्ञानमात्र भाव 'सर्व॑ भाव मैं हो है” इसप्रकार परभावको ज्ञायकभावरुपसे मान- 
कर-पंगीकार करके भ्पना नाश करता है, तब ( उस ज्ञानमात्र भावका ) परभाषसे प्रसतृपना 
प्रकाशित करता हुआ्ना। प्रनेदान्त ही उते भ्रपना नाश नहीं करने देता । !१२। 


परिशिष्ठ प्रूज्ज 


सामान्यो नाशपुपैति, तदा ह्ानसामान्यरूपेण नित्यस्वं दोतयभ्रनेकांत एवं तम्नुजीवयति १३ | 
यदा तु नित्यह्ञानसामान्योपादानायानित्यज्ञानविशेषस्यागेनात्मानं नाशयति, तदा ब्रानविशेष- 
रूपेणानित्यत्वं धोतयश्वनेकांत एव नाशयितुं न ददाति १४ । 
भवंति चात्र श्लोका+-- 
( शादू लक्षिकीडित ) 

बाह्याथं: परिपीतप्रु ल्झितनिजप्रव्यक्ति रिक्तीभबदू 

विश्रान्तं पररूप एवं परितों ज्ञानं पशोः सीदति । 

यक्ततचदितद स्वरूपत हति स्याह्वादिनस्तत्पुन- 

दरोन्मग्नधनस्वमाबमरतः पूर्णसप्रन्मअति ।॥॥२४८॥ 


जब यह ज्ञानमात्र भाव धनित्य ज्ञानविशेषोंके द्वारा भपना नित्य शानसापान्य खण्डित हुवा मान 
कर ताशको प्राप्त होता है, तब ( उस शानमात्र भावका ) ज्ञानसामान्यरूपसे नित्यट्व प्रदाशित करता 
हुआ अनेकान्त ही उसे जिलाता है--न€ नहीं होने देता ।११। 


झोर जब वहू शानमात्र भाव नित्य ज्ञानसामाम्यका ग्रहण करनेके लिये ध्नित्य ज्ञानविशेषोंके 
स्‍्यागके द्वारा प्रपना नाश करता है (प्र्यात्‌ ज्ञानके विशेषोंका त्याग करके अपनेको नष्ट करता है), तब 
(उस ज्ञानमात्र भावषका) क्ञानविशेषरूपसे प्रनित्यत्व प्रकाशित करता हुध्ा घनेकान्त ही उसे झ्पना नाक्ष 
नहीं करने देता ।१४। 


( यहाँ तत्‌-धततके २ भंग, एक-अनेकके २ भंग, सत्‌-प्रसतके द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावसे ८ भंग, 
धोर नित्य-धनित्यके २ भंग-इसप्रकार सब मिलाकर १४ भंग हुए | इन चोदह मंगोंमें यह बताया है 
कि--एकान्तसे ज्ञानमात्र ह्ात्माका प्रभाव होता है झोर प्रतेकान्तसे प्रात्मा जीवित रहता है; प्रर्थात्‌ 
एकान्तसे ध्यात्मा जिस स्वरूप है उस स्वरूप नहीं समझा जाता, स्वरूपमे परिण मित नहीं होता, भौर 
धनेकान्तसे वह वास्तविक स्वरूपसे समभा जाता है, स्वहूपमें परिणमित होता है । ) 


यहाँ निम्न प्रकारसे ( चोदह भंग्रोंक कलझारूप ) चोदह काव्य भी कहे जा रहे हैं--( उनमेंसे 
पहले, प्रथम भंगका कलशरूप काव्य इस प्रकार है:-- 


इलोकार्थ :--[ बाह्य-प्रथें: परिषोतम ] बाह्य पदार्थोंके द्वारा सम्पूर्णतया पिया गया [ डफ्मित- 
निज-प्रव्यक्ति-श्क्तीभवत्‌ ] भपनी व्यक्ति ( प्रयटता ) को छोड़ देनेसे रिक्त ( -शुन्य ) हुग्ना, [ परितः 
पररपे एव विभास्त ] सम्पूरंतया पररूपमें ही विश्वांत ( भ्र्थात्‌ पररूपके ऊपर ही ध्ाधार रखता 
हुएा ) ऐसे [ पशो: शान ] पशुका शान ( -पशुवत्‌ एकान्तवादीका शान ) [ सोदति ] नाछढो प्राप्त 


७ है समयसार 


( शादू सलविक्रीडित ) 
विश्व ज्ञानमिति प्रतक्य सकल दृष्टवा स्वतत््वाशया 
भूत्वा विश्वमयः पशु! पशुरिव सवच्छन्दमाचेष्टते | 
यक्तरात्परूपतो न तदिति स्याद्वाददर्शी परुन- 
विश्वाद्िन्नमविश्वविश्वघटितं तस्‍्य स्वतत्तं स्पशेत्‌ ॥॥२४९॥ 





होता है; [स्पाद्ादिन। तत्‌ पुनः] भोर स्याद्वादीका ज्ञान तो, [ “यत्‌ ततु तत॒ इह स्वरूपत: तत्‌' इति ] 
जो तत्‌ है वह स्वरूपसे तत्‌ है ( प्र्थात्‌ प्रत्येक तत्वको--वस्तुको स्वरूपसे ततूपना है) ऐसी मान्यताके 
कारण [ दूर-उन्मरत-धन-स्वभाव-भरत: ] अत्यन्त प्रगट हुए ज्ञानघनरूप स्वभावके भारसे, [पुरा 
सबुन्तज्जति ] सम्पूर्ण उदित ( प्रयट ) द्वोता है । 


भावार्थ :--कोई सर्वथा एकान्तवादी तो यह मानता है छि--घटजान घटके धाधारसे ही होता है 
हसहिये शान सब प्रकारसे ज्ञेयों पर ही स्‍ग्राधार रखता है। ऐसा माननेवाले एकान्त॒बादीके ज्ञानको तो 
शेय पी गये हैं, शान स्वयं कुछ नहीं रहा । स्याद्वादी तो ऐसा मानते हैं कि--ज्ञान भ्रपने स्वरूपसे तत्स्वरूप 
( ज्ञानस्वरूप ) ही है, शेयाकार होने पर भी ज्ञानत्त्वको नहों छोड़ता । ऐसी यथार्थ पघनेकान्त समभके 
कारण स्थाद्ादीको ज्ञान ( धर्थात्‌ ज्ञानस्वरूप धात्मा ) प्रगट प्रकाशित होता है । 


इसप्रकार स्वरूपसे ततपनेका भंग कहा है (२४८। 
( अब दूसरे भंगका कलश्रूप काव्य कहते हैं ।-- ) 


श्लोकार्थ:--[पशुः] पशु प्र्थाद्‌ सवंथा एकान्तवादी अज्ञानी, [ 'विश्वं शामम्‌” इति प्रतक्य ] 
'विदव ज्ञान है ( भर्थाद सर्व शेयपदार्थ श्ात्मा हैं) ऐसा विचार करके [ श्रकलं स्वतस्थ-हाशया 
हृष्ट्बा ] सबको ( -समस्त विष्वको ) निजतत्त्वकी छ्ाशासे देखकर [ विश्वम्य: भूश्या ] विश्वमय 
( -समस्त ज्ञेयपदार्थभय ) होकर, [ पशु: इथ स्वच्छृंदम प्राचेष्टते ] पशुकी भाँति स्वच्छंदतया चेष्टा 
करता है--प्रवृत्त होता है; [पुनः] भोर [ स्याद्वादवर्शो ] स्याद्ादका देखनेवाला तो यह मानता है 
कि--[ बहु तत्‌ तत॒ पररूपत: न तह इति ] 'जो तत्‌ है वह पररूपसे तत्‌ नहीं है ( धर्षात्‌ प्रत्येक 
तत्त्वको स्वरूपसे ततृपना होनेपर भी पररूपसे ध्नततपना है ),.' इसलिये [ विश्यात भिश्वम श्रविजय-- 
विश्वघटितं ] विश्वसे भिन्न ऐसे तथा विद्वसे ( -विदवके निमित्तते ) रचित होनेपर भी विश्वरूव म 
होने वाले ऐसे ( ध्वर्थात्‌ समस्त शेय वस्तुश्चोंके प्राकाररूप होनेपर भी समस्त शेय वस्तुसे भिन्न ऐसा ) 
[ तस्य स्वतत्त्व स्पृशेत्‌ ] अपने तत्त्वका स्परशं--भनुभव करता है । 


परिक्षिष्ठ ५७७ 


( शादु लविक्रीडित ) 
बाध्लाथग्रहणस्वमावमरतों.. विष्वन्विचित्रोल्टस- 
ज्लेयाकारविश्ीण शक्ति रमितस्थुट्यन्पशुनेश्यति.! 
एकद्रब्यवया सदाप्युदितया मेदअमं ध्यंसय- 
न्नेक॑ ह्ञानमवाधितानुमवन पश्यत्यनेकांतवित्‌ ॥२४०।॥। 


भावाथ:--एकान्तवादी यह मानता है कि--विदव (-समस्त वस्तुएं) शानरूप प्र्थात्‌ निजरूप 
है। इसप्रकार निजको झौर विदवको भ्रभिन्न मानकर, ध्पनेको विश्वमय मानकर, एकान्तवादी, पशुकी 
भाँति हेय-उपादेयके विवेकके बिना सर्वत्र स्वच्छन्दतया प्रवृत्ति करता है। स्याद्वादी तो यह मानता है 
कि--जो वस्तु छपने स्वरूपसे तत्स्थरूप है, वही वस्तु परके स्वरूपसे म्रतत्स्वरूप है; इसलिये ज्ञान झपने 
स्वरूपसे तत्स्वरूप है, परन्तु पर शेयोंके स्वरूपसे ध्तत्स्वरूप है क्र्थात्‌ पर शेयोंके ध्ाकाररूप होते पर भी 
उनसे भिन्न दहै। 

इसप्रकार पररूपसे धतत्पनेका मंग कहा है ।२४६। 

( सब तीसरे भंगका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- ) 


इलोका थे :---[ पशु: ] पशु भ्र्थात्‌ सं था एकांतवादी झज्मानी, [बाहा-प् प्रहण-स्वभाव-मरत:] 
बाह्य पदार्थोंको ग्रहण करवेके (ज्ञानके) स्वभावकी ध्ृतिशयताके कारण, [विष्यगू-विखित्र-उल्लसत्‌- 
शेयाकार-विशोरशं-शरक्ति: ] बारों शोर ( स्वत्र ) प्रगट द्वोनेवाले स्‍प्रनेकप्रका रके शेयाकारोंसे जिसकी 
धक्ति बिश्वीर्ण ( -छिन्न-भिन्न ) हो गई है ऐसा द्ोकर ( ध्र्थात्‌ अनेक शेयोंके झ्ाकारों शानमें ज्ञात 
होनेपर ज्ञानछो शक्तिको छिन्नभिन्न-खंडखंडरूप-होगई मानकर ) [ पघ्रम्मितः त्रुट्यनृ ] सम्पूर्णतया 
खण्ड-खण्डरूप होता हुथया (धर्थात्‌ खंडलंडरूप-अनेकरूप--होता हुश्रा) | वश्यति ] नष्ट हो जाता है; 
[ भनेकान्तवित्‌ ] झोर अनेकान्तका जानकार तो, [ सदा झपि उदितया एक-द्रव्यतया ] सदा उदित 
( -प्रकाश्षमान ) एक द्रव्यत्वके कारण [ भेदक्मर्स ध्यंसयन्‌ ] भेदके अ्मको नष्ठ करता हुश्ना ( प्र्थात्‌ 
शेयोंके भेदसे श्ञानमें सवंधा भेद पड़ जाता है ऐसे अ्रमको नाश करता हुप्ला ) [ एकस्‌ भ्रवाधित- 
झनुभवर्न शानस्‌ ] जो एक है (-सर्वेथा धनेक नहीं है ) शोर जिसका घनुभवन निर्बाध है ऐसे ज्ञानको 
[ पश्यति ] देखता है--भनुभव ररता है । 

भावार्थ :--ज्ञान है वह शोयोंके स्राकाररूप परिणमित होनेसे ध्वनेक दिखाई देता है, इसलिये 
सबंधा एकान्तवादी उस जश्ञानछो सर्वेधा भ्नेक--खण्डसण्डरूप--देखता हुआ शानमय ऐसा निजका 
नाक करता है; झोर स्याद्वादों तो शानको, शेयाकार होने पर भी, सदा उदयमान द्रव्यत्वके द्वारा एक 
देखता है । 

इसप्रकार एकत्वका भंग कहा है ।२१०। 

७३ 


अप समयसार 


( शादू लविकीडित ) 
श्ेयाकारकलंकमेचकचिति प्रक्षालनं॑_ कल्पय- 
स्नेकाकारचिकीष या स्फुटमपि ड्वानं पशुनेच्छति । 
वैचित्ये पप्पविचित्रताप्ुपमतं ब्वानं स्वत/क्षालित॑ 
पर्यायेस्‍्तदनेकतां परिम्ृश्नन पश्यत्यनेकांतबित्‌ २५४ १॥ 

६ शादू लकिकीडित ) 
प्रत्यक्षा लिख्तिस्फूट स्थिरपरद्र ब्यास्तिताव चित! 
स्वद्रव्यानवलोकनेन परितः शुन्यः पशुनश्यति | 
स्वद्रब्यास्तितया निरूप्य निपुर्णं सद्यः सप्तुन्मजञता 
स्याद्गादी तु विशुद्धनोधमहसा पूर्णो भवन्‌ जीवति ॥२४२॥। 


( प्रब चोथे भंगका कलक्ष रूप काव्य कहा जाता है:-- ) 

इलोकार्थ;-- [पशुः] पशु अ्र्थात्‌ सबंधा एकान्तवादी झज्ञानी, [ शेयाकार-कलजू-मेचक-चिति 
प्रक्षालन कल्पयन ] शेयाकार-रूपी कलड्ुसे ( भ्रनेकाकाररूप ) मलिन ऐसा चेतनमें प्रक्षालनकी 
कल्पना करता हुथझा ( भ्र्थात्‌ चेतनकी प्रनेकाकाररूप मलिनताकों घो डालनेकी कल्पना करता हुश्ना ), 
[ एकाकार-जिकीयंया स्फुटम प्रपि शान न इच्छति ] एकाकार करनेकी इच्छासे ज्ञानको--यद्यपि वह 
झान भतेकाकारखूपसे प्रगट है तथापि-नहीं चाहता [ भ्रर्थात्‌ ज्ञानकों सवंथा एक्षाकार मानकर 
ज्ञानका ध्भाव करता है ); [ ध्नेकान्तवित ] भ्रोर भ्रनेकान्तका जानतेवाला तो, [ पर्याय: तब्‌- 
झनेकतां परिमशन्‌ ] पर्यायोंसे ज्ञानको अ्रनेकताको जानता ( भनुभवता ) हुआ, [ वेखचिश्ये श्रषि 
झविशखित्रताम्‌ उपणत्त ज्ञानम ] विचित्र होनेपर भी भ्रविचित्रताको प्राप्त ( भ्र्थात्‌ भ्रनेकरूप होनेपर भी 


एकरूप ) ऐसे ज्ञानके [ स्वतःक्षालित ] स्वतः क्षालित (स्वयमेव घोया हुश्ला शुद्ध ) [ पश्यति ] 
अनुभव करता है । 


भावाथे:--एकास्तवादी शेयाफाररूप (प्रनेकाका ररूप) ज्ञानको मलित जानकर, उसे धोकर - 
उसमेैंसे शेयाकारोंको दूर करके, शानको शेयाकारोंस रहित एक-पझाकाररूप करनेको चाहता हुश्ा, 
शानका नाश करता है; भोर अनेकान्ती तो सत्यार्थ वस्तुस्वभावको जानता है, इसलिये ज्ञानका स्वरूपसे 
ही प्रनेकाका रपना मानता है । 

इसप्रकार धनेकत्वका भंग कहा है । २५१। 

( भ्रब पाँचवें भंगका कलझ रूप काव्य कहते हैं ।-- ) 

इलोकाथ:--[ पशुः ] पशु भ्र्थात्‌ सवंथा एकान्तवादों भ्रज्ञानी, [ प्रत्यक्ष-प्रालिशित-स्फुट- 
स्थिर-परव्रव्य-स्तिता-बड्चित: ] प्रध्यक्ष #ग्रालिखित ऐसे प्रगट (स्थल) श्रौर स्थिर (-निश्चल ) 


# आलिखित">आलेखन किया हुआ; चित्रित; स्पश्चित; ज्ञात। 


पश्शिष्ट १७६ 
( धादू लक्षिकीडित ) 
सर्द्रब्यमयं प्रपध पुरुष दुर्बासनावासितः 
सवद्रव्यअ्मतः पथ्चुः किल परद्रण्येषु विभाम्यति । 
स्याह्मादी तु समस्तवस्तुषु परद्रव्यात्मना नास्तितां 
जानभिमलशद्धबोधम दमा स्वद्रज्यमेबाअयेत्‌ ॥२४ ३॥ 


परद्रग्योंके भ्रत्तित्वते ठगाया हुमा, [ स्वव्रृ्य श्रनचलोकनेन परितः शून्य: ] स्वद्रव्यकों ( -स्वद्रव्यके 
धस्तित्वको ) नहीं देखता होनेते सम्पूर्णंबया शून्य होता हुश्या [ नश्यति ] नाशको क्राप्त होता है; 
[ स्थाद्ादी तु ] धोर स्याद्वादी तो, [ स्वद्वव्य-प्रस्तितया निपुरं निरुष्य ] धात्माको स्वद्रव्यरूपसे 
भ्रह्तिपनेध्ते निपुरातया देखता है इस लिये [ सच्चः समुम्मज्जता विशुद्ध-बोध-सहसा पूर्णः मबम्‌ ] तत्काल 
प्रगट विशुद्ध ज्ञानप्रकाशके द्वारा पुर्ण होता हुश्ना [जीवति] जीता है--नाशको प्राप्त नहीं होता । 

भावायं:--एकान्तो बाहा परद्रव्यको प्रत्यक्ष देखकर उसके भ्रस्तित्वको मानता है, परन्तु धपते 
प्रात्मद्रव्यको इृन्द्रियप्रत्यक्ष नहीं देखता इसलिये उसे शून्य मानकर भात्माका नाश करता है । स्याद्ादी 
तो ज्ञानरूपी तेजसे झपने ध्रात्माका स्वद्रब्यसे भत्तित्व शवलोकन ककता है इसलिये जीता है--धपना 
ताक्ठ नहीं करता । 

इसप्रकार स्वद्रब्य-एपेक्षासे भ्स्तित्वका (-सत्‌पनेका) भंग कहा है ।२५२। 

( प्रव छटु भंगका कलशरूप काब्य कहते हैं!-- ) 

श्लोकार्ये:-- [ पशुः ] पशु प्र्धात सर्वथा एकान्तवादी प्रज्ञानी, [ दुर्वातनावासितः ] दुर्वासनासे 
( -कुनयकी वासनासे ) वात्तित होता हुभ्रा, [ पुरुष सर्वेद्त्यत्यं प्रप्य ) झात्माको सर्वेब्रव्यमय 
मानकर, [ स्वव्रव्य-ज्मतः परव्रव्येचु किल विभाम्यति ] ( परद्रव्योंमें ) स्वद्वव्यके अमसे परद्रथ्योंमें 
विश्वास्त करवा है; [ स्थादादो तु] झोर स्पाद्ादी तो, [ ससस्तवस्तुषु परद्रव्यात्मना नार्तितां जानने] 
समस्त वस्तुभोंमें परद्रव्यस्वरूपसे नास्तित्वको जानता हुभा, [ निर्मेल-शुद्ध-बोध-सहिसा ] जिसको 
शुद्धज्ञान महिमा निर्मल है ऐसा वर्तता हुप्वा, [ स्वद्धग्यम एवं ग्राथयेत्‌ .] स्वद्रव्यका ही श्वाश्रय 
करता है । 

भावषाज:--एकान्तवादोी धात्माको स्वद्रव्यमय मानकर, झात्ममें जो परद्रव्यको भपेक्षासे 
नास्तित्व है उतका लोप कश्वा है; धोर स्याद्ादी तो समस्त पदार्थो्में परद्रव्यकी भपेक्षासे नास्तित्व 
म्रानकर निज द्रव्यम्ें रपता है । | 

इसप्रकाद १रद्रव्यको धपेक्षात्रे नास्तित्वका ( -असत््‌पनेका ) भंग कहा है ।२५३। 

( धब सातवें भंगका कसधरूप काब्य कहते हैं।-- ) 


भ्ध० समयसार 


( शादू लबिक्रोडित ) 
मिन्‍्नलेत्रनिषण्णवो ध्यनियतज्यापारनिष्ठ: सदा 
सीदत्येब बह! पतंतममितः पश्यन्पुमांस पशु! | 
स्वत्तेत्राध्तितया निरुद्धरमसः स्याद्रादवेदी पुन- 
स्तिष्ठत्यात्मनिखातबोध्यनियतथ्यापारश्षक्तिमंबनू ॥२४४॥।। 
( शादू लविक्रीडित ) 
स्वत्तेत्र स्थितये ए्थम्विधपरत्षेत्रस्थितार्थोज्य्ननात्‌ 
तुच्छीभूय पशु! प्रणश्यति चिदाकारान सहायेंवेप्न्‌ । 
स्याद्वादी तु वसन्‌ स्वधामनि परत्तेत्रे विदझआाप्तितां 
त्यक्तार्थों पि न तुच्छतामनुभवत्याकारकर्षी परान्‌ ॥२४४।। 











इ्लोकार्थ:-- [ पशु: ] पशु भर्थात्‌ सवंया एकान्तवादी प्ज्ञानो, [ भिन्न-क्षेत्र-निषण्ण-बोध्य- 
मियत-व्यापार-निष्ठः ] भिन्त क्षेत्रमें रहे हुए शेयपदार्थोमें जो ज्ेय-शायक सम्बन्धरूप निश्चित व्यापार 
है उसमें प्रवतंता हुप्ता, [ पुर्मासम प्रभितः बहि: पतन्तमु पदयन्‌ ] प्रात्माको सम्पूर्णातया बाहर 
( परक्षेत्रमें ) पड़ता देखकर ( -स्वक्षेत्रसे भ्रात्माका अस्तित्व न मानकर ) [ सदा सीदति एवं ] सदा 
नाछको प्राप्त होता है। [ स्थाह्ाववेदी पुनः ] भ्रोर स्याद्वादके जाननेवाले तो [ स्वक्षेत्र-प्रस्तितया 
निरद्ध रमसः ] स्वक्षेत्रसे भ्रस्तित्वके कारण जिसका वेग रुका हुश्चा है ऐसा होता हुम्ना ( श्र्थात्‌ 
स्वदषैश्वमें बतेता हुभा ), [ श्रात्म-निलात-बोष्य-नियत-व्यापा ह-शक्ति: मबन्‌ ] भ्रात्मामें ही प्राकार- 
रूप हुए ज्ञेयोंमें निश्चित व्यापारकी शक्तिवाला होकर, [ तिष्ठति ] टिकता है-णीता है ( -नाशको 
प्राप्त नहीं होता ) । 

भावा्।--एका भिन्न क्षेत्रमें रहे हुए ज्ञेय पदार्थोको जाननेके कार्यमें प्रवृत्त होने पर 
शात्माको बाहर पड़ता ही मानकर, ( स्वक्षेत्रसे ध्वस्तित्व न मानकर ), ध्पनेको नए करता है; दयोर 
स्थाद्गादी तो, 'परक्षेत्रमें रहे हुए ज्ञेयोंकी जानता हुप्ना इपने क्षेत्रमें रहा हुथ्ना आत्मा स्वक्षेत्रसे भ्रस्तित्व 
धारण करता है' ऐसा मानता हुघ्वा टिकता है--नाशको प्राप्त नहों होता । 

इस प्रकार स्वक्षेत्रसे भ्स्तित्यका भंग कहा है ।२५४। 


( ध्द ग्लाठवें मंगका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- ) 

श्लोकार्थ:--[ पशुः ] पशु भर्थात्‌ सवंथा एकान्तवादी पझ्नज्ञानी, [ स्थक्षेत्रस्थितये पृथरिबध- 
परक्षेत्र-ह्थित-प्रथं-उज्भनात ] स्वक्षेत्रमें रहनेके लिये भिन्न भिन्‍न परक्षेत्रमें रहे हुए शेय पदार्थोंको 
छोड़नेसे, [ श्रथें: सह चिद्‌ प्राकारान बमन्‌ ] ज्ञेय पदार्थोंके साथ चेतस्यके प्राकारोंका भी वमन करता 


परिक्षिद्र भ्र्दर 


( क्षादू लविक्रीडित ) 
पूर्वालं बिवयोष्यनाक्समग्रे ज्ञानस्थ नाशं विदन 
सीदत्येब न किंचनापि कलयन्नत्यंततुच्छः पशुः | 
अस्तित्व॑ निजकालतो उस्य कलयन्‌ श्याद्वांदवेदी पुनः 
पूर्ण सितिष्ठति बाह्मवस्तुषु ध्हुभूत्वा विनश्यस्स्वपि ॥२५६॥। 


हुप। ( भ्रर्यात शेव पदार्थोंके निर्मित्तते चेतन्यमें जो धाकार होता है उनको भी छोड़ता हुथा ) 
[ हुच्छीभुय ] तुच्छ होकर [ प्रशध्यति ] नाशको प्राप्त होता है; [ ध्याद्वादो तु ] धोर स्पाद्ादी तो 
[ स्वधामनि बसन्‌ ] स्वक्षेत्रमें रहता हुधा, [ परक्षेत्रे तास्तितां विदन ] परक्षेत्रमें प्रपता नास्तित्व 
जानता हुआ [ त्यक्त-धर्थ: ध्षि ] ( परक्षेत्रमें रहे हुए) शैय पदार्थोंकी छोड़ता हुध्ा भी [ परान्‌ 
ह्याकारकर्षो ] वह पर पदार्थोंमें से वेतन्यके झाक।रोंकों खींचता है ( भर्थात्‌ शेयपदार्थोके निमित्तसे 
होनेवाले चेतन्यके प्राकारोंको नहीं छोड़ता ) [ तुच्छताम धनुभवति न ] इसलिये तुच्छताको प्राप्त 
नहीं होता । 

भावा्थ!ः--प रक्षेत्रमें रहे हुए शोेय पदा्षोंके झाकाररूप चंतन्यके झ्याकार होते हैं उन्हें यदि मैं 
झपना बनाऊंँगा तो स्वक्षेत्रमें ही रहनैके स्थान पर परक्षेत्रमें भी व्याप्त हो जाऊँगा, ऐसा मामकर प्रज्ञानी 
एकान्तवादी परक्षेत्रमे रहे हुए शेय पदार्थोंके साथ ही साथ चेतन्यके घाकारोंको भी छोड़ देता है। इस प्रकाश 
! स्वयं चैतन्यके ग्राकारॉसे रहित तुच्छ होता है, नाशको प्राप्त होता है । भौर स्याद्वादी तो स्वक्षेत्रमें रहता 
हुश्ना, परक्षेत्रमें भ्रपने नास्तित्वको जानता हुश्रा, शेय पदार्थोंको छोड़कर भी चेतन्यके धाकारोंको नहीं 
छोड़ता; इसलिये यह तुच्छ नहीं होता, नष्ट नहीं होता । 

इसप्रकार परक्षेत्रकी भ्रपेक्षासे नास्तित्वका भंग कहा है ।२५५। 

( धब नवसें भंगका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- ) 


श्लोकार्थ:--[ पशुः ] पशु प्र्थात्‌ स्वधा एकान्तवादी ध्ज्ञानी, [ पृथ॑-प्रालस्बित-बोध्य-लाश- 
समये शानस्य नाश बिंदन्‌ ] पूर्वालम्दित शेय पदार्थोोके वाशकै समय ज्ञानका भो नाश जानता हुझा, 
[ ने किज्यन हपि कलयत्‌ ] भोर इहसप्रकार शातकों कुछ भी ( वस्तु )न जातता हुभा ( भर्चात्‌ 
शानवर्तुका भ्रस्तित्व ही नहीं मानता हुधवा ), [ ध्त्यन्त-सुच्छ: ] भ्त्यन्त तुच्छ होता हुआ, [ सीदति 
एब ] नाक्षको प्राप्त होता है; [व्पाद्ादबेदी पुनः ] ध्ोद स्थाद्ादका ज्ञाता तो [ प्रस्प. निज-कालतः 
पझस्तित्वं कलयन्‌ ] धात्माका निज कालसे ध्स्तित्व जानता हुश्ना, [ बाह्मबस्तुषु मुहः मृत्या विनश्यस्सु 
झपि ] बाहा बस्तुएँ बरम्नार होकर नाशको प्राप्त होती हैं, फिश भी [ पूरा: तिथ्ठति ] स्वयं पूर्ण 
रहताहै।.... 


| समयसार 


( शादू लविक्रीडित ) 
अरथलिंवनकाल एवं कलयन्‌ हानस्प सत्तवं बहि- 
इयालंबनलालसेन मनसा आम्यन्‌ पश्ुुनश्यति । 
नास्तित्वं परकालतो 5सप कलयन स्याद्ादवेदी पुन- 
स्तिष्वत्यात्मनिलातनित्यसह जड्भानेकपुज्जी मवन्‌ ॥२५७॥।। 
( शादु लविक्रीडित ) 
विश्रान्तः परभावभावकलनात्नित्यं बहिवस्तुषु 
नश्यत्येव पशु) स्वमावमह्टिमन्येरांतनिश्वेतन! । 
सर्वस्मान्नियतस्वभावमभवनझ्ञानादि भक्ती भवन, 
स्याद्ादी तु न नाक्मेति सहजस्पष्टीकृतप्रत्ययः ॥२५८॥ 
भावषाज:--पहले जिन शेय पदार्थोंको जाने थे वे उत्तर कालमें नष्ट हो गये; उम्हें देखकर 
एकास्त॒वादो अपने ज्ञानका भी नाश मानकर भ्रज्ञानी होता हुग्या प्रात्माका ताश करता है । भोर स्याद्ादी 
तो, शेय पदा्थोंके नष्न होने पर भो, ध्पना प्रस्तित्व भ्पने कालसे ही मानता हुआ नष्ट नहीं होता । 
-इसप्रकार स्वकालकी अपेक्षासे म्बस्तित्वका भंग कहा है ।२५६। 
( ध्ब दक्षवें मंगका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- ) 
इलोकार्थ:--[ पशु! ] पशु भर्थात्‌ भज्ञानी एकान्तवादों, [ प्र्थ-प्रालम्धन-काले एवं शानस्य 
पत्थं कलयन्‌ ] शेयपदार्थोंके घालम्बन कालमें ही शानका प्रस्तित्व जानता हुप्रा, [बहि:- सेय-प्रालस्ब न- 
लालसेन-मनसा जअ्ञाम्पन | बाह्य जेयोंके भालम्बनकी लालसावाले चित्तते ( बाहुर ) भ्रमण करता 
हुप्ा [नश्यति] नाशको प्राप्त होता है; [स्थाह्ादबेदी पुनः] झोर स्पाद्वादका ज्ञाता तो [ पर-कापतः 
झत्य नास्तित्वं कल पन्‌.] पर कालसे धात्माका नास्तित्व जानता हु पा, [ धात्म-निस्ात-नित्य-सहुज- 
ज्ञान-एक-पुठझजोी भबन्‌ ] स्‍झ्रात्मामें हृढ़तया रहा हुप्ना नित्य सहज ज्ञानके पु जरूप वर्तता हुप्ना [ तिष्ठति ] 
टिकता है-नह नहीं होता । 
भावाये/-- एडान्तवादी शेयोंके भ्रालम्बनकालमें ही ज्ञानका सतुपना जानता है, इस लिये शेयोंके 
झालम्बनमें मनझो लगाकर बाहर भ्रमण करता हुप्ता नह हो जाता है | त्याद्ादो तो पर शेमोंके कालसे 
झपने नास्तित्वको जानता है, ध्पने ही कालसे घने ध्रस्तित्वको जानता है; इसलिये शेयोंसे भिन्न ऐसा 
शानके पु जरूप वर्तता हुध्वा नाशको प्राप्त नहों होता । 
इसप्रकार परकालकी ध्पेक्षासे नास्तित्वका भंग कहा है ।२५७। 
( भ्रव ग्यारहवें भंगका कलद्रूप काव्य कहते हैं | ) ह 
... शलोकार्थ:- [ पशु: ] ध्र्थात्‌ एकान्तवादी पज्ञानो, [ परभाव-माव-कलनात्‌ ] परभावोंके 
भवन ( प्रस्तित्व-परिणमन ) को ही जानता है ( धर्षात्‌ परभावसे हो ध्ृपना धस्तित्व मानता है, ) 


पंरिंशिए भूदरे 


( शादु लक्षिकीडित ) 
अध्यास्यात्ममि सर्वेभावभवन शुद्ध स्वमभावच्युतः 
सबश्राप्यनिवारितों गतमयः स्वेरं पश्चु/ कीडति ! 
स्याद्वादी तु विशुद्ध एव लक्षति स्वस्प स्वभाव भरा- 
दारूढः प्ररभावभावविरहव्यालोकनिष्कपितः ॥२४९।। 


इसलिये [ नित्य बहिः-बस्तुषु विधान्त: ] सदा बाह्य वस्तुध्ोंमें विभाम करता टहुधा, [स्वभाव-भहिसनि 
एकान्त-निश्वेतनः ] ( धपने ) स्वावको महिमामें धत्मन्त निश्वेतन ( जड़ ) वर्तंता हुप्रा, [ नश्यति 
एव] नाशको प्राप्त होता है; [स्थाह्वादी तु] भोर स्यादादी तो [ नियत-स्थमाज-सबन-शानातु सबस्मात्‌ 
विभक्त: मबन्‌ ] ( प्रपने ) नियत स्वभावके भवनस्वरूप ( -परिशमनस्वरूप ) ज्ञानके कारण सब 
( परभावों ) से भिन्न बतंता हुथा, [ सहज-स्पष्टीकृत-प्रध्ययः ] जिसते सहज स्वभावका प्रतीतिरूप 
हातृत्व स्पष्ट-प्रत्यक्ष-भनुभवरूप किया है ऐसा होता हुभा, [ नाशलु एति ल ]) नाशको प्राप्त नहीं 
होता । 

भावार्थ :--एकान्तवादी परभागोंसे ही भ्रपना सत्पना मानता है, इसलिये बाहा वस्तुध्नोंमें 
विश्राम करता हुझा भात्माका नाश करता है; भोर स्शद्वादी तो, शानभाव शेयाकार होने पर भी 
जान भावका स्वभावसे धस्लित्व जानता हुंधा, झात्माका ताक्ष नहीं करता । 

इसप्रकार स्व-सभावकी ( भपने भावकी ) ध्धपेक्षासे झरितत्वका भंग कहा है ।२५८। 

( प्रब बाशहुदें मगका कलशरूप काव्य कहते हैं ।-- ) 

श्लोकार्ष:--[ पशुः ] पशु प्र्थात्‌ झशानी एकान्तवादी, [ स्व-भाव-भसवरन पात्मति भ्रध्यास 
शुद्ध-स्थभाव-च्युत। ] सव॑ भावरूप भवनका धात्मामें श्रध्यास करके ( धर्थात्‌ स्ात्मा सब झ य 
पदार्थोंके भावरूप है, ऐसा मानकर ) शुद्ध स्वभावसे च्युत होता हुआ, [ ध्रनिवारितः सर्वत्र ्पि स्वर 
गतभय:ः फ्रीडति ] किसी परभावको दोष रखे बिना स्व परभावोंमें स्वच्छन्दता पुर्वेक निर्भयतासे 
( निःशंकतया ) कीड़ा करता है; [ स्पाद्ादो तु ] झोर स्याद्वादी तो [स्वस्य स्वसावं भरात शारुढ़: ] 
झपने स्वभावमें प्रत्यन्त भारुढ़ होता हुआ, [परभाव-भाव-विर ह-ध्यालोक-निष्कम्पित:] परभावरूप 
झवनके भ्रभावको टृष्टिके कारण [ प्रर्थात्‌ भ्ात्मा परद्रष्योंके भावोंरूपसे नहीं है-- ऐसा जानता होनेसे ) 
निष्क॒श्प थर्तता हुप्रा, [ बिशुद्धः एव लसलि ] शुद्ध ही विराजित रहता है । 

सावार्थ:--एकान्तवादी सर्व परभावोंको तिजरूप जानकर भ्रपनें शुद्ध स्वभावसे च्युत होता 
हुँसा सवंत्र ( सर्द परभावोंमें ) स्वेच्छाचारितासे नि:शंकतया प्रवृत्त होता है; भौर स्याद्वादों तो, 
परभावोंको जानता हुश्ना भी, ध्पने शुद्ध ज्ञानस्वभावको सर्वे प्रभाबोंसे भिन्‍न धनुभव करता हुथा 
पोभित होता है । 

हसप्रदार परभावकी प्॒पेक्षासे तास्तित्वका भंग्र कहा है ।२५६। 


अप सुमयसार 


( शादू लविक्रीडित ) 


प्रादर्भावविरामप्न द्वितवहज्ज्ञानांशनानार्मना 

निर्डानातक्षणमज्भसज्भपतितः प्रायः पश्ुनश्यति । 

स्पाद्वादी तु चिदात्मना परिमशंथ्रिद्वस्तु नित्योदितं 

टंकोत्कीणंघनस्वमावमद्दिम ज्ञानं भवन जीवति ॥२६०॥ 
( शादूलकिक्रीडित ) 


टंकोत्कीण विशुद्धभो पविसराकारात्मतत्त्ताशया 
वाब्लस्युच्छलदब्डचित्परिणतेर्मिन्न पशु! किंचन । 

ज्ञानं नित्यमनित्यतापरिगमे5प्पासादयत्युब्ज्वलं 

स्याद्मादी तदनित्यतां परिम शंथ्रिद्वस्तुशत्तिक्मात्‌ ।२६१॥। 


( धब तेरहवें भंगका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- ) 

एलोकार्थ:--[ पशु: ] पशु भर्थात्‌ एकास्तवादी धशानी, [ प्राठुर्माष-विराम-मुप्रित-बहत्‌- 
शासन-झंश-नाना-पात्मना निर्शानात्‌ ] उत्पाद-ब्ययसे लक्षित ऐसे बहते (-परिणमित होते ) हुए 
ज्ञातके अ्रंशरूप अनेकात्मकके द्वारा ही ( भ्रात्माका ) निणुय भ्र्थात्‌ ज्ञान करता हुआ, [ क्षणभज- 
संग-पतितः ] #क्षएमंगके संगमें पड़ा हुभा, [ प्रायः नहयति ] बहुलतासे नाक्षको प्राप्त होता है, 
[स्पाह्वादी तु] भोर स्थाद्वादी तो [चिद्‌ू-झात्मना चिद्‌-वस्तु निश्य-उदितं परिमशन्‌] चेतन्यात्मकताके 
द्वारा चेतन्य वस्तुको निध्य उदित--प्रनुभव करता हुआ्चा, [टंकोल्कोशं-घन-स्वभाब-महिम ज्ञानं-भवन्‌ ] 
टंकोत्कीएंघतस्वभाव ( -टंकोत्कोएं पिडरूप स्वभाव ) जिसकी महिमा है ऐसे ज्ञानहुप बतंता हुआ, 
[ जीवति ] जीता है । 

भावाज:--एकान्तवादी श्ष योंके घाकारानुसार शञानको उत्पन्न शोर नष्ट होता हुआ देखकर, 
धनित्य पर्यायोंके द्वारा प्लात्माको सवंथा प्रनित्य मानता हथा, भ्ृपनेको नष्ट करता है। झौर स्याद्वादी तो, 
यद्यपि ज्ञान श यानुसार उत्पन्न-विनष्ट होता है फिर भी, चंतन्यभावका नित्य उदय द्नुभव करता हु 
जीता है--नाक्षको प्राप्त नहीं होता । 

इसप्रकार नित्यत्थका भंग कहा है ।२६०। 

( भ्रब चोदहवें भंगका कन्नशरूप काव्य कहते हैं :-- ) 


एलोकार्थे:--[ पशुः ] पशु श्र्थात्‌ एकान्तवादी झज्ञानों, [ टंकोस्कीर्ण विशुद्ध-बोध-विसर- 
प्राकार-प्रात्म-तत्व-झाशया ] टंकोत्कीरं विशुद्ध शानके विस्ताररूप एक-शाकार ( स्देथा नित्य ) 





७ क्षणभंग--क्षण-क्षणमें, होता हुआ नाश; क्षणभंगुरता; बनित्यता । 


परिशिष्ट भ८प ४ 


( भनुष्दम ) 
ई्यश्ानविसूदानां ह्ानमात्र प्रसाथयन ! 
मात्मतस्वमनेकांतः ध्वयमेवानुमूयत्रे ।२६२।। 





भात्मतत्वकी प्राशासे, [ उच्छलतृ-पण्छ-चित्परिणते: भिन्न॑ किड्चन वाञद्ति | उछलती हुई निर्मेल 
चैतन्य परिणतिसे भिन्‍न कुछ ( भ्रात्मतत्त्वको ) चाहता है ( किन्तु ऐसा कोई श्रात्मतत्त्व है नहीं ), 
_स्थाद्वादो | धोर स्थाद्ादी तो, [ चिद्‌-बस्तु-धृत्ति-करमात्‌ तद्‌-धनित्यतां परिमृशन्‌ ] चैतन्य वस्तुकी 4 त्तिके 
(-परिणतिके, पर्यायके) क्रम द्वारा उसकी झनित्यताका धनुभव करता हुआ, [ निश्यम्‌ ज्ञानं प्रतित्यता 
परिगरमे झ्पि उम्ज्वलम धासादयति ] नित्य ऐसे श्ञानको प्रनतित्यतासे व्याप्त होनेपर भी उज्ज्वल 
(-निर्मेल ) मानता है--भ्रनु भव करता है । 

भावा्थ:--एकान्तवादी ज्ञानकों सर्वेधा एकाकार- नित्य प्राप्त करनेकी वांछासे, उत्पन्न 
होनेवाली औद नाश होनेंबाली चेतन्यपरिणितिसे पृथक कुछ श्ानको चाहता है। परन्तु परिणाम के 
झतिरिक्त कोई पृथक्‌ परिणामी तो नहीं होता । स्पाद्वादी तो यह मानता है कि-- यद्यपि द्रव्यापेक्षासे शञान 
नित्य है तथापि क्रमशः उत्पन्न होनेवाली और नष्ट होवेवाली चेतन्यपरिणशतिके क्रके कारण शान 
धनित्य भी है; ऐसा ही वस्तुस्वभाव है । 

इसप्रकार धनित्यत्वका भंग कहा गया ।२६१। 

पुर्वोक्त प्रकारसे प्नेकांत, भशानसे मृढ़ हुए जोबोंको झानमात्र झ्ात्मतत््व प्रसिद्ध कर देता है-- 
समझा देता है! इस प्रथेका काव्य कह जाता है ।-- 

इलोकार्थ:--[ इति ] इसप्रकार [ भ्रनेकान्त: ] प्रनेकान्त प्र्थाव्‌ स्पाद्ाद [ ध्रान-विभढानां 
शञानमात्र द्यात्मतरवम्‌ प्रताषयन्‌ ] भज्ञानमूढ़ प्राणियोंकों ज्ञानमात्र धात्मतत्त्व असिद्ध करता हुआ्ना 
[ स्थयमेद धनुसूयते | स्वयमेव प्नुभवमें प्राता है । 

भावायंः--शानमात्र प्रात्मवस्तु श्रनेकान्त मय है । परन्तु झनादि कालसे प्राणी ध्वपते घाप अथवा 
एकान्तवादका उपदेश सुनकर ज्ञानमात्र घ्ात्मतत्त्व सम्बन्धी भनेक प्रका रसे पक्षपात करके ज्ञानमात्र ध्ात्म- 
तत्वका नाश करते हैं । उनको (भ्रश्ञानी जोबोंको) स्थाद्ाद झानमात्र प्रात्मतस्वका धनेकान्तस्वरूपपना 
प्रगट कर्ता है-समभझाता है। यदि झपने आत्माकी भोर हृष्टिपात करके--पघनुभव करके देखा जाये तो 
(स्याद्वादके उपदेशानुसार) ज्ञानमात्र प्ात्मवस्तु सपने घाप झनेक धमंयुक्त प्रत्यक्ष स्नु भवगो चर होती है। 
इसलिये हे प्रवीण पुरुषों | तुम श्ञातको तत्स्वरूप, धतत्सर्वरूप, एकस्वरूप, झनेकश्वरूप, ध्पने द्रव्य-क्षेत्र- 
काल-पाव से सरस्वरूप, परके द्रव्य-्क्षेत्रकाल-भावसे धसत्टंदरूप, नित्यस्वरूप, अनित्यस्वरुष इत्यादि 
धनेरक घर्मस्वरूप प्रत्यक्ष अनु मवगोचर करके प्रतीतिमें लाघो । यहीं सम्यरज्ञान है। सदंधा एकान्त 
मासता बहु मिथ्याश्ञान है ।२६२॥ 


श्कपे समयसाब 


( धनुष्टुम ) 
एवं तत्तव्यवस्थित्या सवं व्यवस्थापयन्‌ स्वयम्‌ । 
अलंघथ” शासन जनमनेकान्तो व्यवस्थित! ।॥॥२६३॥ 
नख्नेकां वमयस्पातवि किमथमत्रात्मनों ब्ञानमात्रतया ध्यपदेश! ? लक्षणप्रसिद्धया 
लक्ष्यप्रसिद्धयम्‌ । आत्मनों हि ज्ञान लक्षणं, तदसाधारणगुणत्वात्‌ । तेन श्ञानप्रतिद्धथा 
'हल्लक्ष्यश्यात्मनः प्रसिद्धि! । 


नतु किमनया लक्षणप्रसिद्ध था, लक्ष्यमेव प्र साधनीयम्‌ ! नाप्रसिद्धलक्षणस्थ लक्ष्यप्रसिद्धि! 
ब्रसिद्धलश्षणस्येव तत्मसिद्धें! । 

नतु कि वल्लक्ष्यं यब्द्वानप्रसिद्धधा ततो भिन्न प्रसिध्यति ! न ब्वानाड्िनन लक्ष्य, 
हानात्मनोद्रव्यत्वेनामेदात ! 

तह कि कृतो लक्ष्यक्षणविभागः ? प्रसिद्धश्रसाध्यमानतवात्‌ कृतः | प्रसिद्ध हि ज्ञान, 
हानमात्रस्य स्वसंवेदनसिद्धत्वाब; तेन प्रसिद्धेन प्रसाध्यमानस्तदविनाभूतानंवधम सम्ृदय- 


धपूर्वोक्त प्रकारसे वस्तुका स्वरूप ध्वनेकान्तमय दोनेसे प्रनेकान्त धर्थात्‌ स्याद्राद सिद्ध हुश्ना' इस 
हथंेका काव्य सय कहा जाता है :-- 


श्लोकार्थ:--[ एवं ] इसप्रकार [झ्नेकान्त:] भनेकान्त-- [ जेबम्‌ झलड्भूघ शासनम] कि जो 
बिनदेवका अलंध्य ( किसीसे तोड़ा न जाय ऐसा ) शासन है वह - [तस्य-ध्यवस्थिट्या] बस्तुके यथार्थ 
स्वरूपकी ब्यवस्थिति ( व्यवस्था ) द्वारा [ स्वयम्‌ स्थ' व्यवस्थापयन्‌ ] स्थयं प्रपने ध्ापको स्थापित 
करता हुझा [व्यवस्थित:] स्थित हुघ्ला--निर्चित हुघ्चा--सिद्ध हुश्ना । 

भाषाये:--धनेकान्त धर्वात्‌ स्याद्वाद, वस्तुस्वरूपको यथावत्‌ स्थापित करता हुआ्ा, स्वतः सिद्ध 
हो गया। वह पनेकान्त ही निर्याध जिनमत है झोर यथार्थ वस्तुस्थितिको कहनेवाला है। कहीं किसी ने 
असत्‌ कल्पनासे वचनमात्र प्रलाप नहीं किया है | इसलिये हे निपुणा पुरुषों ! भलीभांति विचार करके 
प्रत्यक्ष मनुमान-प्रमारासे प्रनुभव कर देखो ।२६३। 

( यहाँ घाचायेदेव भनेकान्तके सम्बन्धमें विशेष चर्चा करते हैं ;--. ) 

(प्रश्नः--) प्रात्मा धनेक्ान्तमय है फिर भी यहां उसका ज्ञानमात्रतासे क्यों व्यपदेश ( कथन, 
नाम) किया जाता है ? ( यद्यपि धारमा धननन्‍्त घरमयक्त है तथापि उसे ज्ञानभाशरूपसे क्यों कहा जाता 
है ? ज्ञानमात्र कहनैसे तो भ्न्यध्र्मोंका निषेध समझा जाता है। ) 

(उत्तर:--) लक्षणाडी प्रश्चिद्धिके द्वारा लक्ष्यकी ्रसिद्धि करनेके लिये झ्ात्माका श्ानमात्ररूपसे 
व्यपदेश किया जाता है। भ्रात्माका ज्ञान लक्षण है, क्योंकि ज्ञान घात्माका भ्साधारण गुण है (-पध्न्य 


फ्त्लि्क ह प्द्छ 


धूर्तिरात्मीगप्तती हममात्वशितनिस्त्तय दहया :कमातरमंग्रवतत' सदपिनाभूत अ्नतेरेम अत 
फ्याकरसपतेग्ततावत्सर्मस्तमेंवेका सन्वात्मों। दंतईर्थपेवातास्य  शोनेमार्जेवयो' ब्येपदेश! । 
हे कुक परीकमग हानतधम मयर्येत्मन! कर्थ शांनमात्रत्वमू है। प्रस्परव्यतिरिक्तानंतर्थम- 
सर्टीपिपरिर्णत सकते तिममिमंवर्पे न स्वयमेवः मंबभाएँ । संत एंबास्प आन के मि मात्र मावरूपेज सवयमेव भंबनात | अत एंबाएय श्ोनपात्रकमार्यातिपाति- 


ष्प्र्शत दत) (७:४८ 5 श्ट 


द्रच्प्रोश्रे ला नती-हैःःग इसविये लामंशी प्रसिद्िकेद्वारा उसके  लकेकी--प्रोष्मोकों - प्रसिद्ध 
होती है; ८ प्रदो। #छ (हे £ छाएएपूट सर >विाए टी ऋफ्रए जरा - पर हु 
कग्र 6 (प्रसन5--) इस"लक्षणकी प्रसिंद्धिते'क्यां प्रयोजन है ? मांत्र लक्ष्य ही प्रसाध्ये भ्र्थात्‌ प्रंसिद्धि 
कस्नेकिःय हैं ।((: दर्सालिये शेलतराकी इसिंद किंयें:बिना' मात्र लक्ष्यको ही--भोत्माकों ही-- प्रंसिर्द क्‍यों 
मक्करतेटीए) ता ए7फ् छएछके मे 7 कक फेज! हय य 28 हम आय 2 कि 

६ ० (छसतर!-) जिसे लक्षश श्रप्रसि हो उसे (पर्था््‌ जो लेसेएंकी नहीं जानता ऐसे प्रेजांनो 
अनेकों ) लद्यकी ग्रसिद्धिनहीं होती | जिसे अक्षरा प्रसिद्ध हींता' है।डंसोको लक्ष्यकोी प्रसिद्धि होतीं है । 
एहसलियेम्मशानीको बहले लक्षश' बंत्तलाते हैं उसके बाद वह लेक्ष्यकी प्री कर संकेता है ।) 

(प्रश्व:--) ऐसा कौनवा लय है मकि जौ जीमकी पैसिंडिके द्ार्श उंससे( शानेसे ) भिन्न 

प्रश्धिद होता है हि "ए उप वहाजक व लए व कीपय के पृ 
[0 फा६ (उसरः»०) जानते  भिरत लक्ष्य नहीं है, क्योंकि शान; औोरें सीत्मार इध्यपनेंसे श्रमेद है | 
73: - [प्रहंचः--) तक फिर लक्षण धोर लेक्यका विभाग किसलिये किया गया है? 


४ / ' (उत्तरः--) प्रसिद्धश्व भौर #प्रसाध्यमानस्वके कारण लक्षण धौर लक्ष्यका विभाग किया यया 
हैं| ज्ञान प्रसिद्ध है, क्यों के शञानमत्रिको स्वसंवेदनसे सिंद्धपना है ( भ्र्थात्‌ शान सर्व प्रांणियोंको 
[ फ 

स्व्संवेदनरूप भनुभवमें घ्ाता है); वह प्रसिद्ध ऐसे शानके द्वारा प्रसाष्यमान, तद्‌-प्रविनाभूत (-ज्ञानके 

साथ झंविनाभावी सम्बन्धवाला) झनेन्‍्त घर्मोका समुदायरूप मूर्ति धात्मा है। ( ज्ञान प्रथिद्ध है; भोर 
तके साथ जिनका धविनाभावी संम्बन्ध है ऐसे अनन्त धर्मोका समुदायस्वरूप धात्मा उस झ्ञानके द्वारा 

प्रसाध्यमान है। ) इसलिये शानमात्रमें भ्चलितंपनेसे स्थापित हृष्टिके द्वारा, ऋ्मरूप शौर ध्क्रमरूप 
वर्तमान, तद-झविनाभूत (-शानके साथ प्रविनाभावी सम्बन्धवाला) भनन्‍्तधर्मंसमृह जो कुछ जितना 

लक्षित होतां है, वह सब वास्तवमें एक धात्मा है। व 28 

" इसी कारणसे यहाँ ध्ात्माका ज्ञानमाञ्नतासे व्यपदेश है। ., 

ह 3: /पिश्नः-८). जिसमें क्रम और पग्रकमसे , प्रवतंमान झनन्‍्त धर्म हें ऐसे भात्माके ज्ञानम|त्रता 

छिपप्रकाप है? .. -. ..: - | के 


ह# ७५ ० ,झाराछ्ामार नयी प्रसिड, क्रिया/जाता हो ।#-ज्ञान प्रसिद्ध है और आत्मा प्रसाध्यमान है। ) 











प््णद्च घमयसार 


न्‍्यो 5नंतवा। शक्तयः उत्प्लबंते। आत्मद्रव्यहेतुभूतचेतन्यमात्रभावधारणलक्षणा जीवत्वश्कक्तिः है । 

अजचहस्वात्मिका चितिश्क्तिः २ | अनाकारोपयोगमयी दृश्निशक्ति! हे । साकारोपयोगमयी 
स्वरूपनिवेत 6 हे छू 

ब्ञानश्क्ति! ४ | अनाकुलत्वलक्षणा सुखशक्ति! ५ । नसामथ्यरूपा बीय शक्ति! ६ । 

अखं डितप्रतापस्वातंठ पशालित्वलक्षणा प्रश्नुत्वशक्ति! ७ | संवेभावव्यापकेकभावरूपा विश्युत्व- 

शक्ति! ८ । विश्वविश्वसामान्यमावपरिणतात्मदर्शनमयौ सवदर्शित्वशक्ति! ९ | विश्वविश्व- 

विशेषभावपरिणतात्मज्ञनमयी सब ध्त्वशक्तिः १० । नीरूपात्मप्रदेशप्रकाशमानलोकालोकाकार- 


(उत्तरः:--) परस्पर भिन्न ऐसे प्रनन्त धर्मोके समुदायरूपसे परिणत एक ज्ञप्तिमात्र भावरूपसे 
स्वयं ही है, इसलिये ( भ्रर्थात्‌ परस्पर भिन्‍न ऐसे अ्रनन्त घर्मोके समुदायरूपसे परिणमित जो एक 
जाननक्रिया है उस जाननक्ियामात्र भावरुपसे स्वयं ही है इसलिये) झ्रात्माके ज्ञानमात्रता है। इसी लिये 
उसके ज्ञानमातर एकभावकी अन्त!पातिनी (-ज्ञानमात्र एक भावके भी तर प्रा जानेवाली-) प्रनंत शक्तियाँ 
छछलती हैं । ( आत्माके जितने धर्म हें उन सबको, लक्षराभेदसे भेद होने पर भी, प्रदेशभेद नहीं है। 
झात्माके एक परिणाममें सभी धर्मोका परिणमन रहता है। इसलिये प्रात्माके एक ज्ञानमात्र भावके 
भीतर प्रनन्त शक्तियाँ रहती हैं। इसलिये ज्ञानमात्र भावमें-ज्ञानमात्र भावस्वरूप शात्म।में-प्रनन्त 
शक्तियाँ उछलती हैं। ) उनमेंसे कितनी ही शक्तियाँ निम्नप्रकार हैं:-- 

श्रात्मद्रव्यके कारणभूत ऐसे चेतन्यमात्र भावका घारण जिसका लक्षण ग्र्थात्‌ स्वरूप है ऐसी 
जीवत्वशक्ति । ( श्रात्मद्रव्यके कारणमभूत ऐसे चेतब्यमात्रभावरूपी भावप्राणका घारण करना जिसका 
लक्षण है ऐसी जीवत्व नामक घक्ति ज्ञानमात्र भावमें-प्रात्मामें--उछलतो है )। १। झजड़त्वस्वरूप 
चितिशक्ति (प्रजडत्व प्र्थात्‌ चेतनत्व जिसका स्वरूप है ऐसी चितिशक्ति | )।२। प्रनाकाद उपयोगमयी 
हशिशक्ति । ( जिसमें ज्ेयरूप आकार अर्थात्‌ विशेष नहीं है ऐसे दर्शनोपयोगमयी-सत्तामात्र पदार्थमें 
उपयुक्त होनेरूप-दक्षिश्षक्ति ग्र्थात्‌ दह्शनक्रियार्प शक्ति। )। ३। साकाश उपयोगमयी शानशक्ति । 
( जो ज्ञेय पदार्थोंके विशेषरूप झाकारोंमें उपयक्त होठी है ऐसी शानोपयोगमयी जश्ञानशक्ति | ) । ४ । 
अनाकुलता जिसका लक्षण प्वर्थात्‌ स्वरूप है ऐसी सुख शक्ति ।५। स्वरूपकी (-प्रात्मस्वरूपकी ) रचनाकी 
सामर्थ्यरूप वीयंशरक्ति ।६। जिसका प्रताप श्रलण्डित है भ्र्थात्‌ किसीसे खण्डित की नहीं जा सकती ऐसे 
ह्वातंत््यसे ( -स्वाधीनतासे ) शोभायमानपना जिसका लक्षणा है ऐसी प्रभुत्वशक्ति । ७। सब भावोंमें 
व्यापक ऐसे एक भावरूप विशुत्वक्षक्ति। (जंसे, ज्ञानलपी एक भाव स्व भावोंमें व्याप्त होता है । ) ।५। 
समस्त विश्वके सामान्य भावको देखनेरूपसे ( प्र्थात्‌ सर्व पदार्थोंके समूहरूप लोकालोककों सत्तामान्र 
ग्रहण करनेरूपसे ) परिणमित ऐसे घात्मदशनमयी सर्वदशित्वशक्ति ।९। समस्त विश्वके विशेष भावों को 
जाननेरूपसे परिणमित ऐसे झात्मज्ञानमयी सर्वश्त्वधक्ति । १० । भ्रमृतिक आत्मप्रदेशोंमें प्रकाशमान 
लोकालोकके आाकारोंसे मेचक ( भ्र्थात्‌ अनेक-आका ररूप ) ऐसा उपयोग जिसका लक्षण है ऐसी 
स्वच्छत्वशक्ति । (जैसे दपंणको स्वच्छत्वशक्तिसे उसको पर्यायमें धटपट।दि प्रकाशिश होते हैं, उसी प्रकार 


परिश्चिष्ठ ह पदह 


प्ेचकोपयोगठक्षणा स्वच्छत्वश्नक्तिः ११ | छ्वयंप्रकाशमानविशद्श्वसंविशिभयी 
प्रकाशभक्ति! १२ | जे्रकालानवब्छिभ्रचिट्टि लासात्मिका असंकृचितविकाशत्वशक्ति! १३ । 
अन्पाक्रियमाणान्पाकार क्ैकद्ब्यात्मिका अकाय कारणरवशक्तिः १४ । परात्मनिभित्तक- 
इयड्ञानाकारप्रहणग्राहणस्वभावरूपा परिणम्यपरिणामकत्वशक्तिः १५। अन्यूनातिरिक्त- 
स्वरूपनियतत्वरूपा त्यागोपादानशुन्यत्वश्नक्ति! १६। ब्रटस्थानपतितबृद्धिहानिपरिणतस्वरूप- 
प्रतिप्ठत्वकारणविशिष्टगुणात्मिका अगुरुलघुत्वन्चक्त) १७ । क्रमाक्रमबूरावृश्ित्वलक्षणा- 
उत्पादण्ययभवस्वश्न क्ति! १८ | दृग्यस्वभावभृतधौव्यव्ययोत्पादालिंगितसद्शविसद शरूपेकास्ति- 
त्वमाश्रमयी_ परिणामशक्ति। १९ । कमबंधव्यपगमज्यं जितसहजस्पञ्न दिशुन्यात्मप्र देशात्मिका 
अमृतत्वशक्तिः २० । सकलकम कृतब्ञातत्वमात्रातिरिक्तपतरिणामकरणोपरमात्मिका अकतृत्व- 


आत्माकी स्वच्छत्वशक्तिसे उसके उपयोगमें लोकालोकके झ्लाकार प्रकाशित होते हैं। )।११॥। स्वयं 
प्रकाशमान विद्वद (-स्पष्ट , ऐसी स्वसंवेदनमयी (-स्वानुभवमयी ) प्रकाशशक्ति । १२ | क्षेत्र ओर कालसे 
धर्मर्यादित ऐसी चिद्विलास स्वरूप (-चंतन्यके विलासस्वरूप) धसं कुचित विका क्षत्वश क्ति ११३। जो ध्न्यसे 
नहीं किया जाता श्रोर श्वन्यको नहीं करता ऐसे एक द्रव्यस्वरूप भ्रकायंकारणत्वशक्ति। (जो धन्यका कार्य 
नहीं है और भ्रन्यका कारण नहीं है ऐेसा जो एक द्रव्य उस-स्वरूप झकायंका ररखत्वक्षक्ति। ) ।(४। पद 
गौर स्व जिनके निमित्त हैं ऐसे शेयाकारों तथा ज्ञानाका रोंको ग्रहण क रनेके प्रौर ग्रहण करानेके स्वभावरूप 
परिणम्यपरिणामकत्व शक्ति । (पर जिनके का रण हैं ऐसे शेयाका रोंको ग्रहरा करनेके झौर स्व जिनका 
कारण है ऐसे शानाका रोंको ग्रहरणा क रानेके स्व भावरूप परिणम्यप रिणामकत्व शक्ति ) ।! ५। जो कमबढ़ 
नहीं होता ऐसे स्वरूपमें नियश्त्वरूप (-निश्चितृव॒या यथावत्‌ रहनेरूप-) त्यागोपादानशून्यत्वशक्ति १६। 
षट्स्थानपतित वृद्धिहानिरूपसे परिणशमित, स्वरूप-प्रतिष्ठ धवका कारशरूप (-वरतुके स्वरूपमें रहनेके 
कारणरूप) ऐसा जो विशिष्ठ (-खास) गुण है उस-स्वरूप भ्रगुरुलघुत्व शक्ति ।[ इस पटस्थानपतित 
वृद्धिहानिका स्वरूप 'गोम्मटसार ग्रन्थसे जानना चाहिये । भ्रविभाग श्रतिच्छेदों को संख्यारूप षट्स्थानोंमें 
पतित-समाविष्ट--बस्तुस्व भावकी वद्धिह्वनि जिससे (-जिस ग्रुणसे) होती है भोर जो (गुण) बस्तुको 
स्वरूपमें स्थिर होनेका काररा है ऐसा कोई गुरा प्रात्माम है; उसे ध्गुरुलधुत्वगुणा कहा जात! है । ऐसी 
पगुरुलघुत्वशक्ति भी पग्रात्मामें है। ] ।१७॥ क्रमवृत्तिरुूप धोर प्रक्रमवृत्तिऱ्प बत्तंन जिसका सक्षरा है 
ऐसी उत्पादव्यय भ्र वस्वक्चक्ति। (क्रमव त्तिखूप पर्याय उत्पादव्ययरूप है धोर भ्रक्रमव त्तिरूप गुण ध्र,वत्वरूप 
है। ) ।१८। दव्यके स्वभावशरूत धौव्य-व्यय-उत्पादते ध्ालिगित ( -स्पशित ), सहश छोर विसहश 
जिसका रूप है ऐसे एक प्तिश्वमाश्रमयी परिणामश्क्ति । १६ । कर्मबन्धके प्रभावसे व्यक्त किये भये, 
सहज, स्पर्धादिशुन्य (-स्पर्श, रस, गंध भोर वर्णसे रहित ) ऐसे प्ात्मप्रदेशस्वरूप भ्मृरतत्वदावित ।२०१ 


42.६९ समपफेसार 


शंकि+ २१: सकसकजुतहाहत्यमात्रातिरिस्परिणमानु यदो परभसत्मिका अभोक्‍्त्स्‍वकक्तिः रिर्शा 
पकलकर्मो फ़ सम ताक्मम देशतेप्पंघरुपा निफिसताशत्ति३ शे रे +:आसंश्संहरभपिस्त/णरसिकर 
किचिद्नपरमशरीरपरिषाणावस्थितोकाका शस्तम्मितात्मावयकत्वलक्षणार्नियत प्रदेशत्वश्क्ति।२ ४ | 
सबृशरीरेफखख्पात्मिक्रा'स्वधसक़्याएकत्दश क्चिई रे ४०: सपपसमाम्रसमाससमानासमानत्रिविघ- 
मापधारा/ण्फत्मिका सापास्णाद्ाभारणक्रधारणस्राघारणपमत्वछातिडओ 7 #$१ विलक्षणानंतरपभाव- 
मानितेकआवलक्षणा: अनंदधमंत्वश कि! २७:३४ तदतदू मश्पश्व लक्षाज्मा विशृद्धासम स्प 0 सिक ही; 
तदरक्सबतरूपाः लत््यप्ञक्ति3 २९६ अतररूपमवनरूपा प्हत्व शक्ति! ३५ ।उम्रनेकपर्थायव्यापकेक 





समस्क ई#एमों के करा किये;सगे, बछ दास भरे श्र कक: जुत फरिफ्तामोंके करणके 8 उप रमस्वरूप 
(उन परिणामोंको करनेकी निवत्तिस्वरूप) भ्रकतृ त्वशक्ति । (जिस शत्तिसे ग्रात्मा ज्ञातृजके ध्तिरिक्त 
कंमसे किये गये परिणामों का कर्ता नहीं होता, ऐसी झकतू त्व नामक एक शक्ति झ्रात्मामें है) ।२१। समस्त, 
केमोंते किये गये, श्तिश्वमाभते भिन्न वैरिरोमो्के अनु भवेकी (“भेरवितृत्वकी) छपरमस्वरूप झ्भोवतृरव- 
बाक्ति।२४९१ समेस्स कर्मों केः 5 परंमतै” ध्रवत्त आीत्मप्रदेशोंकी ” निस्पन्दर्तोरषि रूप (-भ्रकम्पतास्वरूप ) 
निष्कियत्वशक्ति + (जक तमस्त कर्मोंका धभावे ही'जाती हैं तब प्रदेशेकि। कम्पन मिट जाता है इसलिये 
निश्करिवल्क शक्ति: भी आप्मामें है १ ) २३१ जो' भन्तेदिसंर्ता रे लेंकरे संकोचविस्तारसे लंक्षित है और 
कते परम दारोरके फरिभारासे' कुछ न्यूम १रिभाराते झर्वर्िक्‍ित होता है ऐसा लोकाकाशके माप जितना 
मापवाला फ्त्म-प्वयवत्व जिसका लक है ऐसी नियतब्रदेशेल शक्ति ४ (शरीत्मिकि लोक पेरिमारा पर्सर्ट्य 
प्रदेश: निमत डी हें+ वे प्रदेश संसार अ्रवध्यामें संकी ज्रपव्ल्पारक्षो प्रा होते हैं घ्रोर मोद्-भ्ष स्था में चरभ' 
शरीरधे!'कुछ-कम पसर्माशसे स्थित रहते हैं ।)।२४। वर्ष: शरीशोेंमें एकहकरूपात्मक ऐसी स्वधमंव्यापक्‌- 
स्कल्क्तिः। (-शरीदके धर्मरूप:न होकश/कपने धपने फमोंमें व्यायनिरूप' शक्ति सो स्वधर्मव्यापकत्वेशक्ति 
है ) ।२५। स्व-पेरके समास, .धसमान स्‍झोरसमानासभान ऐसे  तीम प्रकारके भावोंषी धारणास्वरूप 
साधारण-पधसा धारणा+-साधारणासाक्षरर घर्मत्वशक्ति ।३६ विलक्षरा ( <क्र॒स्पंर भिन्‍न लक्षेशधुक्ते ? 
झंतन्त स्वश्लावोसेःभा विल ऐसी एक भाव" जिसका लेक्षणा-है ऐसी धनन्तथर्मत्वशक्ति १२७। तदरूपभयतां 
प्रोड़् अतद्रूपमबता जिसका सक्षरा'है ऐसी विदद्धधर्मश्वदाक्ति।२६। तत्र प भव्नरूप ऐसी तत्वशक्तिः 
(तरस्वरूप होनेरूप शथवा तस्स्बरूप परिशमसरूष “ऐसी तत्कर्शक्ति झात्मामें है। इस शक्तिप चेतन 
चेतन रुपसे रहता' है-परिणमित होता है ।) !२६। झतद्रप भवनरूप ऐसे अतत्त्वक्ञक्ति। ( सत्स्वरूप 
नहीं होनेरूप धथवा तत्त्वरूप नहीं परिशमभेरुप प्रतत्वर्धाक्ति भारमामें है । इस शक्तिसे चेतत जड़खूफ 
नहीं होता । )। ३० ९ झनेके'पर्मायोंमें व्यापक ऐ सी“एकद्रव्यम्यतारूप एकत्व"दवित ।३१। एक दव्यसें 





'. ह# उपरभण्ण भिषृत्ति; अन्त; अभाव। 


परिज्षिष्ट १६१ 


हृज्पभयत्वरूपा एकल्वन्नक्ति3 ३१ । एकद्रण्यव्याप्यानेक्र्यायभयत्वरूपा अनेकत्वश्क्ति3 ३२ | 
भूतावस्थत्वरूपा भावशक्ति! ३३ । शत्थावस्थवरूपा अमावश्चक्तिः २० । भवत्पर्यायव्ययरूपा 
भावामावश्नक्तिः ३४ । अमवरत्पर्यायोदयरूपा अमावमावशक्ति! ३६ । भवत्पर्यायमबनरूपा 
मावमावश्क्तिः २७ | अभवर्पर्यायाभवनरूपा अभावामावश्चक्तिः ३२८ । कारकातुगतक्रिया- 
निष्क्रांवसवनमात्रमयी मावश्चक्ति! १९। कारकानुगरतमवत्तारूपमावमयी क्रियाश्षक्ति ४० । 
प्राप्यपाणसिद्ध रूपमावमयी कम शक्ति! ४ १ । मदचारूपसिद्धरूपमावमावकल्वमयी कर भक्ति। ४ २ | 
भवद्भावमवनसाधकतमत्वमयी करणश्नक्ति! ४३। स्वयं दीयमानभावोपेपत्व मयी संप्रदान- 
भक्ति! ४७४ । ठत्पादव्ययालिंमितमावापायनिरपायभुवत्वमयी अपादानभक्तिः ४४ । 
साव्यमानमावाधारत्वमयी अधिकरण शक्ति! ४६ | स्वभावमात्रस्वस्वामित्वमयी संबंधन् क्तिः ४७ | 


व्याप्य जो धनेक पर्यायें उसमयपनेरूप पनेकत्वश्क्ति ।२२। विद्यमन-अभ्ववस्थायुक्ततारूप भावशकित । 
(प्रमुक धवस्था जिसमें विद्यमान हो उसरूप भावशकिति ।३३। शून्य (-झविद्यमान) भ्वस्थायुक्ततारूप 
झभावदा कित । ( भ्रमुक ध्वस्था जिसमें अ्विद्यमन हो उसरूप ध्रभावशक्ति । )। १४ । भवते हुए 
(प्रवत्तमान) पर्यायके व्ययरूप भावाभावशक्ति ।३५। नहीं भवते हुए ( ध्वप्रवतंमान ) पर्यायके उदयरूप 
प्रभावभावशकिति ।३६। भवते हुए ( प्रवर्तमान ) पर्यायके भवनरूप भावभावशकिति ।३७। नहीं भवते 
हुए ( भ्रप्रवतेमान ) पर्यायके प्रभवनरूप धभावाभाव शक्ति ।१८। ( कर्ता, कर्म ध्ादि ) कारकोंके 
झनुसार जो क्रिया उससे रहित भवनमात्रमयी (-होनेमात्रमयी) भाव शक्ति १६। कारकोंके ध्नुसार 
परिणमित होनेरूप भावमयी क्रियाशवित ) ॥ ४० प्राप्त किया जाता जो सिद्धरूप भाव उशस्मयी 
कर्मशक्ति ।४१) होनेपनरूप और सिद्धरूप भावके भावकत्वमयी करत श्वक्लक्ति ।४२। भवते हुए 
(प्रवतंमान) भावके भवनके (-होनेके) साधकतमपनेमयी (-उत्कृष्ठ साधकत्वमयी, उप्र साधनत्वमयी) 
करराशक्ति ।४३। अपने द्वारा दिया जाता जो भाव उत्तके उपेयत्यमय (-उसे प्राप्त कश्तेके योग्यपनामय, 
एसे लेदेके पात्रपनामब) सम्प्रदानशक्ति । ४ड। उत्पादवब्यबसे झालिगित भावका श्वपाय (-हानि, नाक्ष) 
होतेसे हानिको प्राप्त त होनेवाले प्र वत्वमयी धपादानशक्ति ।४५। भाव्यमान ( धर्यात्‌ भावनेमें आते 
हुए ) भावके-धाषा र॒त्वमयो छचिक रणशक्ति ।४६।. स्वभधावमात्र स्व-स्वामित्वमयी सम्बन्धशक्ति । 
( झपना भाव ध्पना स्व है घोर स्वयं उसका स्वामी है--ऐसे तम्बनस्धमयों सम्बन्धशक्ति (४७। 


'इत्यादि झ्तेक दवितयोंसे युक्त बात्मा है. तथापि वह ज्ञानमात्रताको नहीं छोड़ता'--इस 
अथेका कलशरूप काव्य कहते हैं:--- | 


४६२ समयसार 


( वसंलतिलका ) 
इत्याथनेकनिजश्षक्तिुनिमरों 5पि 
यो ड्वानमात्रमयतां न जहाति मावः . 
एवं क्रमाक्रमविवर्तिविबत चित्र 
तहव्यपर्य यमयं चिद्द्वास्ति वस्तु ॥२६४॥ 
( वस्ंततिलका ) 
नैकांतसंगतद्शा स्वयमेव वस्तु- 
तर्वव्यवस्थितिमिति प्रविलोकयन्तः । 
स्थाद्ादशुद्धिमधिकामधिगम्य संतो 
ह्ानीमबंति जिननीतिमलंघयन्त) ॥|२६५॥।। 


अथास्योपायोपेय माब शित्यते--- 


इलोकार्थ:--- [इत्यादि-अनेक-निज-शक्ति-सुतिरः ध्रषि] इत्यादि (-पूर्व कथित ४७ शक्तितियाँ 
इत्यादि) झनेक निज शबितियोंसे भलोभाति परिपूरां होदेपर भी [य! मायः शानसात्रमयतां न जहाति] 
जो भाव ज्ञानमात्रमयताको नहीं छोड़ता, [तद्‌ ] ऐसा बह, [ एवं क्रम-झक्रम-विवर्ति- विवर्त-चित्रम ] 
पूर्वोक्त प्रकारसे क्ररूप झोर धक्रमरूपसे वतंमान विवत्तंसे (-रूपान्तरसे, परिणमनसे ) भ्नेक प्रकारका, 
[दरव्य-पर्यय्नयं ] द्रब्य पर्यायमय [ चिद्‌ ] चेतन्य ( भ्र्थात्‌ ऐसा वह चेतन्य भाव-प्रात्मा ) [ इह 
इस लोकमें [ बस्तु प्रत्ति | वस्तु है । 

भाषाये:--कोई यह समझ सकता है कि प्ात्माको श्ञानमाश्र कहा है इसलिये वह एक स्वरूप ही 
होगा । किन्तु ऐसा नहीं है । वस्तुका स्वरूप द्रव्यपर्यायमय है । चेतन्य भी वस्तु है, द्रव्यपर्यायमय है। वह 
चेतन्य धर्थात्‌ भात्मा श्रतन्‍्त शक्तियोंसे परिपूर्ण है भोर क्रमरूप तथा ध्कमरूप प्लनेक प्रकारके 
प्रिणामोंके विकारोंके समुहरूप भ्तेकाकार होता है फिर भी शानको जो कि घसाधा रण भाव है उसे-- 
नहीं छोड़ता; उसकी समस्त घवस्थाएं-परिशाम-पर्याय ज्ञानमय ही हैं ।२६४। 

“इस धनेकस्वरूप--भनेकान्तमय-- वस्तुको जो जानते हैं, भ्रद्धा करते हैं ध्चोर भ्रनुभव करते हैं, 
वे ज्ञानस्वरूप होते हैं इस भ्राशयका, स्याह्वादका फल बतलानेवाला काव्य कहते हैं-- 

शलोकार्थ:--][ इति वस्तु-सस्‍्य-वध्यवस्थितिम नेकान्त-संगत-हशा स्वयमेष प्रबिलोकयन्तः ] ऐथी 
(पनेकान्तात्मक) वस्तुतत्त्वकी व्यवस्थितिको प्नेरान्त-संग्त ( -धनेकान्तके साथ सुसंगत, धने कान्तके 
साथ मेलवाली ) हृष्टिके द्वारा स्वयमेव देखते हुए, [स्थाह्ाद-शुद्धिनु धिकाम्‌ भ्रधिगस्य] स्पाद्रादकी 
प्रत्यन्त शुद्धको जानकर, [ जिन-भोतिम्‌ झ्लंघयसतः ] जिन नीतिका ( जिनेश्वरदेवके मा्गेका ) 
उल्लंघन न करते हुए [सन्तः शानीभवन्ति ] सत्पुरुष शानस्बरूप होते हैं 


परिश्षिर्त है हे 


आत्मकस्‍्तुनों हि जझानमात्रत्वे5प्युपायोपेय माष्रों विधत एवं; तस्थेकस्यापि स्वयं साथक- 
सिद्धरूपोमयपरिणामिल्ात्‌ | तत्र यत्साधक रूप से उपाय), यत्सिद्धं रूप॑ से उपेय! । 
अतो 5स्यात्मनो 5नादिमिध्यादश नझनचारित्रें! स्वरूपप्रच्यवनात्संतरतः सुनिश्वल॒परिशद्वीतब्यव- 
हारसम्यन्दश नहानचारित्रपाकप्रकर्पपरं परया क्रमेण स्वरूपमारोप्यमाणस्यांतमंग्ननिययसम्य- 
रद नज्ञानचा रित्रविशेषत॒या साधकरूपेण तथा परमग्रकपमकरिकाधिरूदरत्नत्रयातिशयप्रवूत्त- 
सकलकमक्षयप्रज्वलितासखलितविमलस्वमावमावतया सिद्धरूपेण व स्वयं परिणममानह्वानमात्र- 
मेकमेबोपायोपेपमा साधयति । एव्ुमयत्रापि ब्वानसात्रस्यानन्यतया नित्यमस्खलितेकवस्तुनो 
निष्कंपपरिग्रहणात्‌ तत्क्षण एवं ट्रुध्नत्षणामासंसारादलब्धभूभिकानामपि भवति भरूमिकालामः । 


भावाथ:--जो सत्पुरुष भ्रनेकान्तके साथ सुसगत दृष्टिके द्वारा भरवेकान्तमय वस्तुस्थितिको देखते 
हैं, वे इसप्रकार स्थाद्वादको शुद्धिको प्राप्त करके--जान करके जिनदेवके मार्यको-स्याद्वादन्‍्यायको-- 
उल्लंघन न करते हुए, ज्ञानस्वरूप होते हैं ।२६५। 


( एसप्रकार स्याद्वादके सम्बन्धमे कहकर, धब भ्ाचार्यदेव उपाय-उपेयभावके सम्बन्धमें कुछ 
कहते हैं :-- 


झब हसके (-ज्ञानमात्र ग्राश्मवस्तुके) > उपाय-उपेयभ्ाव बिचारा जाता है (भ्र्थात्‌ स्‍झ्रास्मवर्तु 


ज्ञानमात्र है फिर भी उसमे उपायत्य श्लौर उपेयत्व दोनों कंसे घटित होते हैं सो इसका विचार किया 
जाता है:-) 


भरात्मबस्तुको ज्ञानमात्रता होने पर भी उप्ते उपाय-उपेयभाव (उपाय-उपेयपना) है ही; क्योंकि 
बहू एक होने पर भी--- स्वयं साधकरूपसे और सिद्धरूपसे--दोनों प्रकारसे परिणमित होता है । उसमें 
जो साथक रूप है बह उपाय हैमोर जो सिद्ध रूप है वह उपेय है । इसलिये, झनादि कालसे भिश्यादर्शन- 
शानचाह्ित्र द्वारा ( मिथ्याददंन, मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र द्वारा ) स्वरूपसे च्यत होनेके काररा 
संसारमें भ्रमण करते हुए, सुनिश्चवलतया ग्रहरा किये गये व्यवहारसम्यग्दशंतज्ञानचारित्रके पाकके 
प्रकषकी परम्परासे ऋमदा: स्वरूपमें भारोहण कणाये जाते इस प्रात्माको, अन्त मंग्त जो निमश्चयस म्यग्द दो न- 
शञानचारित्ररूप भेद हैं तद् पताके द्वारा स्वयं साधकरूपसे परिशमित होता हुआ, तथा परम प्रकर्षकी 
पराकाध्वाको प्राप्त रत्नत्रवकी प्रतिष्यतासे प्रवबित जो सकल कमेंके क्षय उससे प्रज्वलित (-देदीप्यमान) 





>»< उपेय अर्थात्‌ प्राप्तकरनेबोग्य, और उपाय अर्थात्‌ प्राप्तकरनेयोग्य जिसके द्वारा प्राप्त किया जावे । 
आत्माका शुद्ध ( सर्वे कर्म रहित ) स्वरूप अथवा मोक्ष उपेय है, और मोक्षमार्ग उपाय है । 


“ आत्मा परिणामी है और साधकत्व तथा सिद्धत्व ये दोनों परिणाम हैं। 
3४ 


शेष अमयसार 


ततरउत्न निस्यदु्ललितास्‍्ते स्वत शव क्रमाक्रमप्रवृतानेकांतमृतयः साथकमावसभवपरमप्रकंपेकोटि- 
सिद्धिनावभाजन भवंति । ये हु नेमामंतर्नीतानेकांतड्ञानमात्रकमावरूपां भूमिश्युपलभतें ते 
नित्यमक्ञानिनों भवंतो ज्ञानमात्रभावस्य स्वरूपेणामवन पररूपेण मबन पश्यंतो जानंतो 5जुचरं तथ 
मिथ्याद्टयों मिथ्याज्ञानिनों मिथ्याचारित्राथ मबंतो उत्यंतम्नपायोपेयअ्रष्टा विश्रमंत्येव । 


हुँवे जो भ्रस्तललित विमल स्वभावभावत्व द्वारा स्वयं सिद्धरूपसे परिशमता ऐसा एक ही ज्ञानमात्र 
उपाय-उपेयभावको सिद्ध करता है । 


भावषाध:ः--यह झात्मा प्रनादि कालसे मिथ्यादर्शनज्ञानचा रित्रके कारण संसारमें भ्रमण करता 
है वह सुनिश्चलतया ग्रहण किये गये व्यवह्ारसम्यक्दर्शनज्ञानचारित्रको वृद्धिकी परम्परासे क्रमण: 
जबसे स्वरुपानुभव करता है तबसे ज्ञान साधकरूपसे परिणमित होता है, क्योंकि ज्ञानमें निश्चयसम्य- 
ग्दर्शनशञानचा रित्रूप भेंद झन्तभू त हैं । निदचयसम्यर्दशंनज्ञान चा रित्रके प्र/रं भसे लेकर स्वरूपानु भवकी 
वृद्धि करते करते जबतक निश्चयसम्यस्दशंनशज्ञानचा रित्रकी पूर्णता न हो, तबतक ज्ञानका साधक रूपसे 
“परिणमन है । जब निश्चयसम्यर्ददानज्ञानचा रिश्रकी पूर्णेतासे समस्त कर्मोंका नाश होता है श्रथ ति साक्षात्‌ 
मोक्ष होता है तब ज्ञान सिद्ध रूपसे परिणमित होता है, क्योंकि उसका भ्रस्खलित निर्मल स्वभावभाव 
प्रगट देदीप्यमान हुआ है । इसप्रकार साधक रूपसे धझौर सिद्ध रूपसे- दोनों रूपसे परिणमित्र होता 
हुआ एक ही ज्ञान भात्मवस्तुकी उपाय-उपेयताको साधित करता है । ) 


इस प्रकार दोनोंमें (-उपाय तथा उपेयमें-) ज्ञानमात्रकी प्रनन्यता है भर्थात्‌ प्रन्यपना नहीं है; 

इसलिये सदा धस्खलित एक वस्तुका (-ज्ञानमात्र प्रात्मवस्तुका-) निष्कम्प ग्रहण करनेसे, मुमुक्षश्षो को, 
कि जिन्हें प्रतादि संसारसे भूमिकाकी प्राप्ति न हुई हो उन्हें भी, तत्क्षण ही भूमिकाकी प्राप्ति होती है) 
फिर उसीमें नित्य मस्ती करते हुए (-लोन रहते हुए) वे मुमुक्षु-जो कि स्वत: ही, क्रमरूप शोर अ्रक्रमरूप 
प्रवतंमान अनेक प्न्तकी (धनेक धर्मकी) मूर्तियाँ हैं वे--साधक्नावसे उत्पन्न होनेबाली परम प्रकर्षको 
>(कोटिरूप सिद्धभावके भाजन होते हैं। परन्तु जिसमें श्रनेक भ्रन्त प्वर्थात्‌ धर्म गर्भित हैं ऐसे एक 

झानमात्र भावरूप इस भूमिको जो प्राप्त नहीं करते, वे सदा भ्रज्ञानी रहते हुए, श्ञानमात्र भावका 
स्वरूपसे भ्रभवत झौर पररूपसे भवन देलते ( -धद्धा करते ) हुए, जानते हुए तब भराचरणा करते हुए, 


मिथ्याहष्टि, मिथ्याज्ञानी क्लौर मिथ्याचारित्री होते हुए, उपाय-उपेयभावसे धत्यन्त भ्रष्ट होते हुए 
संसारमें परिभ्रमण ही करते हैं । 


' भ्रब इस भ्रथेंका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 





> कोटि>-जन्तिम्तता; उत्कृष्टता; ऊचेमें ऊंचे बिन्दु; हद 


» पदिश्िष्ट ६.“ है 
( वर्संततिलका ) 


ये जानतात्रनिज्रमावसयी पका 

भूमि अयंति कथमंप्यपनीतमोश) । 

ते साथकतलममधिमम्य मंति सिद्धा 
मूदस्त्वमूमनुपंदर्प परिभ्रमंति ।॥२६६॥। 


पात्रीकृतः श्रयति भूमिमिमां स एक! ।।२६७।। 


हलोकार्थ:--[ये] जो पुरुष, [ कथम्‌ क्रपि प्रपनोत-मोहाः ] किसी भी प्रकारसे जिनका मोह 
दूर हो गया है ऐसा होता हुआ, [ शाससात्-निज-भावमगोम ध्कस्पां भूसि ] ज्ञानमात्र निज भावमय 
अकम्प भूमिकाका ( शर्थात्‌ ज्ञानमात्र जो श्रपना भाव उस-मंय निए्चल भूमिकाका ) [ अयम्ति ] 
भाश्रय लेते हैं [ते साधकत्थम्‌ भ्धिगम्प सिद्धा; भवन्ति] वे साधकत्यको प्राप्त करके ठिद्ध हो जाते 
हैं, [तु ] परन्तु [ मूढाः ] जो मूढ़ ( -मोही, भश्ञानी, मिथ्याहृष्टि ) हैं वे [ श्रम भनुपलस्य ] इस 
मूतिकाको प्राप्त न करके [ परिज्रमन्ति ] ससारभें पर्भ्रिमण करते हैं । 


सावाजं!--जो भव्य पुरुष, ग्रृदके उपदेशसे श्यवा स्वयमेव काललंब्धिको प्राप्त करके मिथ्यात्यसे 
रहित होकर, शानमात्र गपने स्वरूपको प्राप्त करते हैं, उसका ग्राश्नय लेते हैं, वे साधक होते हुए सिद्ध 
हो जाते हैं; परन्तु जो शञानमात्र-निजको प्राप्श नहीं ररते, वे ससारमे परिभ्रमण करते हैं ३६६॥ 


इस भूमिका का झ्राश्नय करनेवाला जीव कैसा होता हैं सो घव कहते हैं।-- 


इलोकार्थ:--[ य: ] जो पुरुष, [ स्पाह्मद-कोशल-सुनिरजल-संयतास्यां ] स्थाद्ादमें प्रयोक्षता 
तथा ( रागादिक भ्शुद्ध १रिशतिके स्यागरूप ) ध्रुनिश्चल खयम--हव दोचोंके द्वारा [ इह उपयुक्तः ] 
पपतेमें उपयुक्त रहता हुआ ( धर्षात्‌ घपने शानस्वरूप धात्मामें उपयोगकों लगाता हुआ) [ भदद- भह। 
स्व भावयति | प्रतिदिन धपनेकों भाता है (-निरन्तर ध्पने भरात्माकी भावना कंरती हैं), [स्रः एकः] 
वही एक ( पुरुष ), [ शान-किया-मय-परस्पर-तोब्र-सेच्ो-पात्रीकृत: ] क्षाननय धोौर क्रियानयकी 
परस्पर तीब मैत्नीका पात्ररूप होता हुघ्वा, [ इमाम घूनिम्‌ अवति हु इस ( शञानमात्र तिजभावमय ) 
भूलिकीका माय करता है । 


अदुड समयसा < 


( बसंततिलका ) 
चित्पिट्चंडिमविदटासिविकासहाहं 
घुद्धभकाशमरनिभरसुप्रभात) |: 
आानंदपुस्थिततदास्खलितेकरूप- 
स्तस्येव चायधरु दयत्यवलाचिरात्मा  २६८॥। 





भावार्थ :--जो ज्ञाननयको ही ग्रहण' करके क्रियानयको छोड़ता है, उस प्रमादी घोर स्वच्छन्दी 

पुरुषको इस भृभिकाकी प्राप्ति नहीं हुई है। जो क्रियानयको ही ग्रहुरा कश्के शाननयको नहीं जानता, 

उस (ब्रत-समिति-गुप्तिरूप) शुभ कर्मसे संतुष्ट पुरुषको भी इस निष्कर्म भूमिकाको प्राप्ति नहीं हुई है । 

जो पुरुष धनेकान्तमय शात्माकों जानता है ( -घनुभव करता है ) तथा तुनिश्चल संयममें प्रवृत्त है 

(-शगादिक धशुद्ध परिणतिका त्याग करता है ), भोंर इसप्रकार जिसने ज्ञाननय तथा क्रिमानयकी 

परस्पर तीव्र मेत्री सिद्ध की है, वही पुरुष इस झ्ञानमाद निजभावमय भूमिकाका ध्राश्नय करनेवाला है। 


जशञाननय धोर क्रियानयके ग्रहणा-त्यागका स्वरूप तथा फल 'पंचास्तिकाय संग्रह प्रन्थके ध्नन्तमें 
कहा है, पहाँसे जानता चाहिये ।२६७। 


इसप्रकार जो पुरुष इस भूमिकाका आश्रय लेता है, वही झनन्‍त चतुष्ट यमय ग्रात्माको प्राप्त 
करता है--हस धर्थका काव्य कहते हैं /--- 


इलोकार्थ:--[ तस्य एव] ( पूर्वोक्ति प्रकारसे जो पुरुष इस भूमिकाका धांभ्रय लेता है) उसीके, 
[ चितृ-पिष्ड-जण्डिस-विला सि-विकास-हास! ] चंतन्यपिढके निरगेल .विलद्धित विकासरूप 
जिसका खिलना है (श्र्थात्‌ चेतन्यपु जका प्त्यन्त विकास होना ही जिसका खिलना है), [शुद्ध-प्रकाश- 
भर-निर्भर-सुप्रभातः) शुद्ध प्रकाशकी श्रतिशयताके कारण जो सुप्रभातके समान है, [ झ्ानन्द-सुत्यित 
घदा-अस्खलित-एक-रूप: ] झानन्दमें सूस्यित ऐसा जिसका सदा ध्स्ललित एक रूप है [ च ] ओर 
[धच्चल-पध्रचि: ] जिसकी ज्योति धचल है ऐसा [ प्रयम ध्ात्मा उदयति | यह प्ात्मा उदयको प्राप्त 
ह्वोवा है । 


भावार्थ :--यहाँ “चित्पिड' इत्यादि विशेषणोंसे अनन्त दर्शनका प्रगट होना, 'शुद्धप्रकाश” इत्यादि 
विशेषणासे अनन्त ज्ञानका प्रगट होना, 'धानन्दसुस्थित' इत्यादि विशेषशसे भनन्त सुखका प्रगट होना 
शोर 'धचलाचि विशेषणसे भनन्त वीयंका प्रगट होना बताया है । पूर्वोक्त भूमिका ध्ाश्य लेनेसे ही 
ऐसे झ्रात्माका उदय होता है १३६८। 


प्रब, यह कहते हैं कि ऐसा हो घात्मस्वभाव हमें प्रगट हो :-- 


+ परिश्षिष्ठ शक 


( वसंततिलको ) 
स्‍्याद्ाददीपितलसन्मद्रसति प्रदाशे 
शुद्धस्वमावमहिमन्युदिते मयीति । 
कि. बंधमोभ्षपथपाविमिरन्यमावे- 
नित्योदया परमयं सुफुरहु स्व॒भावः ॥२६९।। 

( वसंतविलका ) 
चित्रात्मशक्तिसप्नदाय सयो 5 पमात्मा 
सद्रः प्रणश्यति नवेश्षणखंहधमानः 
तस्मादखंड मनिराइृतखंड मेक- 
मेकांतशांवम चल चिद॒ह मदो5स्मि |२७०॥ 


इलोकार्थ:--[ स्थाह्राव-दोपित-लसहू-भह॒ति ] स्याद्वाद द्वारा प्रदीप्त किया गया जगमबाहुट 

करता जिसका तेज है भोर [शुद्ध-स्थभाव-सहिसनि ] जिसमें शुद्धस्वभावरूप महिमा है ऐसा [ भ्रकाशे 
उदिते सयि इति] यह प्रकाश ( श्ञानप्रकाश ) जहाँ मुभमें उदयको प्राप्त हुंश्ा है, वहाँ [ बन्ध-मोकष- 
पथ-पातित्रिः झन्य-मा्वे: क्षिम] बंध-मोक्षके मार्गमें पड़नेबाले धन्य भावोंसे मुझे क्या प्रयोजन है ? 
[ विध्य-उदय! परम्‌ धय॑ं स्वभाव: स्फुरतु ] मुझे तो मेदा नित्य उदित रहनेबाला केबल यह (अग़न्त- 
चतुए्ट यरूप ) स्वभाव ही स्फुरायमान हो । 

भावार्थ :--स्यादादसे यथार्थ ग्रात्मजान होनेके बाद उसका फल पूर्णों श्रात्माका प्रगट होना है । 
इसलिये मोक्षका इच्छुक पुरुष यही प्रार्थना करता है कि-मेरा पूर्रास्वभाव प्ाात्मा मुझे प्रगट ही; 
बन्धमोक्षमार्गंमें पड़नेवाले श्रध्य भावोंसे मुझे क्या काम है ? ।२६६। 

यद्यपि नयोंके द्वारा भ्रात्मा साधित होता है तथापि यदि नयों पर हो दृष्टि रहे ठो नयोंसें तो 
परस्पर विरोध भो है, इसलिये मैं तयोंका विरोध मिटाकर धात्माका अनुभव करता है -- इस ध्र्थका 
काव्य कहते हैं । ; के 

दइलोकार्थ:-- [ खित्र-प्रात्मशक्ति-समुदा यम्यः हयमस्‌ धात्मा] घनेक प्रकारको निज क्षक्तियोंका 
समुदायमय यह झात्मा | मय-ईक्षए-सण्डभसान! ] नयोंकी हहिसे खण्ड खण्डरूप क्रिओे जादे पर 
[सद्यः ] तत्काल [ प्रशश्यति ] नाशको प्राप्त होता है; [तस्मात्‌] इसलिये मैं ऐसा ध्नुभव करला हैं 
कि--[ ध्निराकृुत-खण्डसृ्‌ प्रखण्डमु] जिसमेंसे खण्डोंको #निराकृत नहीं किया गया है तथापि जो 
प्सण्ड है, [एकम्‌ ] एक है, [एकान्त-शान्तम ] एकान्त शांत है (भर्थात्‌ जिसमें कर्म़्दयका लेशमातनर 
भो नहीं है ऐसा प्रत्यन्त शास्त भावमय है ) भोद [धचलम्‌ ] प्रचल है (भर्चात्‌ ्मोद्रियसे बलायमाव 
च्युत नहीं होता ) ऐसा [ चिद मह। झहम्‌ भ्रस्सि] चंतन्यमात्र तेज मैं हूँ। 
# निराकुत ७ बहिष्कृत, दूर; रद-बातल; नाकबूल | 


शव उमयतार 


न द्रव्येण खंदयामि, त देत्रेण खंहयामि, न कालेन संडयामि, न भावेन खंडयामि॥ 
इविश्वुद एको शानमात्रों भावो5स्सि | 
( शालिनी ) 
आम भावों ज्ञानमात्रों<हमस्मि 
हेयो प्लेयज्ञानमात्रः से नेव | 
जेयो शेयज्ञानकल्लोलंवन्गन 
बानज्लेयज्ञांटमड स्तुमात! ॥२७१॥ 


भायाओ:--भात्मामें घनेक शक्तियाँ हैं सौर एक एक शक्तिका ग्राहक एक एक नय है। इसलिये 
थवि नयोंकी एकान्त हृष्टिसे देखा जाये तो धात्माका खण्ड खण्ड होकर उसका नाश हो जाये। ऐसा 
होनेसे स्याद्वदी, नयोंका विरोध दूर करके चेंतन्यमात्र बस्तुको ध्नेक॒शक्तिसमृहरूप, सामान्यविशेषरूप, 
असर्वद्क्तिमय एकज्ञानमात्र सनुभव करता है । ऐसा द्वी वस्तुका स्वरूप है, इसमें विरोध नहीं है।२७०। 

प्रव, जानी धंसण्ड झात्माकां ऐसा भनुभव करता है हसप्रकार प्राचायंदेव गद्यमें कहते हैं :-- 

( ज्ञानी शुद्नयका धांखवर लेकर ऐसा घनु भव करुता है कि-- ) मैं ध्पनेको पधर्थात्‌ मेरे 
शुद्धास्मस्वरूपको न तो द्वव्यसे खण्डित करता है, न क्षेत्रसे सण्डित करता हैं, न कालसे सण्डित करता हूँ 
धोश न भावसे सण्डित करता हैं; सुविशुद्ध एक ज्ञानमात्र भाव हैं । 

भाषार्थ:--यदि शुद्धनयसे देखा जाये तो शुड्र चेतन्यमात्र भावमें द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावसे हुछ भी 
भेद दिखाई नहीं देता । इसलिये ज्ञानी प्रभेदशानस्वरूप प्रनूभवमें भेद नहीं करता । 

जशानमात्र भाव स्वयं ही ज्ञान है, स्वय ही प्पना शेय है शोर स्वयं ही भ्पना ज्ञाता है--इस 
ध्र्यका काव्य कहते हैं :-- 

इलोकार्थ :--[ यः ध्यं शानसात्र: भाव: भ्रहम ध्स्मि सः शेय-शानसात्र: एव न शेवः] जो यह 
झञानमाज्ष भाव मैं हूँ वह ज्ञेयोंका शानमाप्र ही नहीं जावता चाहिये; [झेय-ज्ञान-कल्लोल-जल्गन ] 
(परन्तु) श्षेयोंके ध्ारारसे होवेवाले ज्ञानफी कल्‍लोलोंके रूपये परिणमित होता हुशा वह [ शात-जेय- 
शातमत-बस्तुमात्र: शेयं। ] शान-शेय-क्ञातामथ वस्तुमात्र जानना चाहिये। ( भ्र्याद स्वयं ही शाम, 
स्वय हो शेय, स्वयं हो शाता--इसश्रकार ज्ञान-शेय-ज्ञातारूप तीनों भावयुक्त बस्तुमात्र जानता 
चाहिये )। 

भावाबः--शानमा भाव ज्ञातृक्रियारुप होनेसे ज्ञानस्वरूप है । धोर वह स्वयं ही निम्न प्रकारसे 
शेयरूप है। बाह्य शेय झ्ञानसे भिन्न है, वे श्ञानये प्रविष्ट नहीं होते; शेयोंके भाका रको कलक शानमें पड़ने 
पर ज्ञान शेयाकारू>ूूप दिलाई देता है परन्तु वे श्ञानकी ही तरगें हैं। वे शान तरंगें ही शागकें द्वारा शात 
होती हैं। इंशप्रकार स्वयं डी खेत: जात॑मे योग्य होनेसे शानसात्र भाव हौ शेयरूप है। धोर स्वयं हे ग्रपना 


परिशिष् भ्शह 


( पृष्वी 
कचिज्छसंति मेचक क्वचिम्मेयकामेचक 
क्यचितुुनामेवर्क सहलमेव तत्त्वं मम । 
तथापि न विमोहयत्य मलमेधर्सा तन्मनः 
परस्परधुसंहतप्रकट शक्ति चक्र. स्फुरत्‌ ॥२७२॥ 
( पृष्वी ) 
हतो गतमनेझतां दधदित! सदाप्येकता- 
मितः श्रणविभंगुर भवमितः सदेबोदयात्‌ | 
हतः परमविस्तृतं धृतमितः प्रदेश्नर्निजें- 
रहो सहजमात्मनस्तदिदमझ्भुतं बेमवम्ू ।२७३॥ 


जाननेवाला होनेसे ज्ञानमात्र भाव हो श्ञाता है। इसप्रकार ज्ञानमात्र भाव ज्ञान, ज्ञेय शोर शाता-हन 
तीनों भावोंसे युक्त सामान्यविशेषस्वरूप वस्तु है | ऐसा ज्ञानमात्र भाव मैं है! इसप्रकार धनुभव करने- 
वाला पुरुष प्रनुभव करता है ।२७१। 

झ्ात्मा मेचक, भ्रमेजक इत्यादि नेक प्रकारसे दिखाई देता है तथापि यथाथे ज्ञानी निर्मेल 
ज्ञानको नहीं भूलता-- इस भ्र्थका काव्य कहते हैं:-- 

इलोकार्थ:-- (ज्ञानी कद्ठता हैः--) [मम तत्त्व सहुजम्‌ एव ] मेरे तत्त्वका ऐसा स्वभाव ही है 
कि [ क्‍्वचित्‌ सेचक लसति ] कभो तो वह ( प्ात्मतत्व ) मेचक (भ्रनेकाकार, झशुद्ध) दिखाई देता 
है, [ क्व चित मेसक-हमेचक ] कभी मेचक-प्रमेचक ( दोनोंबूप ) दिखाई देता है [ पुनः क्यक्तित्‌ 
प्रमेषक ] घोर कमो धमेवक ( -एकाकार शुद्ध ) दिखाई देता है। [ तथापि ] तथापि [ परस्पर- 
सुसंहत-प्रगट शक्ति-चकर स्फुरल तत्‌ ] परस्पर सुसंहत (-सुमिलित, सुग्रथित ) प्रगट शक्तियोंके समूह- 
रूपसे स्फुरायमान वह प्रात्मतत्त्व [ प्रसल सेघसां मन: ] निर्मल बुद्धिवालोके मनको [न बविमोहयहि] 
विमोहित (-अभित ) नहीं करता । 

भावा्थ:--भात्म तत्व भनेक शक्तियोंवाला होनेसे किसी अश्रवस्थामें कर्मोदयके निमित्तप्े 
प्रनेकाकार अनुभवमें भाता है, किसी भ्रवस्थामें शुद्ध एकाकार धनुभवमें प्राता है भ्ौर ढिसी धवस्थामें 
छुद्धाशुद्ध मनुभवमें ग्राता है; तथापि ययारथ ज्ञानो स्याद्रादके बलके कारण भ्रमित नही द्वोता, जेसा है 
बसा ही मानता है, शानमात्रसे च्यूत नहीं होता २०२। 

धात्माका झनेकान्तस्वरूप ( -झनेक धर्मस्वरूप ) वेभव झद्भुत ( धझ्ाइतयंकारक ) है--इस 
झर्थका काव्य कहते हैं।-- 

इलोकार्थ:--[ भरहो भ्रात्मसः तद इृदम सहजम झ्दभुत वेभवम ] भरहो ! भ्रात्माका ठो यह सहज 
पधदुभुत वे भव है कि -- [हत: प्रनेकतां गतस्‌] एक भोरसे देखनेपर बहू झनेकताको प्राप्त है भोर [ इतः 


१०० सम्रयधार 


( पृथ्वी ) 
कवायकलिरेकत) स्खलति शांतिरस्त्येकतो 
भवोपदतिरेकतः स्प्शति प्रृक्तिरप्येकतः | 
बगलिितयमेकत! स्फुरति चिचकास्त्येकतः 
स्वमावमद्िमात्मनो विजयते 5हुतादद्भुतः ||२७४॥। 


सदा झपि एकताम्‌ दधत्‌ ] एक धोरसे देखनेपर सदा एकताको धारण करता है, [इतः क्षण-विभंगुरम ] 
एक झ्ोरसे देखनेपर क्षराभंगुर है घोर [ इता सदा एवं उदयात श्रूवम ] एक ओझोरसे देखनेपर सदा 
उसका उदय होनेसे भ्रूव है, [ इतः परम-बविस्तृतम ] एक भोरसे देखनेपर परम विस्तृत है भौर 
[हत: निज: प्रदेश: घुतम्‌] एक धोरसे देखनेपर भपने प्रदेशोंते ही धारण कर रखा हुभा है । 

भाषायें।--पर्यायद हिसे देखने पर श्रात्मा भनेकरूप दिखाई देता है भौर द्रव्यद छिसे देखने पर 
एकरूप; क्रमभावी पर्यायहष्टिसे देखने पर क्षएभंगुर दिखाई देता है भोर सहभावी गुणदृषहौटिसे देखने 
पर ध्रूव; ज्ञानकी प्रपेक्षावालो सवंगतदृछ्विसे देखने पर परम विस्तारको प्राप्त दिखाई देता है भोर 
प्रदेशोंकी ध्रपेक्षावाली हृ श्विसे देखते पर भ्पने भ्रदेशोंमें ही व्याप्त दिखाई देता है | ऐसा द्रव्यपर्यायात्मक 
झननन्‍्तधर्मवाला वस्तुका स्वभाव है। वह ( स्वभाव ) झज्ञानियोंके ज्ञानमें श्राइचर्य उत्पन्न करता है कि 
यह वो भ्रसम्भवसी बात है ! यद्यपि ज्ञानियोंकों वस्तुस्वभावमें भ्राइचर्य नहीं होता फिर भी उन्हें कभी 
नहीं हुश्ना ऐसा भ्रभूतपूर्व-ध्दभुत परमानन्द होता है, श्रोर इसलिये श्राइचरय भी होता है ।२७३॥। 

पुनः इसी भ्रथंका काव्य कहते हैं :-- 

इलोकार्थ:--[ एकत:ः कथाय-क लि: स्खलति ] एक शोरसे देखनेपर कषायोंका बलेश दिखाई 
देता है भौर [ एकतः शान्ति: धाह्ति] एक झोरसे देखनेपर शान्ति ( कपायोंके श्रभावरूप शांतभाव ) 
है। [ एकत: भब-उपहृतिः | एक श्रोरसे देखनेषर भवकी ( -सांसारिक ) पीड़ा दिखाई देती है भौर 
[ एकतः सुक्ति! क्रषि स्पृशति ] एक ओरसे देखनेपद ( संसारके भ्रभावरूप ) मुक्ति भो स्पर्श करती है; 
[ एकत: जितयम्‌ जगत स्‍्फुरति ] एक प्ोदसे देखनैपर तीनों लोक स्फुरायमान होते हैं (-प्रकाशित 
होता है, दिखाई देता है ) भोर [ एकतः चित्र चकास्ति] एक भोरसे देखने पर केवल एक चेतन्य ही 
शोभित होता है। [ भ्रात्मन: धमसूतात्‌ प्रदुभुतः स्वभाव-महिला विजयते ] (ऐसो ) भ्रात्माकी 
प्दमुतसे भी प्रदभृुत श्वभाव महिमा जयवन्त वतेती है ( -ध्र्थात्‌ किसीसे बाधित नहीं होती ) ! 

भावार्थ :--यहाँ भी २७३ थें इलोकके भावार्थानुसाइ ही जानभा चाहिये । धात्माका प्रनेकांतमय 
स्वभाव सुनकर धन्यवादियोंकों भारी भादचयं होता है ! उन्हें इस बातमें विरोध भावित होता हैक, वे ऐसे 
प्रनेकान्तमय स्वमावकी बातको प्रपने चित्तमें न तो समाविष्ट कर प्नकते हैं प्रोर न सहन ही कर सकते 
हैं। यदि कदाचित्‌ उन्हें श्रद्धा हो तो प्रथम भध्रवस्थामें उन्हें भारी प्रदभुवता मालूम होती है कि--“श्रह्दो ! 


परिशिष्ट ६७०४ 


( मालिनी ) 
जयति सहबतेज!पुंजनजल्विलोकी- 
घ्खलद्खिलविकन्पो 5 प्येक एव स्वरूप! । 
स्वरसविसरपूर्णाच्चिमतस्वोपलंगः 
प्रधमनियमितार्चिशिश्र मत्कार एप१ ॥२७४५॥ 
( मालिनी ) 
अविचलितचिदात्मन्यात्मनात्मानमात्म- 
स्यनवरतनिमर्नं घारयदू ध्वस्तमोहम्‌ | 
उदितममृतचंद्रज्योतिशेतत्समंता- 
ज्ज्वलतु विमलपूर्ण निःसपत्नस्वभाषम्र्‌ ।।२७६,। 





पह जिनवचन महद्दा उपकारी हैं, वस्तुके यथार्थ स्वरूपको बतानेवाले हैं) मैंने ग्रनादिकाल ऐसे यथार्थ 
स्वरूपके ज्ञान बिना ही व्यतीत कर दिया है !--वे इसप्रकार धाश्चयंपुर्वक श्रद्धान करते हैं ।२७४। 

घब टीकाकार प्राचायेदेव प्रन्तिम मज़ुलके प्र्थ इस चित्वमत्कारको ही सर्वोत्कृष्त कहते हैं । 

इलोकार्थ :---[ सहज-तेज: पुरूुज-मज्जतुू-श्रिलोकी -सशलह्‌-हखिल-विकल्पः ह्रपि एक: एच 
ध्वरूप: ] सहज ( -प्रपने स्वभावरूप ) तेजःपुझ्रमें तिलोकके पदार्थ मरन हो जाते हैं इसलिये जिसमें 
झनेक भेद होते हुए दिलाई देते हैं तथापि जिसका एक द्वी स्वरूप है. ( प्रर्थात्‌ केवलज्ञानमें सर्व पदार्थ 
भलकते हैं इसलिये जो अ्रनेक शेयाकाररूप दिखाई देता है तथापि जो चेतन्यरूप ज्ञानाकारकी हष्टिमें 
एकस्वरूप ही है ), [ स्व-रस-विसर-पुरा-पझच्छिन्त-तत्व-उपलम्भः ] जिसमें निजरसके बिस्तारसे 
पूर्णो अखिल तत्त्वोपलब्धि है ( भ्र्थात्‌ प्रतिपक्षी कमेंका भ्रभाव हो अातनेसे जिससें स्वरूपानुभवरा 
धभ्ताव नहीं होता ) [ प्रसन-नियमित-पझरचिः ] घोर जिसकी ज्योति प्रस्यन्त नियमित है ( भ्र्थात्‌ जो 
झनस्तवी यंसे निष्कम्प रहता है ) [ एव! लिहु-चमत्कार: जयति | ऐसा यह ( प्रत्यक्ष अनुभवगोचर ) 
चैतन्य चमत्कार जयवन्त वर्तता है । ( -किसीछे बाधित नहीं किया जा सकता ऐंसा सर्वोत्कृष्ट ूपसे 
विद्यमान है ) । 

( यहूं 'चेतन्यचमत्कार जयवन्त बतंता है” इस कथनमें जो चैतन्यचमत्कारका सर्वोत्तृष्ठतया 
होना बताया है, वहीं मज़ुल है ) । २७४ | 

प्रव इस एलोकमें टीरकाकाद धाचायेदेव धात्माको धाशीर्वाद देते हैं धोर साथ ही झपना नाम 
भी प्रगंठ करते हैं :-- 

शलोकार्थ:--[ प्रविच्चलित-जविदात्मनि झात्मनि भ्रात्ममल भात्मला झ्ननअरत-निसस्म धारयत] 
लो पल वेतनास्वरूप पात्मामें प्चात्माको भपने धापदी निरन्तर निमर्न रखतो है ( धर्षात्‌ प्राप्त किय 

७९ 


६० दे समयत्तार 


( शादू लविक्रीडित ) 
यर्माद्‌ देतमभूत्पुरा स्वपरयोभू त॑ यतो5आ्नन्तरं 
रागदंषपरिग्रदे सति यतो जात॑ क्रियाकारके! । 
श्ुुंजाना च यतो 5नुभूविरखिलं खिन्ना क्रियाया! फल 
तद्विज्ञानधनौघमम्नमधुना किंचिन्न किंवित्किल ॥२७७॥ 


गये स्वभावको कभी नहीं छोड़ती ), [ ध्वस्त-मोह॒तु ] जिसने मोहका (झ्ज्ञानांघकारका) नाश किया 
है, [ ति:सपतनस्वभावम्‌ ] जिसका स्वभाव नि:सपत्त ( -प्रतिपक्षी कर्मोंस रहित ) है, [बिमल-पूरण 
जो निमंल है प्रोर पूर्णा है। ऐसी [ एतव उदितम्‌ धमतचन्द्र-ज्योति:ः ] यह उदयको प्राप्त भ्रमृतचरद्र- 
ज्योति ( -घ्मृतमय चन्द्रमाके समान ज्योति, ज्ञान, भात्मा )[ समन्तात्‌ ज्वलतु ] सबंत: जाज्यल्यमान 


रहो । 


भावा्थ:--जिसका न तो मररणा होता है श्रौर न जिससे दूसरेका नाश होता है वह श्रमृत है। 
भौर जो भत्यन्त स्वादिन्न (-मीठा) होता है उसे लोग रूढ़िसे झमृत कहते हैं । यहाँ शानको-- भा त्मा को 
--प्रमृतचन्द्रज्योति (-प्रमृतमय चन्द्रमाके समान ज्योति) कहा है, जो कि लुप्तोपम।लंकार है; क्योंकि 
अ्मृतचन्द्रवत्‌ ज्योति: का समास करने पर 'वत्‌' का लोप होकर 'धमृतचन्द्रज्योति: होता है । 

(यदि 'बत्‌! शब्द न रखकर 'झमृतचमरूप ज्योति! झथे किया जाय तो भेदरूपक प्नलद्भार होता 
है | शोर 'झमृतचन्द्र्योति' ही भ्रात्माका नाम कहा जाय तो प्रभेदरूपक भ्लद्धार होता है | ) 

प्रात्माको अमृतमय चन्द्रमाके समान कहने पद भो, यहाँ कहे गये विशेषरोंके द्वारा ध्ात्माका 
चन्द्रमाके साथ व्यतिरेक भी है। क्योंकि 'ध्यस्तमोह विशेषण श्रज्ञानांघकारका दूर होना बतलाता है, 
“विमलपूर्ण' विशेषण लांछनरहितता वथा पुर्णाता बतलाता है, “नि:सपत्नस्वभाव! विशेषण राहुबिम्बसे 
तथा बादल धादिसे भाच्छादित न होना बठलाता है, श्रोर 'समंतात्‌ ज्वलतु' सब क्षेत्र शोर सबंकालमें 
प्रकाश करना बतलाता है। चन्द्रमा ऐसा नहीं है । 

हस इलोकमें टीकाकार भाचायंदेवने भ्रपना 'झमृतचन्द्र' ताम भी बताया है। समास बदलकर 
धये करनेसे “अ्मृतचन्द्र' के धोर 'भ्रमृतचन्द्रज्योति' के ध्नेक भ्र्थ होते हैं जो कि यथासंभव जानने 
साहिये ।२७९॥। 

प्रव श्रीमान्‌ भ्रमृतचन्द्राचार्यदेव दो इलोक कहुकर इस समयसारप्रन्थकी भात्मख्याति नामक 


टीका समाप्त करते हैँ । 
“प्रशानदशामें ग्रात्मा स्वरूपको गमूलकर शागद्वेषमें प्रवत्त होता था, परद्रव्यकी क्रियाका कर्ता 


बनता था, क्रियाके फलका भोक्ता होता था,-- इत्यादि भाव करता था; किन्तु भ्रब जानदछामें वे भाव 
कुछ भी नहीं हैं ऐसा प्रनुभव किया जाता है ।--दसी पधर्थंका प्रथम दलोक कहते हैं :-- 

इल्मोकार्थ :--[ यस्मात्‌ ] जिससे ( प्र्थाव जिस पर संयोगरुप बन्धपर्याय जनित भ्रज्ञानसे ) 
[पुरा] प्रथम [ स्व-परयो: दे तम्‌ ध्रमृुत्‌ ] प्रपना घोर परका द्वेत हुघ्ना (भर्थात्‌ स्वपरके मि्चितपना- 


परिक्षिष्ट ६०३ 


( उपजाति ) 
स्वन्षक्तिसंदचितवस्तुतरवे- 
व्याख्या कुतेयं समयस्य ब्च्देः । 
स्वरूपगुप्तस्य न किंचिदस्ति 
कर्तव्यमेवामवर्च॑द्रबरेः ॥ २७८,॥ 
रूप भाव हुभा ), [यतः भ्रत्न भ्रन्तरं भूत | देतभाव होनेसे जिससे स्वरूपमे धन्तर पड गया ( ध्र्थात्‌ 
बन्धपर्याय ही निजरूप ज्ञात हुई ), [ यत. राग-दू ष-परिप्रहे सात ] स्वरूपमें प्रन्तर पड़ने पर जिससे 
शागद्वेषका प्रहणा हुआ, [ क्रिया-कारक: जातं ] रागद् षका ग्रहण होनेपर जिससे क्रियाके कारक उत्पन्न 
हुए (श्रर्थात्‌ क्रिया धोर कर्त्ता-कर्मादि कारकोका भेद पड गया), [यतः च अनुमूति: क्रियाया झ्श्चिल 
फल भुझजाना खिन्चा] कारक उत्पन्न होलेपर जिससे भ्नुभूति क्रियाके समस्त फलको भोगठो हुई खिन्न 
हो गई [ तत विज्ञान-धन-धोघ-मरनभ्‌ ] वह अ्ज्ञान भ्रव विशज्ञानघन समुहमे मग्न हुथ्ना ( ध्वर्षाद 
ज्ञानखूपमे परिणमित हुआ) [भ्रधुना किल किडल्चित न किड्चित ] इसलिये घ्ब वह सब वास्तवमें कुछ 
भी नही है । 
भावाय:--परसयोगसे ज्ञान ही ध्रज्नानरूप॑ परिणामित हुआ था, भज्ञान कहीं पृथक्‌ वस्तु नहीं 
था , इसलिये अब वह जहाँ ज्ञानरूप परिणमित हुश्ना कि वहाँ वह (भ्रश्नान) कुछ भी तहीं रहा | भ्रश्नानके 
निभित्तसे राग, द्वेष, क्रियाके कतृ त्व, क्रियाके फलका (-सुखदुःखका) भोक्त त्व झादि भाव हुये थे वे भी 
बविलीन हो गये हैं; एकमात्र ज्ञान ही रह गया हैं । इसलिये झब प्ात्मास्व-प रके जिकालबर्ती भावोको 
ज्ञाता-द्रष्टा होकर जानते-देखते ही रहो ।२७७। ४ 
'पुर्बोक्त प्रकारसे ज्ञानदशामे परकी क्रिया भ्रपनी भासित न होनेसे, इस समयसारकी व्याख्या 
करनेकी क्रिया भो मेरी नहीं है, शब्दो्ो है--इस अर्थेका, समयसारको व्याख्या करमेकी श्रभिमानरूप 
कषायके ध्यागका सूचक इलोक अभ्रब कहते हैं :--- 
श्लोकार्थ:--[ स्व-शक्ति-ससू चित-बस्तु-तस्वे! शब्द: ] जिनमे श्रपनो शक्तिसे वस्तुतत्त्व 
(-परभार्थ स्वरूप )कों भलीभाँति कहः है ऐसे क्षब्दोने [इय समयस्य व्योट्या] इस समयको व्याख्या 
( प्रात्मबस्तुका व्यास्याने श्रथवा समयत्रार्भूत छास्त्रको टीका ) [ $ता ] की है; [ स्वरूप 
झमृतचन्सुरे: ] स्वरूप गुप्त (-भमूतिक श्ञानमात्र स्वरूप गुप्त ) ध्मृतचन्द्रतूरिकां ( इसमें ! जि श्र 
एव कतंव्यम्‌ न ध्स्ति ] कुछ भी कर्तव्य ( कार्य ) नहीं है । हैक जम हज 
झावायं:--धब्द तो पुदगल हैं। वे पुदषके निमित्तसे वर्ण-पद--वाक्यरूपसे परिणमित होते हैं! 
इसलिये उनमे वस्तुस्वरूपकों कहनेकी झक्ति स्वयमेव है, क्योकि शब्दका और भर्यका व।च्येवांचक संस्वेन्ध 
है। इसप्रकार द्रव्यश्ुतकी रचना शब्दोने की है थद्दी बात यथार्थ है। घात्मातों धमूर्तिर् है, शॉर्नेस्वेकुप 


द्ग्ड समयतलार 


हति भीमदमृतघन्द्राचाय छृता समयसारभ्यारूपा आत्मख्यातिः समाप्ता | 





है, इसलिये वह मूर्तिक पुदूगलको रचना केसे कर सकता है ? हसीलिये धाचायंदेवने रहा है कि 'इस 
समयप्राभुतकी टीका शब्दोंने की है, मैं तो स्वरूपमें लीन हूँ, उसमें (-टीका करनेमें ) मेदा कोई कर्तेव्य 
(कार्य) नहीं है ।' यह कथन झाचायंदेवकी निरभिमानताकों भी सूचित करता है। घब यदि निमित्त- 
नेमित्तिक व्यवहारसे ऐसा ही कहा जाठा है कि प्रमुक पुरुषने यह भ्रमुक कार्य किया है। इस न्यायसे यह 
धात्मख्याति नामक टीका भी धमृतचन्द्राचायंझत है ही । इसलिये पढ़ने-सुनवेबालोंको उनका उपकार 
मानना भी युक्त है; क्योंकि इसके दढ़ने-सुननेसे पारमाथिक धात्माका स्वरूप ज्ञात होता है, उसका 
भद्धान तथा प्राचरण होता है, मिथ्या शान, श्रद्धान तथा धायररा दूर होता है घोर परम्परासे मोक्षको 
प्राप्ति ट्वोतो है | मुमुक्षुंकों इसका निरन्तर प्ृम्यास करना चाहिये ।२७५। 
हसप्रकार श्रो समयसार की ( श्रीमद्भगव त्कुन्दकुन्दाबायंदेवप्रणीत भी समयसार परमागम- 
की ) श्रीमद ध्मृतचन्द्राचायंदेवविरचित भात्मस्याति नामक टीका सम्राप्त हुई । 
ष्छ छः ्् है 
( भ्रन पण्डित जयचरद्रजी भाषा टीका पूर्ण करते हुये कहते हैं :-- ) 
( सक्षेया ) 

कुन्दकुन्दमुनि कियो गायथावंध प्राकृत है प्राभुतसमय शुद्ध भातम दिखावनू, 

सुधाचन्द्रसूरि करी संस्कृत टीका वर प्रात्मस्याति नाम यवातथ्य भावनू | 

देशकी बचनिकामें लिखि जयचन्द्र पढ़ संदीप प्र्ण धल्पबुद्धिकू पावन; 

पढ़ो सुनो मन लाय शुद्ध ध्ातमा लखाय ज्ञानकप गह्ो बिदानन्द दरसावनू !।१।॥ 

न> दोहा बन्‍--- 
समयसार भ्रविकारका, वर्णन कर्ण सुनन्‍्त; 
द्रव्प-भाव-नोकम तजि, धातमदत्त्व लखन्त ।।२।। 


हसप्रकार इस समयप्राभत ( धथवा समयसार ) नामक दास्त्रकी झात्मख्याति नामकी संस्कृत 
टीकाकी देशभाषामय वचनिका लिखी, है । इसमें संस्कृत टीकाका धर्थ लिखा है भोर धति संक्षिप्त भावार्थ 
लिखा है, विस्तार नहीं किया है । संस्कृत-टोकामें न्‍्यायसे सिद्ध हुए प्रयोग हैं। यदि उनका विस्तार किया 
जाय तो भनुमान प्रमाणके पाँच प्रंगपूर्व क-प्रतिजशा, हेतु, उदाहरण, उपनय भोर नियमन पूर्व क-- स्पष्ट ठासे 
व्याख्या करनेपर प्रन्थ बहुत बढ़ जाय; इसलिये धायु, बुद्धि, बल शोर स्थिरताकी धल्पताके कारर, 
जितन। बन सका है उतना, संक्षेपसे भ्रयोजनमात्र लिखा है। इते पढ़कर भव्यजन पदार्थकों समझना । 
किसी भर्थमें होनाधिकता हो तो बुद्धिमान जन मूल ब्रस्थानुसार यथा समझ लेना । इस ग्रन्वके गुरु- 
सम्प्रदायका ( -गुरप रम्परागत उपदेदका ) व्युच्छेद होगया है, इसलिये जितना हो सके उतना 


परिशधिष्ट ६०४ 


-यवाशरक्ति) घ्रम्यास हो सद्या है । तथापि जो स्यादादसय जिनमदको धाशा मानते हैं, उन्हें विपरीत 
श्रद्धान नहीं होता । यदि कहीं धर्थको धन्यथा समभना भी हो जाय तो विशेष बृद्धिभावका निममित्त 
मिलते पर वहु यथार्थ हो जाठा है । जिनमतके श्रद्धालु हठग्राही नहीं होते । 

झाव धम्तिम मजूल के लिये पंचपरमेह्दीको नमस्कार छरके प्रस्थको ध्तमाप्त करते है :--- 
मजूुल भी प्ररहन्त घातिया करे निवारे, 
मजूल सिद्ध महन्त कर्म झ्ाठों परआरे, 
झाचारज उवज्कमाय मुनि सज्जुलमय सारे, 
दीक्षा छिक्षा देय भव्यजीवनिक तारे; 
धठवीस मूलगुण धार जे सर्वंसाधु भ्रनगार हैं, 
मैं नभू पंचगुरुचरणाक्‌ मज़ूल हेतु करार हैं।।१॥॥ 
जेपुर नगरमाँहि तेदापंथ घोली बड़ो 
बड़े बढ़े गुनी जहां पढ़ें प्रन्‍्थ सार है, 
जयचन्द्र ताम मैं हैं तिनिमें धम्यास किछु 
कियो बुद्धिसारू धर्मेशग्तें विचार है) 
समयसार ग्रन्थ ताको देशके वचनरूप 
भाषा करो पढ़ो सुनो करो निरधार है, 
धापापर भेद जानि देय त्यागि उपादेय 
ग़हों शुद्ध ब्राठमक्‌, यही बात सार है।।२।। 
( दोहा ) 
संबल्सर विक्रम तणू, प्रहादश शत धोर) 
चोसठि कातिक बदि दशें, पूरण ध्वन्य सुठो९ ॥३।॥। 
इसप्रकार भीमद्भगवस्कुन्दकुस्दाचायंदेवप्रशीत समयप्राभुत नामर प्राकृतगाबावद्ध परसागम- 
को श्रोमद्‌ ध्रमृतचस्द्राचायंदेव विरचित झात्मस्याति नामक संस्कृत टीका झनुसार पण्डित जयचनन्‍्द्रणी 
हृत संक्षेपभाबा्थमाव देशभाष।मसय वचनिकाके धाधारसे श्री हिम्मतलाल जेठालाल शाह कृत गुजराती 
धतुवादका हिन्दी ध्नुवाद समाप्त हुवा । 
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( पुरुषार्थ सद्धि-उपाय ) ट् 

ह अथा।--इसप्रकार यह झात्मा कर्मकृत (रागादि और शरीरादि) 2 

5 भावोंसे भरसंयुक्त होनेपर भी प्रज्ञानियोंको संयुक्त जेसा प्रतिभासित होता है; ट 

३. वह प्रतिभास वास्तवमें संसारका बीज है । 
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'पृष्ठ 
१७ 
इे८ 


११० 
१८७ 
२५५ 
२७५ 
२७५ 
र्रर 
२९२ 
३१६ 


३४५३ 
३५७ 


रे७र३े 


३७६ 
हद 
घह४ढ 
५६६ 


शुद्धि - पत्रक 
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अशुद्ध 
जाण गो 
प्रत्यसमाहित 
।२७॥। 
क्यों नहि 
मनोपयोगी 
ज्ञानी 
ता 
ता 
तथा 


माणोप्यजीरणों: 


आभावाद्धर्म 
जग 
वस 
बस 
बंधक 
ब्रह्मपरि ग्रहेषु 
चेश्वि 
सिद्धभाव 
कचि 


पझ्मभूतात्‌ 


शुद्ध 
जाणगो 
प्रत्ययोष्णसमाहित 
॥२८।॥। 
क्यों हि 
मानोपयोगी 
थ्रा ज्ञानी 
त्ता 
त्ता 
तदा 
माणोष्प्यनिर्जीणं: 
अभावादर्म 
जंग 
वंस 
वंस 
बंधर्क 
ब्रह्मापरि ग्रहेषु 
कंश्वि 
सिद्धिभाव 
क्वचि 
श्रदभ्भतात्‌ 


